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ह ह ff विज्ञान की कुञ्जी, दिलको 

र झू 3 ओर ५ 
डिस ण कु्जी ओर हस्तसामुद्रिक 
विज्ञान, हाथभाषा के सेकड़ों चित्रों व फोटो से युक्त ! इनके 
द्वारा साधारण हिन्दी का जाननेवाला भी संसार भर के स्री 
पुरुषों के जिन्दगी भर की समस्त घटनाओं और तकदीर का 
सच्चा २ हाल बताकर तथा ज्योतिष व सामुद्रिक विज्ञान की 
असंख्य रुपयों की एक एक अलभ्य, चमत्कारिक और शप्त 
बातें मालूम कर त्रिकालद्शों व भविष्यवत्ता बन यरा धन व 
यश कमा सकता है ऐसे अनुपम ग्रन्थों का करीब ६०० पृष्ठ 
का मू० ५|) लेकिन “गीताधमे”” के ग्राहका से ३) 
डा० ख० ॥]) 


शुप रहस्यशाला 
नं० ५२ महराजगंज, जिला सारन ( बिहार ) 
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हिंदी-प्रेमियों के लिए 
पूवं अवसर ! 
सिर्फ 


२५९ 


माहकों को “सुधा? सस्ता संस्करण ४) 
के बजाय ३) में और साधारण संस्करण 
६) के बजाय ५) में दिया जायगा, क्योकि 
एंक सुघा-प्रमी ने अखिल भारतवर्षीय 
कवि-संमेलन, लखनऊ के अवसर पर २५०) 
सुधा के लिए दान दिये हे. । 


=i 
th 
th 
Ln 
LN 
पी 
जी 


आशा है, इस अवसर से लाभ उठाने 
के लिए गरीब हिँदी-प्रमी तथा पुस्तकाळय 
फौरन ग्राहक बन जायँगे । 

नोट--तीन महीने तक “सुधा” ( सस्ता 
संस्करण ) हर जगह एजेंटों तथा होळर 
के बुक स्टॉछों पर चार आने में 
मिलेगी। , 


कर ३००) पुरस्कार लीजिए । 


मेनेजर, “सुधा ' 


पा लखनऊ 
ह न्‌ 
i 


ह 





राष्ट्रीय उपन्यास । मूल्य २), सजिल्द २॥) 


सुधा? की शब्द-पहेली-प्रतियोगिता हळ. 


पापापापरापापापरापाफापापापाफापाफाफाफाफफफफफफराफप 





ग्‌ बिल्कुल नई शी 
पुस्तक 
१०छगरण 
लेखक, सरस्वती-संपादक ठा० श्रीनाथसिह। 
साहस, सनसनी, ददे और प्रेम से भरा नवीन 


१-कल्फ्ळत्‌ः 
` लेखक, कवि-सम्राट श्री अयोध्यासिहजी 
उपाध्याय । सुन्दर, सरळ, सुगेय, हृदयहारिणी 
मनोहर कविताओं का संग्रह। मूल्य १॥), 
सजिल्द २) 
३-एथ्वाराज्‌ का आँख 
लेखक, द्वितीय देव-पुरस्कार-विजेता प्रो० 
रामकुमार बमो एम० ए० । अभिनय-योग 
उत्कृष्ट एकांकी नाटकों का संग्रह । २ चित्र 
मूल्य ॥|), सजिल्द्‌ १।) 


9 रना कट्या 


लेखक, बाळ-साहित्य के प्रसिद्ध लखक श्री 
जहूरबख्श 'हिंदी-कोविद', बच्चों फे लिए अनु 
पम कहानी । १२ चित्र, रंगीन टाइटिछ। मूल्य 
।=), सजिल्द्‌ ॥) 


मेनेजर, गंगा-ग्रंथागार 
लखनऊ 
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१--गीताधरस प्रतिमास की पूर्णिमा को प्रकाशित ६--यदि एक ही दो मास के लिए पता वदळवाना हो 


होता है । 

२--श्सका वाषक सूल्य ४) सान हें। इसका वष 
मागशीषे से कार्तिक तक समझा जाता है। छ: 
मास का मूल्य २।) रुपया है, परंतु छः मासवाळे 
आहकों को वार्षिक बड़ा बिशोषाङ्क नहीं सिलेगा। 
अतिसंख्या का मूल्य |“) है। नमूने के 
लिए ।=) आने का टिकट भेजना चाहिए। 
आरत के बाहर सर्वत्र वार्षिक मूल्य ६॥) और 
ग्रतिसंख्या का ।£-) है । 

३--अपना नाम और पूरा पता साफ साफ लिखकर 
भेजना चाहिए, जिसमें पत्र के पचले में 
गड़बड़ी न हो । 

४--जिन सञ्जनों को किसी सास का गीताधर्स न 
मिळे उन्हें पहळे अपने डाकघर से पूछना 
चाहिए । पता न ळगने पर डाकघर के उत्तर के 
साथ जिस महीने की संख्या न मिली हो 
उसक अगले सहीने की कष्ण एकादशी तक पत्र 
` छिखें। जिन पत्रों के साथ डाकघर का उत्तर 
_ न होगा उनपर विचार करना कठिन होगा। 
गीताधस यहाँ से दो बार अच्छी तरह जाँचकर 
रवाना किया जाता है। पत्रव्यवहार करते समय 
अपना ग्राइकनबर अवश्य लिखा जाथ। 
पत्र के उत्तर के छिए सदा जवाबी कार्ड 


अथवा टिकट आना चाहिए, अन्यथा 
हम उत्तर देने में असमथ हैं । 


क 
जनरल; 


तो अपने डाकखाने से उसका प्रबन्ध करा लेना 
चाहिए । यदि सदा अथवा अधिक काल क लिए 
पता बदळवाना हो तो उसकी सूचना हमें अवश्य 
देनी चाहिए । 


(२ प्रति से कम नहीं) और बद्ळे के पत्र 
“संपादक ' गीताधसं ', साक्षीविनायक, -काशी ” 
के पते से भेजना चाहिए। मूल्य तथा 
प्रबन्ध संबन्धी पत्र “मैनेजर “ गीताघम ?, 


साक्षीविनायक, काशी” के पते से आने 
चाहिएँ । 


८--किसी लेख अथवा कविता के प्रकाशित करने 


या न करने का तथा उसे छौटाने या न ढौटाने 
का पूरा अधिकार संपादक को होगा । लेखों 
के. घटाने-बढ़ाने का अधिकार सी संपा- 


दक को है। nics 


९--ढेख, कविता एवं कहानियों का सरल भाषा 


में धम के अनुकूछ तथा हाशिया छोड़कर पृष्ठ 
के एक ही ओर स्पष्ट लिखित होना आवश्यक है । 


अधूरे या धमेविरुद्ध लेख नहीं छापे जायेगे । 


जिन लेखों में चित्र रहेंगे, वे तब तक न 
छापे जायेगे जब तक लेखक उनके मिलने का 
प्रबन्ध न कर देंगे। ' 


कविता, समालोचना के लिए पुस्तक 
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ओ- कवर का तीसरा पृष्ठ 
कर हु | 11 है, 5 एक कालम (आधा पृष्ठ) १ ८) 33 
ऱ्य 4, चोथा पृष्ठ ४०)» 
जल व) „ एक काळम (आधा पृष्ठ) २४) ;; 
कवर के द्वितीय प्रष्ठ के सामनेवाला पृष्ठ २५) » 
है ११ 9 एक काळम (आधा पृष्ठ) १५) १3 
पाख्यविषय की समापि के सामनेवाळा एष्ठ २५) +” 
हँ » » सामने एक कालम*(आधा पृष्ठ) १ ५) 77 
/ ` बिज्ञापन के फर्मके बीच में कहीं भी एक पष्ठ २०) » 
| „ 7 एक काळम (आधा ए) १२) » 
` लेखों के अन्त में या विषयसूची के नीचे | 
 ' एक काळम (आधा पृष्ठ) ` १६) »' 
ˆ » ¬» आघा कालम (चौथाई पष्ठ) ९) ,, 









अस्तुत पुस्तक "मधुर जी की सरस एवं ममस्पर्शिनी कविताओं का एक अद्वितीय संग्रह हे । इस 
सम्रह को अधिकांश कविताएँ विशाळ भारत, सुधा, - चाँद, नवशक्ति आदि प्रसिद्ध प्रसिद्ध पत्र पत्रिकाओं 
एवं द्विवेदीजी तथा हरिओधजी के अभिनन्दन अन्थों में प्रकाशित हो चुकी हे । 
यादि आप इन कविताओं से अपना मनोरञ्जन करना चाहते हैं, तो 'हिलोरर को अवश्य पढ़िए! 


मूल्य--1)) 


` ९१-एक साथ सालभर के छिए स्थायी विज्ञापन- 
963 69-69 6949 €3-€9€9 ६9 69-69-€9 €9-69 €9€3€9-6369 69-69 63 €3€3 €9 €3*€3-63€3€3-8 


ह विद्यानन्द ग्रन्थमाला की 
“0. | एक नई पुस्तक 


हिलोर 


| च ची | हा रचयिता -- मधुसूदनप्रसाद मिश्र “मधुर” व्याकरणाचाय, काव्यतीर्थ, संपादक, गीताधमं' 


ताधर्म के विज्ञापन छपाई के रेट 


के लिए स्थायी विज्ञापनदाताओं को १० प्रति 
शल कमीशन दिया जाता है। 

२--हमारे यहाँ अइळील, ङरुचिपूण अथवा 
अधार्मिक विज्ञापन नहीं छापे जायँगे। 
इसका निर्णय समिति के द्वारा होता है । ठ 

३- विज्ञापन छपाई के रुपये पहले ही आ जाने 
चाहिएँ । विशेष नियमों की जानकारी के लिए 
इस पते पर पत्र लिखॅ-- | 

| 


| 
| 
दाताओं को २५ प्रातिशात ओर छः | 
| 


मेनेजर, विज्ञापनविभाग, 
` गीताधर्मं कार्यालय, 


साक्षी विनायक, काशी। | 





न 5. 


पंता--विद्यानन्द ग्रन्यसाला, 
साक्षीविनायक, काशी | 


> ee = en me,” .- errr i a i i i i ri re 2224. 
5° ss = 
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|... कुछ ध्यान देने योग्य आवश्यक ; 
ह सूचना £ 
कथा ॥ 


॥ 
( १ ) गीतापति भगवान्‌ कृष्ण के अलुभह से ढोकसंग्रही स्वामी विद्यानन्दजी के द्वारा गीताघमं 


पत्र की स्थापना हो गई है । महात्मा और महापुरुष आशीवाद दे रहे हैं, भक्त और प्रेमी माइक और. 


संरक्षक बन रहे हैं। अनेक बृद्ध, युवा और बाळक मिलकर इस पत्र की सेवा कर रहे हें । अपने ` 


अपने ढंग से सभी लोग इस ज्ञानयज्ञ में भाग छे रहे हैं । 


हमारी प्राथना है, आप भी इस' मासिक यज्ञ में सहायता कीजिए । ५ गीताधस ? 
सासिक यज्ञ है । 


गीताध का रूक्ष्य है आत्मकल्याण और लोकसंग्रह । इससे गीताधमे के ग्राहक बनकर, : 


ग्राहक वनाकर और अन्य उचित उपायों से गीताधमे का प्रचार करके इस लक्ष्य की पूर्ति करना 
आपका कतव्य है । 


* गीताघस ? भगवान्‌ का पत्र है। इसकी सेवा भगवान्‌ की सेवा है । 


९० 6६ ७५ 


प्रत्येक गीताधमंप्रेमी से यह अनुरोध है कि जैसे आप स्वयं आहक बने हैं वैसे ही प्रत्येक 
सहीने में औरों को भी ग्राहक बनावे । 


( २ ) गीताव्यास लोकसंग्रही स्वामी विधानन्दजी का पता गीताधमे कायोढय से पूछिए । 


( ३ ) रुपया किसे देना १--- गीताधमे? की शाखाओं तथा प्रचारकों का नामे अन्त मे दिया 


रहता है। ग्राहकों से प्राथना है कि वे इनको छोड़कर और किसी सज्जन को रुपये न द। यदि 
उन्ह आहक अथवा संरक्षक बनना हो तो रुपये मनीआडेर से सीधे कार्यालय को भेज दें । 


i 


( ४) हमारी समिति ने यह निश्चय किया है कि संस्कृत विद्या, भारतीय संस्कृति तथा साहित्य से 


संबन्ध रखनेवाले ग्रन्थ प्रकाशित किये जायें और इस प्रन्थमाळा का नाम रहे विद्यानन्द ग्रन्थमाला' | 
म्न्थमाळा के ग्रन्थों की सूची अन्यत्र पढ़िए | 


( ५) दो विशाल विशेषाङ्क (१) विश्वघमोङ्क और (२) गीताङ्क । 
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et ७ / ९ ) प्रश्नोत्तर जिज्ञासु लोग प्रभ भेजते. हैं; हम गुरुजनों से पूछकर उनके उत्तर भेजने 
1 यत्न करते हैं। काशी के प्रसिद्ध गीता के आचाय श्री गीवानन्दजी ने यह वचन दिया है कि 
5 कोई : | जिज्ञासु हमसे गीता पर प्रभ करे, उसका उत्तर यथाशक्ति अवश्य दंगे। तत्त्ववोध और 
सत्संग का यह अपूर्व अवसर दै | ह 
(७) पत्रव्यवहार- अँगरेजी या हिंदी में ही रहना चाहिए और जो छोग उत्तर चाहें. 
टिकट अथवा जवाबी कार्ड भेजना चाहिए । 
(८) गुड्स रेलवे स्टेशन बनारस कट पर भेजना चाहिए । 
(९) पासंछ बनारस टाउन के पते से भेजना चाहिए । 
(१०) उलहना--#पाछ आहक पत्रिका न मिलने पर शीघ्र पोस्ट में अथवा अपने स्थान 
शाखाकायाळ्य में जाँचकर, हमें न मिलने का उलहना पत्र द्वारा दिया करें । 


सैनेजर-- 
त. गीताधमे', काशी _ 
 पक्कफपाफफफपफफकयाफपाफफफपापपापायपाययाययायायातायाझायक | 





a स्वामीजी ने हरिद्वार में गङ्गा के किनारे कुळ विनोद की बातें लिखीं । वे बड़ी रसभरी |. 
र र न के हृदय के उदार हैं। स्वामीजी का हृदयरस ही समश्षिए । “विनोद” को | | 
र शी हलका कोजिए --आत्मविनोद कौजिए। ' काव्यशास्त्राविनोदेन कालो | 


न क प्र BE FE i, A 
ह गीताधमे के ग्राइकों को यह साहित्यिक, सचित्र रसभरा ग्रन्थ मुफ्त मिलता है । 
रं । यह 
` गुजराती और हिंदी दोनों में उप चुका है। | se | 
दूसरों के लिए मल्य आठ आने मात्र | 


¬ मैनेजर “गीताधर्मं?, काशी 








र क RT nM ० + 
a RR HF SP PN PA 
{| ० 


१ काशी, (क) गीताघस कायोढय, साक्षीदितायक । (ख ) गीताधस कायोळय, अदैनी । 
(य ) विद्यामन्दिर कायाछूय, पाण्डेघाट, ( घ ) श्री शिवनारायण बी. ए., अदळी बाजार । 
प्रयाण, पं० बुषकेतु उपाध्याय, जाजटाउन १४ ( चड्ढा साहब का बॅगला ) 


“छै 


~ 


८ २४४: 


कलवा, श्रा सेठ रासप्रसाइजो सूदरा ३९, ऋ्रासस्ट्रीट सूगापट्टी 





w+ gf Mr, क. 


चंयइ, श्री नगीनदास फूछचंद चिनाई, चिलाई बिल्डिंग, संसजिद्‌ बंद्ररोड | 


कलकत्ता M. ? 


४ अहसदायाद्‌, सेठ बद्रीप्रसाद, कासचाय महादेव, रायपुर द्रबाजा बाहर । 


३ अङ़ोदा, मणिमाई जशभाई, कसारा की बाड़ी, सांडची रोड । 

इंदौर, दीरालाळ प्नाळाळ, न्यू वाथ सारकेट | 
द इंदौर; श्री कसळाशंकर जे. पंड्या !॥. छ. £. 11. प्राइवेट सेडिकल प्रेकटीदानर, पीपली बाजार । 
& व्यालखिआर, बाबू उमराव बिहारी माथुर, अम्बानिबास नौसहला । 


१० नागपुर, छाला नन्दळाळ सेकूळाळ ( किराना सचेट ), सीताबडी । 


_ ११ जबलपुर, सेठ रामकुमार, ढाउंगंज । 
[१९ जबलपुर, लाळा रामचन्द्र, रईस व ठेकेदार, मुकादसगंज | 


१३, गाडरवारा, आचारीजी का मन्दिर । 


१५ जमशेदपुर, एम. एल. तिवारी, तिवारी बेचर एंड कं० लिसिटेड।  . * 


१६ लाहौर, सेठ शाल्याम नरसिंहदासजी, छाहौर केंट । 


१७ लखनऊ, श्री नन्दविद्दारीछाळ ओरियंटछ ग० सिक्यूरिटी लाइफ इंश्योरेंस कं० लि०, 


१८ डभोइ, सेठ चुन्नीलाळ गिरधरळाळ जीनवाळा । 
१६ सनखडा, वक्षी जेठाळाळ केशवलाढजी, बजारमां ( बड़ौदा ) । 
२० आनन्द, पटेल गोरधनभाई शामळदासजी मास्तर । 


ओरियंटळ बिल्डिंग, हजरतगंज । 


क» हटी 


९७ नरकाव्यागज ( चपारन ), पण्डित राधावल्लभ मिश्र, अध्यापक जानकी संस्कृत विद्यालयः छा 





गीताधर्म मिलने के पते 











-- 

5 २१ बु द्यउर, अक्षयकीर्ति शर्मा 'अखय ', सुपरिंटंडेंट मेवाड आफ कोढाजी किक ं 

न, पं भली सारी प । 

क ९ १३ दसिहोरा श्री दयाप्रसाद वमी, लोकल बोडे सेक्रेटरी, सिद्दोरा रोड । | 

_____ २७४ गाजीपुर, श्री शिवमूर्ति पाण्डेयजी, भगवती औषधालय, घानापुर । 

/ > | १ । बालाघाट, गोस्वामी श्री दयाळगिरिजी, ज्वाइट सेक्रेटरी-गीताप्रचारमण्डछ, कणकुटी । 

254 ज २३ महेसाणा, माधवळाळ डी० शाह ( स्टेट बडोदा ) 

3 | २७ कानपुर, श्रीमान्‌ बाबू गड़ानारायण खरे, म्युनिसिपल हाइस्कूल नवाबगज । 

र दुर दिल्ली, श्रीमान, पं० गोविन्दचन्द्र पाण्डेय बी? ए०, सेक्रेटरी आळ इंडिया त्राझणमहासमा 

> । तथा वर्णाश्रम स्वराज्य संघ, २३०३ चरखेवालान स्ट्रीट, कूचा बीबीगोहर । | | 

FF २९ सिन्ध, मेससे बेरहामळ नन्द्रामजी, न्यू अंडरपीस शुड्समचंट, झिकारपुर । 
`: ३० हेद्राबाद्‌, श्रीमान्‌ गोपीकिशनजी ८/० सेठ सीवारामजी रामगोपाळजी 

डी क साता नी नगारखाना, बेगमबाजार, हैदराबाद ( दक्षिण ) । 

र ३१ पादरा, श्रीमान्‌ जेठाछाछ मनसुखरामजी, कापड नी दुकान, बजारमा । | 

भु ३२ पेटलाद्‌, श्रीमान्‌ काछिया मोतीभाई जेठाछाछ, एजेंट पेटढाद बुक्सेलर, ठे० बड्कुवां पासे । 


हर ३३ रतलाम, मनबोधनळाळ संकठाप्रसाद पाण्डेय, असिस्टेंट टाफिक कन्टोळर 3. 3. & 0. [. 7४ 





- ३७ सुज (कच्छे), श्रीमान्‌ महेता यशञ्चन्द्रभाई मोतीभाई; ख्वाइंट प्राइवेट सेक्रेटरी । 

. ३८ आफ्रीका, Gordhan Bhai Soma Bhai Patel, The Indian School, Saba Saba 
१. 2. 0. MARAGUA, ( Kenya Colony ) .British. East Africa 

39 Fiji( Island )—S. 3. Patel, Bar-at-Law Lauutka 

40 Mombasa—Purashottam D master, P. 274 British East Africa 

41 Java—Natwarlal Govardhandas Parikh 


। Messers Chandulal & Co, 4 Gang Gipo Survaya. 
>> 42 Japan—Messers 7२. 0. Patel & Co., P. N. 339 Kove 
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९७ खुहमदाबादू, प° कुवेरनाथ पाण्डेय, हेडमास्टर अपर प्राइमरी स्कूळ, जि. गाजीपुर।. ` 
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बलिया, पं० इयामसुन्दरजी उपाध्याय 3. 8., 1.-1.. 8. , सेक्रेटरी डिस्ट्रिक्ट बोडे।, 


लहेरियासराय, विश्वनाथनारायण सिंह; 3. ^. ८-८. 3. ( दरभंगा ) । 


बाँकीपूर, वै्रन्न पं० त्रजबिद्दारी चतुर्वेदी, रज्नाकर औषधालय, भिखना पहाडी, पटना । 


सहादेवपार॥, वसिष्ठनारायण त्रिपाठी) सु० महादेवपारा, पो० मेहनगर, आजमगढ़ । 


| 
५ ७) हे 
। 2 
०१, 


५. 


क 


पा, 0 


0 


प्रलापशढ़, पं० रविदत्त पाण्डेय 3. ^, 1.. 1. असिस्टेंट मास्टर, अजीत -सोमवंशी हाईस्कूळ 
प्रतापगढ़ सिटी ( अवध ) | 


अद्चलसर', गोस्वामी जीवनदास, महासन्त्री-पंजाब प्रान्तीय वणोश्रम स्वराज्य संघ 


दुरगियाना, अमृतसर ( पंजाब ) । 
करांची, रतीळाळ नरवेजी, कोक; प्रागजी दामजी बिल्डिंग, प्रेंसेस स्ट्रीट, नन्दकुवादा । 


दाची. गुळाबनारायण शसो, तिवारी महर 

गोरखपुर, श्री इरिश्वन्द्रपति त्रिपाठी बी. ए., एल-एळ. बी. वेतिया हाता । 
बगहा, पं० रामसागर मिश्र हेड पण्डित 1). ]॥. एकडमी, पो० बगहा, चंपारन । 
बाराशीवनी, सेठ चोथसळजी, बाळाघाट, सी. पी. । 

कलकच्सा, जयदेव गङ्गाराम, १४।१ रूपचंद्राय स्ट्रीट । 

जोनपुर, श्रीराम उपाध्याय 3. &., 1.-1,. 8. एडवोकेट, महल्ला--जोगियापुर । 


छिंदवाड़ा, प्रधानाध्यापक हरिप्रसाद द्विवेदी आ० शास्त्री श्री सनातनधमे संस्कृतविद्याळय, सिवनी, 


( श्री राममन्दिर के पास ) ( सी० पी० ) । 


गोधरा, घी आशाभाई खुशालमाई, श्रीकृष्ण आयळ मिल्स कं० ( गुजरात ) । 
अकोला, सेठ जगन्नाथ, सीताराम विसनदयाळ की फम, झोपड़ाबाजार में । 
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१, त्रिधारा --- श्री माखनलाळ चतुवंदी एक भारतीय आत्मा ' संपादक कमवीर, खडवा, श्री खुभद्राकुमारी | 
चौहान और श्री केशवप्रसाद पाठक की सर्वोत्तम कविताओं का संग्रह, मूल्य १) | 
| 
| 
| 
| 


न र 
% 
“नककी ० कार्की 
क 


२, उन्मादिनी - श्री सुभद्राकमारी चौहान की ९ सर्वश्रेष्ठ कहानियों का संग्रह, मूल्य १॥:-) 
“३, सभा का खेल- श्री सुभद्राकमारी चौहान रचित बालोपयोगी सरळ कविताओं का संग्रह, मूल्य |) 
अवश्य पढ़िए । स्टाक खतम हो जाने पर दूसरे संस्करण के लिए ठहरना पड़ेगा। | 
पुस्तक मँगाने का पता 
गीताधम बुक डिपो 
बनारस। | 








घच्वाघच्च्चाच्बाच्च्चायाच्चाचाच्च्चिायबच्चाच्चाच्छ्याच्3 
१- विद्यानन्द ग्रन्थमाला का स्थायी ग्राहक बनिए 


२--पूजा ओर दशन के लिए सुन्दर कलापणं चित्र 

हमसे मॉगिए। | 

२-गीताधम का ग्राहक बनकर अपना कल्याण 

_ ती. कीजिए । 

_ | २-यदि आप उत्तमोत्तम पुस्तकों के पढ़ने के प्रेमी 

' [| देतो गीताधमं बुकडिपो से माँगिए। : >. 
पता-मेनेजर गीताधर्म, 

साक्षीविनायक, 


बनारस । 
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गीताधमे कायालय 
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| संस्थापक-- 
माच तथा के काशी Fe ७ उकळ लोकसंग्रही गीताव्यास 
'अप्रेळ १९३७ ` काशा स्वामी विद्यानन्द्जी 
SO | संपादक-- 
. विशाल विशेषाङ्क | पनारायण आचार्य एम० ए० | 
यज्ञं ५ 
( प्रथम धम ) 





यज्ञेक यज्ञाकयजन्त देका कमणि फफमान्यासन 


ले ह ताक महिमानः सचन्त यक पक साच्या: सन्ति देकाः ॥ ` 


-- ऋग्वेद १०।६०।१६ 


यज्ञ से देवताओं ने यज्ञ की पूजा की थी। वे प्रथम घने थे। जहाँ विश्वेरुप के पूजनेवाळे 
साधक देवता बनकर रहते हैं । उस ( विश्‍व रूपदर्शतयोग नाम के ) स्वर्ग में वे (सभो) महात्मा ( धार्मिक ) . 


` पहुँचते हैं (और साथ रहते हैं ) । 


धे यज्ञ से ( त्याग, बलिदान , पूजन और सेक्रोफाइस 92८7/०९ से ) प्रारम्भ होता है। घर्म 


का अन्त होता दै विश्वपूजा में--साक्षात्‌ पुरुष की उपासना और पूजा में . . . 


सबसे बड़ा धमे दै विश्व के कण-कण से प्रेम करना--सबमें एकता का. अनुभव करता । सभी 
बड़े बड़े धार्मिक और संत महात्मा विश्वपूजा को सर्वश्रेष्ठ मानते हैं । 


विइवप्रेम के भाव का नाम ही स्वर्गं है। इसी स्वग में महात्मा रहते हैं। : 


११३८ गीताधम 











| 

७ तर पक तू मापन | 

ह्यां | 

( पापमोक्ष ) | 
सकक्मोन फारित्यज्य मामेकं शरण इज । | 

. अहे त्वा सर्वपापेन्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥ | 


के सब धर्मों को त्यागकर तू एक मेरी झरण ले छे ( कंवल एक मेरा साथ दें और मेरा कहा 


मान) में तुझे सब पापों से छुड़ा दूँगा । तू तनिक भी सोच विचार मत कर । 
है ; 


ना 
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यही श्लोक गीताधर्म,का मूल मन्त्र है । सभी बढे आचायो ने इसकी व्याख्या की हे । कुछ 
का संग्रह हम आगे करेंगे) _ 


| 
| 
| 
| 
| 
| 


संसार में घस और पाप दो ही तो रहते हैं, ओर इन दोनों का विचार इस श्लोक में हुआ है | | 


“एक” के पछि पड़ने से सभी कुछ का त्याग करना पडता है; ओर ऐसा करने में बराइंयाँ तो 
आपसे आप छूट जाती हैं | | 


इस मन्त्र का मनन करने से बड़ा लाभ होता है | 


आशीर्वाद | | १०६६. 


| 

। 

| = 3000 PO 340०2: 

Fe = 

| नजर 

` आकाशात्‌ फातित तोय यथा गच्छति सागरम्‌ । 
 सबैदेकनमस्कारः केशकं फाति गच्छति ॥ 

| | ( महाभारत ) 
जिस प्रकार आकाश से गिरा ( सभी ) पानी सागर में पहुँचता है, ( उसी प्रकार ) सभी 
| देवताओं को क्रिया हुआं नमस्कार ( उत्त एक व्यापक ) ईश्वर के पास पहुंचता हे । 


हर एक देव की पूजा उसी एक ईश्वर की पूजा है | यही सर्वेधर्मसमन्व्य की मुल भावना है । ः 
NN त द 
कशा 
( हमारा लक्ष्य ) 


समानी क आकाति! समान इदयानि कः । 
सुछानसस्ह को मने यथा ङ सुसहासति 


( ऋग्वेद का अन्तिम मन्त्र ) 
जिस रकार आप लोगों का सुन्दर साथ हो गया है ( इस संसार और समाज में एक साथ 
जन्म हुआ है ) उसी प्रकार आप लोगों का संकल्प एक हो हृदय एक हो और मन एक हो । इसी 
एकत्व का संदेश भारत के सभी ऋषियों, मुनियों और आचायों ने दिया है | 


बनी 
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प्राचीनतम ऋग्वेद के ऋषि का यही आशीर्वाद था । और आजकल की सवेधमपारषद्‌ का भी 
यही आदर्श है । हमारे विइवधमाङ्क का भी यही लक्ष्य हे । 


३० तत्‌ सत्‌ 


उ । गीतांधमे 


कष्णसदेश ~ 
कुष्णसद्‌श 
धार्मिक होने का उपाय है-- 
5 
“तुल्यनिन्दा स्कुतिमोनी? बनना । 
जो धर्म का मार्ग है उससे चलते जाइए | कभी आपकी स्तुति होगी और कभी निन्दा | 
होगी । स्तुति सुनकर न तो आलस करना चाहिए ओर न निन्दा सुनकर अपने काम से. 


. हटना चाहिए। बड़ाई और बुराई दोनों में ही चुप रहकर लोगों की बातों को सह लेना 
` चाहिए । सदा शान्त और मौन होकर अपना काम करते रहना चाहिए | | 


ऐसा ही मनुष्य सच्चा धार्मिक हो सकता है। ऐसे ही धार्मिक को भक्त और महाता | 


कहते है । 
>< ५ >< >< 


कहने में यह वात छोटी मालूम पड़ती हे, पर करने में बहुत बड़ी है । जो स्तुति और 

निन्दा दोनों में चुप रह सकता है वह सचशुच बड़ा हो जाता हे । परमाथ और व्यवहार ( दीन 
और दुनिया ) दोनों में ही यह मन्त्र काम देता है । | 
प्रत्येक धार्मिक को यह मन्त्र याद रखना चाहिए । | 

| 


छख की निन्दा 


[ उन्नति के मागे में निन्दा वाधा डालती है । जब कोई मनुष्य काम करके आगे बढ्ने | 


छाता है, तब निन्दक स्वयं उस व्यक्ति को, उसके कार्य की और उसकी संस्था गौ 
निन्दा करने लगते हैं। और साधारण लोग निन्दा के कारण कभी कभी अपना काम रह 
जाते हैं, पर जो इन तीनों प्रकार ( व्यक्ति, धर्म और संघ ) की निन्दाओं का सामना कर 


लेता हे, वही जीवन में आगे बढ्ता है, सफल और सुखी होता 


भगवान्‌ कृष्ण आर बुद्ध क इस अमर उपदेश पर प्रत्येक धार्मिक को पूरा ध्यान देना 


_ चाहिए । भगवान्‌ बुद्ध का उपदेश आगे दिया हुआ हे | --सं० ] 


| 


ह घमं ओर निन्दा . ` > १०७१ 





शख कर निनदा 


| ऐसा मैंने सुना--एक समय भगवान्‌ पाँच सो मिछुओं के बड़े संघ के साथ राजग्रह 
और नालन्दा के वीच लंबे रास्ते पंर जा रहे थे । 


सुप्रिय परित्राजक भी अपने शिष्य त्रह्मदत्त माणवक के साथ साथ जा रहा था । उस 
समय सुप्रिय अनेक प्रकार से बुद्ध, धमं आर संघ को निन्दा कर रहा था, किंतु सुभिय का 
शिष्य ब्रह्मदत्त अनेक प्रकार से बुद्ध, धम और संघ की प्रशंसा कर रहा था । इस प्रकार वे 
आचार्य और शिष्य दोनों परस्पर अत्यन्त विरुद्ध पक्ष का प्रतिपादन करते भगवान ओर भिलु- 
संघ के पीछे पीछे जा रहे थे । 


तब भगवान्‌ भिक्षसंघ के साथ रात भर के लिए अंबलहिका ( नामक वाग ) के राजकीय 
भवन में टिक गये । 


सुप्रिय भी अपने शिष्य ब्रह्मदत्त के साथ ( उसी ) भवन में टिक गया । वहाँ भी सुप्रिय 
. अनेक प्रकार से बुद्ध, ध्म और संघ की निन्दा कर रहा था और ब्रह्मदत्त प्रशंसा । इस प्रकार 
वे आचाये और शिष्य दोनों परस्पर विरोधी पक्ष का प्रतिपादन कर रहे थे । 


रात ढल जाने के वाद, पो फटने के समय उठकर बैठक में इकड़े हो बैठे बहुत से भिक्षुओं 
में ऐसी बात चली--“ आवुस ! यह बड़ा आश्चर्य और अद्भत है कि सर्वज्ञ, सर्वद्र, अहेत और 
. सम्यक्‌ संबुद्ध भगवान्‌ ( सभी ) जीवों के ( चित्त के ) नाना अभिप्राय को ठीक ठीक जान 


लेते हैं। यही सुप्रिय अनेक प्रकार से बुद्ध, धर्म और संघ की निन्दा कर रहा है, और उसका 
शिष्य व्रह्मदत्त प्रशंसा ! '? 


तब भगवान्‌ उन भिछ्ुओं के वातालाप को जान बैठक में गये और बिळे हुए आसन 
पर बेड गये । 


बैठकर भगवान्‌ ने भिक्षओं को संबोधित किया--“ भिक्षओ ! अभी क्या बात चल 
रही थी; किस बात में लगे थे १? 


१०७२ गीताघम 
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इतना कहने पर उन भिक्षुओं ने भगवान. से यह.कहा--" भते ( = स्वामिन) ! राह 
के दळ जाने के वाद, पौ फटने के समय उठकर बैठक में इकहे बैठे हुए हम लोगों में यह वा 
चढी--आबुस ! यह बढ़ा आश्चर्य और अद्भुत है कि सर्ववित्‌, सबेदरषटा, अईत्‌) सम्यक्‌ सबद्‌ 
भगवान्‌ ( सभी ) जीवों के ( चित्त के ) नाना अभिमाय को ठीक ठीक जान लेते हैं। यही 
यरय निन्दा कर रहा है और ब्रह्मदत्त प्रशंसा। इस तरह ये पीछे पीछे आ रहे हैं। मेते! 
हम लोगों की वात यही थी कि भगवान्‌ पधारे ।” | 
५ भिप्नओ ! यदि कोई मेरी, धर्म की या संघ की निन्दा करे, और तुम ( उससे) 
कुपित या खिन्न हो जाओगे, तो इसमें तुम्हारी ही हानि है ।” | 
“मिक्षओो! यदि कोई मेरी, धर्म की या संघ की निन्दा करे, तो क्या तुम लोग | 
( झट ) कुपित और खिन्न हो जाओगे, और इसकी जाँच भी न करोगे कि उन लोगों के कहने 
में क्या सच बात है और क्या झूठ १” | 
८४ भंते ! ऐसा नहीं |” | 
४ भिक्लुओ ! यदि कोई निन्दा करे, तो तुम लोगों को सच और झूठ बात का पूर, 


पता लगाना चाहिए--क्या यह ठीक नहीं है, यह असत्य है, यह बात हम ळोगों में नहीं दे. 
यह वात हम लोगों में विल्कुल नहीं है १”? | | 





“ भिक्नुओ | और यदि कोई मेरी, धर्म की या संघ की प्रशंसा करे, तो तुम लोगों शो. 

न आनन्दित, न प्रसन्न ओर न हर्षोत्फुल्ल हो जाना चाहिए। यदि तुम लोग आनन्दित, 
प्रसन्न ओर इर्षात्फुल्छ हो जाओगे, तो उसमें तुम्हारी ही हानि है ।”” 

a || 


“भिचुओ ! यदि कोई प्रशंसा करे, तो तुम लोगों को सच और झूठ बात का एरा 
पता लगाना चाहिए--क्या यह वात ठीक है, यह वात सत्य है, यह बात हम लोगों में 
ओर यथाये में हे १%? | 


$ दीघनिकाय से 


~ PAL 
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धर्माचायो और महात्माओं से- 


जो हरिका कछु अनुचित करही । 
गुरु पितु मातु मोद सन भरही ॥ 





संपादकीय सूचना और प्रार्थना 


१: संपादक ओर लेखक के विचार सदा एक ३ र संपादक को कठिनाई सः 


नहीं होते |? 
१, लेखों का क्रम-- 


इस अङ्क के लेखों का कोई क्रम नहीं बन सका । 
जैसे छेख मिळते जा रहे हैं, हम उन्हे प्रेस में देते 
जा रहे हैं। | 
` क्रसयातो लेखकों के विचार से बनाया जाता 
है अथवा लेखों (के बिषयों ) का विचार करके | 
__ तीसरा क्रम ऐसा भी होता है कि अक्षराचुक्रम से 
` लेख सजा दिये जायें, पर यहाँ तो इतने थोड़े समय 


सें एक भी संभव नहीं था। इसी से 'यथाप्रापत! 


4९ 


ही क्रम बन गया है । 
२, अड्जें के 
. अध्ययन के क्रम में विश्वधमाङ्क चौदहवाँ पड़ा 
है। इन तेरह महीनों में भी उचित और इच्छा भर 
तैयारी न हो सकी, क्योंकि यह विषय बहुत बड़ा है । 
एनसाइक्ढोपीडिया आफ रिळीजन एंड एथिक्स 
अर्थात्‌ विइवधर्मकोष के तेरह भागों और तेरह सौ 
एष्ठों में जो बात अच्छी तरह न हो सकी वह्‌ 
गीताधमं के इस निश्चित कार्यक्रम में केसे पूरी हो 
सकती थी। पर प्रारम्भ हो गया है। यही एक 
शुभ छक्षण है । 
“नेहाभिक्रम नाशोऽस्ति 
जो प्रारम्भ हो गया वह फिर बिगड़ता नहीं-- 
बनता ही जाता है । 
इसी से हमें पूरा विश्वास है कि कृपालु पाठक 
इन लेखों में से सार और तत्त्व की चीजें ग्रहण कर 
छगे। ओर जहाँ उन्हें भूर माळूम पड़े, अनुचित 
ओर अप्रिय ढगे वहाँ हमें सूचित करने की कृपा करे | 


` लेखकों और संपादकों के विचार सदा एक से 
नहीं रहते, तो भी विषय के हर पहल का विचार 
करके संपादक प्रायः सभी विचार पाठकों के सामने 
रख दिया करते हैं और भगवान्‌ कृष्ण के शब्दों में 


कह दिया करते हैं -- 


८ यथेच्छसि तथा कुरु ? 
लेखकों के ये विचार हैं, अब आपकी .जो इच्छा 
हो सो करिए । 


४, पाठक की सहिष्णुता -- 


धमं के विषय में ऐसा करना और भी आवश्यक 
हो जाता है। अतः हमारे पाठकों को लेखक तथा - 
संपादक दोनों की ही बातें सहिष्णु बनकर पढ़नी होंगी । 

(क ) धर्म एकाङ्गी विषय नहीं है, उसपर 
भिन्न भिन्न लोगों के भिन्न भिन्न विचार पाये जाते 
हैं। और वह मतभेद इतना तीत्र होता है. कि 
उसका विचार करने में दोनों बातों का डर रहता है-- 
१. कभी लोगों के. चिढ़ जाने का और २. कभी 
उनके हृद्यों पर बड़ी गहरी चोट पहुँच जाने का। 

(ख) और इससे भी बड़ी कठिनाई एक 
ओर है-धम का विषय ही ऐसा है कि हम उसका 
बिचार संयत, शान्त, तटस्थ और उदासीन होकर करें, 
पर हमारी शान्ति और ठंडी उदासीनता को देखकर 


कभी कभी पाठक समझ बैठते हैं कि हम अधार्मिक हैं । 


(ग) धमे की व्याख्या करने में खघस , विधर्म , 
अधमे आदि सभी का विचार करना पड़ता है । अतः 
हमें समद्शी और निष्पक्ष होकर बुरा भळा न मानना 


चाहिए। जो विषय इभें न रुचे उन्हे भी सुन 
लेना चाहिए । 


गौताघम 
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५, सोने का नियमा 
अथौत हमारी आदर्श शैली वही शिष्टाचार की 
है जिसका अमर उपदेश व्यासदेव ने किया द्दै। 
अद्यद्यात्मनि चेच्देत्तत्परस्यापि चिन्तयेत्‌ । 
आत्मनः प्रतिकूलानि मा परेषु समाचरेत्‌ ॥ 


= महाभा ० 


जो जो (बातें मनुष्य ) अपने लिए चाहे वही 
वही ( बातें ) दूसरों के बारे में भी सोचनी चाहिए । 
दूसरों के प्रति कभी ऐसे व्यवहार न करन चाहिएँ कि 
जो हम अपने लिए प्रतिकूल (और खराब) सममत हा. | 
* जं की बातों में तो यह नियम अवश्य ही बतेना 
चाहिए। हम दूसरे के घम का विचार तो बड़े तक 


और ध्यान से निष्पक्ष होकर करते हैं, पर अपने धमं 
` की वात आते ही अपनी श्रद्धा और भक्ति के कारण 
हम न्याय नहीं कर पाते। हम अपने गुणों को 
देखते हैं पर दोषों को नहीं देख पाते। यह बात 
प्रत्येक सच्चे धार्मिक के साथ घटती है.। उचित 
और स्वाभाविक भी यही है, क्योंकि यदि हम अपने 
धर्म को सदोष सममेंगे, तो उसे मानेंगे ही क्यों ? 
अतः हम यही चाहते हैं कि प्रत्येक का विश्वास अपने 
घम में अटळ और अटूट रहे, तो भी उसे यह 
शिष्टाचार न भूलना चाहिए-कि हमें दूसरों के 
मतों और विश्वासों के बारे में उतना ही ओर वैसा 
ही कहना चाहिए जितना ओर जैसा हम अपने बारे 

सुनने को तैयार हैं। यही व्यवहार का सुनहरा 
नियम है। ' यही विखधमे का शिष्टाचार है 
व्यास. का यही परम आचार था । इंसामसीह का 
भी. यही उपदेश था। यही शिष्टों का सुनहरा 
मागे, सभ्यों का सुनहळा नियम है। आजकल के 
विद्वान्‌ और विद्यार्थी भी घमालोचन का यही आदश 
सामने रखते हें-( देखो एनसाइक्ठोपीडिया आफ 
रिळीजन भाग १० दूसरा संस्करण प्रु० ६६२ 
Golden Rule of Criticism ) । 








tid = जकच पायया क क क्क 
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६ लोहे का नियम | 

लोक में सोने का यह नियमं चलता है कि हम 
वैसी ही बात कहें ( और करें ) जैसी हम दूसरे से 
सुनना ( और देखना ) चाहते हें । 

इसी को उलटने से संतमत का लोहदनियम बन 
जाता है। ( कारणवश कभी कभी) हम ओर 
हमारे सहघर्मी दूसरों के लिए कडी बात कह दिया 
करते हैं अतः हमें भी दूसरों की कही कड़ी बातें 
सुनने को तयार रहना चाहिए । | 

दूसरे शब्दों में ( १) पहले नियम का अथ है 
प्रिय सत्य कहना-अहिंसा का पाठन करना ; (२) 
और दूसरे नियम का अथ है अग्रिय सत्य को सहना- | 
क्षमा का भाव रखना । 

घमराज्य में शान्ति रखने के लिए दूसरे गुण की | 
अधिक आवश्यकता है । | 


७, हमारी भाषा-- 


हिंदी में हमने लिखा है । हिंदी में धम का अथ 
होता है मजहब अथवा रिलीजन ( 1२612107) । इसी 





प्रकार हिंदी में हमने जो अर्थ मान लिये हैं उनकी |. 


एक छोटी सूची अन्त में दी है। तो भी हमारे 
पाठकों को विशेष लेखों में प्रसंग से धार्मिक शब्द 
का अथे ढगा लेना चाहिए। सतक रहने से शब्दों 
के कारण भ्रम न होगा। धम, हिंदू आदि अनेक 
शब्दों के अर्था के बारे में मतभेद है, अतः हमने केवढ 
प्रचळित अर्थ ही सूची में दिये हैं 


८ अन्तिम प्राथना-- 
हमारी यही है कि आप हमारी कठिनाइयों 
विचार करके हमारे साथ अनुकंपा कर और हमार 
भ॒ळों पर ध्यान न द-- 
सत हस गुण गहहिं पय , 
प्रिहरि वारि बिकारु॥ 


गये तेरह महीनों में.हम ' जय ', “ ध्यान ', 'वसन्त', 
' यज्ञ » “राम; “शंकर ', “गङ्गा, “व्यास, “कृष्ण, 
पुरुषोत्तम , ' विजयमन्त्र , ' दीप? और ' देन 
पर कथा कह चुके हैं। आज धर्म की चचो करना 
है। सच पूछा जाय, तो एक प्रकार से पिछली 
कथाओं में धम की ही कथा होती रही है । इसलिए 
आज हम कोई नया विषय नहीं उठा रहे हैं, पर घम 
की ही पुरानी कथा को नय ढंग से कहेंगे। आप 
ध्यान से सुनंगे तो इस एक कथा में पिछली तेरह 
कथाओं का सार मिल जावेगा । 
, १,रामो विग्रहवान्‌ घमे;- घरमै के बारे 


में सबसे मुख्य बात यह है कि धम का शरीर क्या 
है ( सभी चीजों का बाहरी रूप पहले देख पड़ता है 
और तब पीछे आत्मा प्राण आदि का विचार होता 
है। उसी प्रकार धम के भी शरीर, आत्मा, मन 
आदि का विचार करना चाहिए । 
-- (क) प्रश्न बडा सरळ है--ध म॑ का प्रत्यक्ष रूप 
कैसा होता है? 


I \_\\\\ आ 








उत्तर्‌ भी बड़ा सीधा है--राम का रूप ही धर्म 
का रूप है। राम का चरित्र घमं का जीता जागता 
उदाहरण है। धमे की जो बात समझ में न आवे 
उसे राम के जीवन में हूँढ़ो, तुरंत समझ में आ 
जावेगी । राम ने घमं का जीवन बिताया था। 
इससे यदि धार्मिक बनना दै, धमे का जीवन विताना 
है, तो राम का जीवन अपना आदश बनाओ । 
रामचरित पढ़ो , 'रामनाम' भजो और राममय बनो । 
(ख ) इसी संबन्ध में दूसरा प्रभ होता हे-- 
राममय वनने का उपाय क्या है ? 
उत्तर बहुत ही सरळ ओर स्पष्ट है-राम के 
ग्राह्य $ गुणों को ग्रहण करो। रास जो कुछ करते 
थे वही करो । 
. मुनि वाल्मीकि और महात्मा तुलसीदास ने राम 
के गुणां का वणन किया है। उसी गुणगाथा को 
कहते हैं रामायण । तुम उसी रामायण को पढ़ा । 


तुम्हें राममय बनने का उपाय सिल जायगा । 


+ विषयसुची में देखकर अन्यत्र पढिए--“राम के माझ युण'।. 
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जै 
| 
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(ग) भइयो, इसी से संत महात्मा कहा करते 
हें कि सबसे सरळ और सबसे बड़ा धसशास्त्र हे 
रामायण । 

रामायण पढ़ने और मनन करने से हर एक 
मनुष्य राम के समान धार्मिक, गुणी और सुखी हो 
सकता है । 

(घ ) अन्त में यह वात ध्यान देने छायक है कि 
पहली कथा में हमने “ जय ' का व्याख्या का थी । राम 
का जीवन घर्म का जीवन है। धमं का ही दूसरा 
नाम जय है । “यतो घमस्ततो जयः'। जहाँ धम 
रहता है वहीं जय होती है। इससे जहाँ राम वहीं 
धर्म और जय सब कुछ रहते हैं। . अर्थात्‌ आज 
की कथा का सार केवळ एक है। वह है रामनाम 
का मन्त्र । 

रामनाम ही जय का मन्त्र है । 

( ङ ) भाइयो, रामनाम की कथा इतनी बढी 
और इतनी मधुर है कि उसे कहते कहते जीभ भले 
थक जाय, पर पेट नहीं भरता। इससे हम आज 
केघल एक बात और कहेंगे । 

प्रन था धम का शरीर क्या है? उत्तर भी 
मिछा राम का जीवनचरित ही धमं का शरीर है। 
इसकी व्याख्या साहित्यिक इस प्रकार करते हैं-- 
घमे के तीन अङ्ग होते हैं, श्री ( सौन्दर्य 3९४प६४ ), 
बिजय ( शक्ति Power to live and ९०६८ ) और 
भति ( शीळ wealth, Mental & Spiritual 
both ) | 

आदश मनुष्य को हम सुन्दर, शक्तिसंपन्न 
और शीळवान्‌ देखना चाहते हैं। जिस पुरुष में ये 


बकर. 

आदर्शः धार्मिक मानते हैं और जब हमें यहद रे 
होता है कि यह ( अमुक ) प्रकार की सुन्दरता घर 

नुकूळ है अथवा धमविरुद्ध / यह शीळ ठीक | | 

अथवा नहीं ? . यह शक्ति और विजय का क 
धर्ममय है अथवा नहीं? तब हम राम की जो, | 
देखते हैं और जैसा राम ने किया है उसी को छा. 

हरण और कसौटी मानकर निणय करते हैं ।१ 

यदि राम का जीवन सामने रखकर काम कि 


' जाय, तो हर एक मनुष्य सौन्दय, शक्ति और शोढ; 


संपन्न हो सकता है । प्रत्येक मनुष्य आदश गुणे 

वाला बन सकता है. अतः राम को सामने रख 

हर एक काम करो । रामायण हाथ में लेकर जा 
बढ़ो । 

२, धमेस्य असुरच्युत;---धर्म का शर. 
देख लेने पर, उसका प्रत्यक्ष ज्ञान हो जाने 
उसके कारण की खोज शुरू होती है। प्रश्न उम्र 
है धम का मूळ क्या है? , धर्म का प्रभु कोन है| 
घम आता है कहाँ से ९ । | 

उत्तर बढ़ा छोटा है-कृष्ण(से)। . 

कृष्ण ने अपने जीवन में धर्म का संस्था ' 
किया है, धम की पूरी व्याख्या की है। घम 
सम स्वयं समझा था और दूसरों को समझाया थ 
सदा ज्ञान ओर आनन्द का जीवन बिताया थ 
अतः जिसे घम का मर्म समझना हो, धम का विएँ 
विचार करना हो उसे चाहिए, कृषण का ध्यान को 
कृष्ण की शरण रहे । | 

( देखो गीता- मामेकं शरणं ब्रज') ': 
MESS 020. 
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तीनों बात रहती हैं उसे हम सुकृती और घार्भिक ! जो राम के शील, शक्ति और सौन्दर्य का सुन्दर बि: 
कहते हे । राम में शीळ, शक्ति और सौंदर्यं तीनों पहनना चाई वे प० रामचन्द्र शुक्ल का “तुलसीदास ' १ २ 
ही गुण अच्छी तरह पाये जाते हैं इसी से हम उन्हे अन्ध पहे'--सं० । आ : 


। ___ संपादकीय 


न “2 णा ला काल 


__ 


। 


| 


। शाख्राँ को पढ़ो, सोचो समझो और उनके अनुसार . 


| जाने का उपाय अवश्य मिल जायगा । 


यहाँ भी वही प्रद्दन उठता हे-कुष्ण की शरण 
कैसे जावे ? 
उत्तरं वही पुराना ऋषियों सुनियों का दिया 


हुआ उत्तर है-शाख द्वारा। श्रुति स्मृति आदि 


आचरण करो! तुम्हें कृष्ण से मिलने और शरण 
आप फिर 


भी प्रश्‍न करते हैं-- 


शास्र तो अनन्त हैं, उनका पार पाना बड़ा कठिन 


है। हम छोटे आदमियों लिए तो कोई छोटा 


उपाय चाहिए । 
इस प्रश्न का भी उत्तर बार बार दिया जा चुका 


' है और-आज हम फिर दुहरा देते हैं -- 


गीता का योग सबसे छोटा उपाय है। उसी से 


` अजुन की “मति” सुधर गई थी और उसी से हमारे 
बड़े बड़े आचायाँ की गति वन गई है। अतः 
हमें भी वही गीता का योग कृष्ण से मिला देगा | 


. हमारे सब कुछ कहने का सारांश यही है कि 


गीता पढ़ो और बर्तो । 


इस प्रकार रामायण के वाद दूसरा घमंशास्त्र 


होगी गीता ! रामायण से हमें ( व्यक्त) शरीर 
का ज्ञान होता है और गीता से ( अव्यक्त) आत्मा 


का। रामायण की शिक्षा है ' अमुक अमुक गुणों 


को सीखो और अमुक अमुक काम करो ।? गीता 


की शिक्षा है इनका “अध्यात्म? जानो--क्यों और 
कैसे का ज्ञान रखकर काम करो । रामायण से योग 
का आचरण सीखना होता है और गीता से योग 


का शास्त्र। एक में आचार, है दूसरे में विचार । 
जीवन की पूणंता के लिए दोनों की जरूरत है। 
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A, 
३, धर्मे का व्यवहार--धमे के शरीर और 
प्रभु को जान लेने पर भी हमारा भाई पूछता. है-- 
सबसे बड़ा धर्म क्या है ? और.सबसे सीधा धमे 
गेन सा है ? 
दोनों का उत्तर मनु वावा दे गये हे— 
सत्य ब्रयात्‌ | प्रिय ब्रूयात्‌ । 

सच वोळे। मीठा वोले। 

भाइयो ! यही धमे का व्यावहारिक रूप है। 
शास्त्रों तथा गुरुओं से सच्ची बातों को जान लो, पर 
उन्हें मीठा बनाना जरूरी है। मीठा बनाने के लिए 
शिष्टाचार और लोकाचार सीखो और बर्तों। 
सदाचारी होने के साथ ही शिष्टाचार और लोकाचार 
की मिठास होना प्रत्येक मनुष्य में आवश्यक है। 

इस आचार के धम को सीखने का उपाय है 
शिष्टों और बड़ों के रास्ते पर चलना । 

४. महाजनो येन गतः स पन्थाः जब हमें 
ठीक बात न सूझ पड़े तो सीधा उपाय यही है 
कि जिस रास्ते बड़े चलते हाँ उसी रास्ते चलना । 
इसके लिए अपने युग के महापुरुषों का जीवन 
देखना होगा और बीते युग ( राम कृष्ण आदि ) 
के इतिहासों को पढ़ना होगा। इतिहास, जीवनी 
और आत्मकथा पढ़ना इसी से धमज्ञान के लिए 
बहुत आवश्यक है। 

५, धार्मिक विचारका एक मन्त्र है-- 


४ शब्दब्रह्मणि निष्णातः परं ब्रह्माधिगच्छति’ 
( पतञ्जलि मुनि का महाभाष्य ) 
शब्द भगवान्‌ को समझ लेने पर मनुष्य भगवान्‌ 
को ही पा जाता है | 
घम के; बारे में जितने भ्रम, सत, वाद और. 
झगडे खड़े होते हैं वे केवळ शब्दों के कारण | यदि 





ग्रीताघमे 
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हम शब्दों पर उचित ध्यान रखें, तो हमारा काम 
कभी न बिगड़े। यदि हम शब्दों के भीतर छिपे 
सच्चे अर्थ को ग्रहण करें और मोटे उपरी अर्थ के 
पीछे झगड़ा न करे, तो हमारा संसार स्वरा बन जाय | 
इसी से दो महात्मा और संत कहते हैं कि जड़ शब्द 


को माननेवाळा जड़ होता है और शाब्दन्रह को 


माननेवाळा स्वयं ब्रह्म हो जाता दे, जहा के समान 
ज्ञानी और सुखी ( सचिदानन्दमय ) हो जाता है। 
एक कहता है हिंदू का अथं,है चोर काफिर 
आदि। दूसरा कहता दै ईसाई का अथ है भ्रष्ट 
और पतित । तीसरा कहता है सुसळमान का अथे है 
आततायी और दुष्ट । पर वास्तव में हिंदू, ईसाई और 
मुसलमान तीनों शब्दों के सच्चे अथे बढ़े अच्छे ति 
और समझदार उन्हीं अच्छे अथाँ को ठीक मानते हैं। 
इसी प्रकार हम जब शब्दों के बाल की खाल 
निकालने गाते हैं तव तो दीन और दुनिया दोनों में 
ही बड़ा अनथ होता है, पर जब हम उन शब्दों के 
तत्त्व कों पहचानकर काम करते हैं, तो कोई गड़बड़ 
नहीं होती । इस लोक और परळोक दोनों में सुख 
मिलता है । घन और धरम दोनों हाथ लगता है-- 
८ सोऽनन्तमामोति जय परत्र । 
x xX x 
६, घमं का आचरण--धमोचरण की 
कसौटी क्या दै? यह प्रश्न हम सभी के. सामने 
आता है। इसके लिए हम कहेंगे “स्वस्य च प्रिय- 
मात्मनः? । जो हमें अच्छा लगता दै वही हमें दूसरों 
के लिए अच्छा समझना चाहिए। इसी से तो महा- 
भारत में महर्षि वेदव्यास नारायणावतार ने कहा है-- 
५ श्रयतां धर्मसर्वस्वं श्रत्वा चैवावधार्यताम्‌ । 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरत्‌ ॥ 
यद्यदात्मनि चेच्छत तत्परस्यापि चिन्तयेत्‌ ।? 


| 
“ 
प काक्का De id ज SNE -- |] 
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यानी “ धर्म का सवस सार सुनो, और सुन, 
उसके अनुसार आचरण करो; जो काम अपने; 
दुखदाई जानते हो वह काम दूसरे के लिए नको 
और जो जो अपने लिए चाहते हो वही दूसरे! 


| 


लिए चाहो” | | 
इतना सदाचार और व्यवहार यदि सब हो. 
सीख ढे, तो जीवन में शान्ति और सुख बरस फ. 
यह निश्चय समझो । ह 
७, कर्मज्यायों ह्यकमैणः--न करने! 
अपेक्षा करना सदा अच्छा होता दै। अधमे से इ. 
सदा अच्छा माना छता है। अधर्म. और घन; 
तो कोई बराबरी होती ही नहीं । झगड़ा होता हैष 


“py रै ९ 
और घर्मतर भाव का--स्वघम और परघम का- 


मजहव और दुनिया का--रिलीजन Religh 
और ऐंटी रिळीजन 471-7९/४1०० का। _ । 


| 
| « 


८. प्राथना और भजन--घम का प्रत 
लाभ होता है प्राथना और भजन से । हम इसी से अः 
में ऐक बड़ी पते की बात कहकर कथा समाप्त करे 
कि जैसे अन्य देवी देवताओं के सहस्नाम होते 
वैसे ही धर्मसदखनाम भी दै । उसका पाठ 
उसी प्रकार संत महात्मा करते हैं. । केवल सर 
लेने की बात है। आश्चयं की बात नहीं दे। ४ 
सहस्रनाम का स्तोत्र घर घर में विद्यमान भी र॑ 
है। उसका दूसरा नाम है विष्णुसहखनाम- 

विष्णु का ही दूसरा नाम है धर्म । थदि * 
समय मिला तो इन एक हजार नामों .की ६ 
व्याख्या करेंगे। और यह व्याख्या एक प्रकार 
घसेकोष बन जायगी। | 

धर्मो धंमविदुत्तमः 


( सहत्ननाम ) | 


हा 
Fr —— «-७ 
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शषा छा भूमिचालण्ड 


धमे शब्द ऋग्वेद से. लेकर आज के हमारे गीता- 
धर्म मासिक तक में बता जा रहा है। और उसका 


Fe , ९ - 2 जड ९ " 
अथ भी प्रायः एक ही, ''है। पर उस एक अथ : 
| ` के अनेक भेद देख पड़ते ८ 3 कारण कभी कभी 


बड़ा भ्रम हो जाया करता हं यह विद्वानों का 


कहना है। पर सच पूछा जाय, तो शास्त्रीय और दाशं.. 


निक दृष्टि से घम शब्द्‌ का नित्य और एक. अर्थ रहा है, 
पर व्यवहार में “घम? का सदा अर्थ वद्ढता रहा है । 

ऋग्वेद में धमे से ' स्वभाव? और “सद्भाव! का 
अथं लिया जाता था। कभी कभी धर्म से छोका- 
चार और नियम का औ वोध हुआ करता था। 
अथववेद्‌ में धमे से यम और विष्णु आदि का भी वोध 
हुआ है। सलुस्म्ति में धम और वृष को पर्याय 
माना है। कथासरित्सागर आदि में कहीं कहीं 
धम को हंस का पर्याय माना है। अनेक धर्मज्ञाखो में 
धर्म का अर्थ कानून माना है। बौद्धमन्धों में 


। त्रिरक्नो में से एक का नाम धम है। बुद्ध, संघ और 


घमे--ये ही दीन बौद्धो के त्रिरत्न माने जाते हैं। 


| बौद्धदशन में धमे का एक अनूठा अर्थ होता है। 
॥ ९ २ 

' बिना धम को समझे बौद्धदशन समझ में नहीं आ 
सकता । एक विद्वान्‌ ने घर्मता के पर्याय गिनाये हैं 
Pm mmm क पा किती 


® Stcherbatsky. ‘The central Conce- 
Ption of Budahism & the meaning of 


' the word Dharma. 


जिससे धर्म कें महत्त्व का थोड़ा पता लगा सकता है- 

धमंता = नेरात्म्य = क्षणिकत्व = संस्कृतता = 
प्रतीत्यससुत्पादत्व = सास्रवाना्रवत्व = संछेशव्यव- 
दानत्व = दुःखनिरोध = संसारनिर्वाण । 

उसी बौद्धधम में घर्मचक्र का प्रवतेन भी एक 
अपने ढंग की चीज है। घसंचक्र का उल्लेख महा- 
सारत, ओर हरिवंश आदि में भी आता है, पर 
दूसरे अर्थे में। जैनधमं में घमं का बड़ा महत्वपूर्ण. 
अथ है। | 

गीता में धर्म का निराळा अर्थ है। वहाँ घम 
का त्याग तक करने को कहा गया है। पर साधारण- 
तया गीता में धमं का कुलघमे, वणेधर्म आदि 
सामान्य अथं ही लिया गया है। इसकी मीमांसा 
भी सहज नहीं है। बड़े बड़े आचायोँ ने बहुत 
कुछ लिखा है। 


धमे की परिभाषा और व्याख्या तो घर्मसूत्रों, 
घमंशास्त्रों, स्सृतियो. और प्रबन्धों में भरी पड़ी 
हैं । उनमें से कुछ का संग्रह आगे के छेखों में 
मिलेगा। यदि धर्मं की इन सब व्याख्याओं का 
थोड़ा थोड़ा विवेचन भी करने ढगे, तो एक बड़ा 
म्रन्थ तैयार हो सकता है। हमारी इच्छा थी कि 
ऋगवेद से लेकर आज तक के मुख्य मुख्य ग्रन्थों 
में घमं शब्द का कितने बार प्रयोग हुआ है और 
किन किन प्रसंगों, किन किन अर्था' में हुआ है, 


१३६ 


गीताधम 
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re 
इसका थोड़ा विवेचन करें । चारों वेद, तेरहों 
उपनिषद्‌, महाभारत, गीता, भागवत, मनुस्मति, 
तुल्सीकृत रामायण आदि में धर्म शब्द के प्रयोगों 


को हमने छाँट भी लिया था, पर. उनके सविस्तर ' 


विवेचन के लिए, उन्हें ऐतिहासिकक्रम से सजाकर 


समझने समझाने के लिए अभी भी बड़े परिश्रम तथा 


अवकाश की आवश्यकता है। उससे भी अधिक 
जरूरत है स्थान की । इतने अधिक लेख हमें भिन्न 
भिन्न विषयों पर देने हैं कि यदि हम इस अङ्क को 
और अधिक बढ़ावें तभी धर्म का यह ऐतिहासिक 
और भाषावैज्ञानिक विवेचन पूरा हो सकता है। 
काशी में प्छेग आ जाने से तथा प्रेस थोड़े दिन बंद 


रहने आदि की वाधाओं से अब संभव नहीं है कि | 


और समय ढगाया जाय । अतः इस अङ्क में हम 
इतना निर्देश करके ही छोड़ देते हैं कि धम शब्द 
का यह ऐतिहासिक विवेचन बड़ा रोचक और शिक्षा- 
प्रद हो सकता है | 


। | 





SS अल, 
अन्त में एक बात याद रखनी ही चाहिए छि. 
घर्स-का संवन्ध प्राचीन काळ में मन के भावों पे 
अधिक थां और आजकल घमं शरीर के कमों में रू 
गया है| पर गीताधर्मी के अनुसार धमे में. पर 








rm == 


और शरीर दोनों का ही. उचित व्यवहार होण 


चाहिए । जो धर्म करने में शरीर की अवहेलना 
करते हैं वे गळती करते हैं और जा मन को ' मूलक 
केवळ शरीर के भौतिक कमों' से धमं पूरा कर लेन 
चाहते हैं वे भी भूळते - र! धमं करने के ढिए, 
धार्मिक बनने के लिअच्छा. मन और शरोर दोगे 
की उन्नति करनमाना साग 
x x टु 
धर्मी का यह आदशे अथे है, पर साधारण: 
हिंदी में घमे का प्रयोग मजहब 1२७1801 आदि ३. 
अर्थ में आजकल होता है । इस अङ्क में प्रायः यही 
अर्थ लिया जायगा। और दूसरे विशेष अर्था को 
प्रसंगानुसार समझ ळेना होगा । | 





|] 
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| 
1 
| 
है 
| 


। 
| 





विचा चैह घाय चा घाय 


इस खण्ड में दो बातों का परिचय देना है ( १) 
विश्व (२) और उसमें प्रचलित धम । (३) पर 
इतिहास के विचार से स्तधमों का भी एक परिचय 
दे दिया जाय, तो सुन्दर होगा ।१ 

गीता के “ विशवरूपदशेन? वाळे अध्याय में जिस 
विश्व का वणेन है उस विश्व में तो अनगिनत लोकं 
हैं, उसमें देव, दानव, नाग, नर, पशु आदि सभी हैं, 
पर हम यहाँ विश्व के साधारण अथ को ठेंगे। इस 
विशव में तीन लोक और चौदह भुवन नहीं हें । इसमें 
केवळ एक सत्युछोक आता है । उस मृत्युलोक का 
भी वही प्रथिवीमण्डळ जिसमें छः महाद्वीप -हैं और 
जिसे हम ( भूगोल और इतिहास की सहायता से ) 
अच्छी तरह जानते हँ । इस प्रथिवीमण्डलवाडे 
विश्व को भी कथा छोटी नहीं है। इसके भी सभी 


छोटे बड़े देशों के धर्मों और संप्रदायो का वर्णन 


SS 5 नली] 


१, आगे ए० १३५३``'पर ¦ विश्वधर्म का परिचय ? 
नामक लेख में इन तीनों बातों का थोड़ा बर्णन मिलेगा । 
ज सं @ 


सहज नहीं है। सहज तो केवळ एक भारतवर्ष के 
धर्मो' का वणन सी नहीं है। केवल भारत में भी 


इतने मत और संप्रदाय हैं कि उनकी सविस्तर गणना 


करने के लिए एक ग्रन्थ बन सकता है। पर हम तो 
यहाँ केवळ मुख्य धर्मो की चचा करेंगे । 
आज संसार में चार" मुख्य जीवित घम हैं-- 


(बोद्ध, पारसी और सिक्ख घमों' को मिलाकर ) 
` १. हिंदू २, यहूदी ३, ईसाई ४, मुसलमान । इनके 


अतिरिक्त ऐसी जंगली जातियाँ भी संसार में पाई 


जाती हैं जिनका घमं बड़ा असंस्कृत और जंगली 
जैसा है। | 

प्राचीनता की दृष्टि से हिंदूधम सबसे पुराना है । 
उसके साननेवाळे भी संसार में सबसे अधिक है । 


दूसरा स्थान संख्या के अनुसार इसाईघम का है । 


२. जो लोग बौद्ध, पारसी आदि धर्मों को हिंदूधमं 
से अलग मानते हे उनके अनुसार संख्या चार से श्रधिक 
होगी, पर हिंदूमदासमा इन सभी को हिंदू मानती है और 
इतिहास भी इसी पक्ष में है। 


| ५३ 


१००४ 


तीसरा इस्छाम का और चोथा यहूदीधम का । हमारा 
विचार था कि चारों का सविस्तर वर्णन करें ओर 
हेस्टिंग्जवाले धर्म के विश्वकोष में जो कुछ दिया गया 
है उसकी थोड़ी आढोचना भी करे, पर यह काय 
भी अब भविष्य में आगे के लिए ही छोड़ना पड़ता 
है। इन बातों का अध्ययन इतना विशाळ है कि 
हम जितना ही पढ़ते और सोचते जा रहे हैं उतना 
ही अधिक समय और श्रम ढगता जा रहा दै । इतना 
ही संतोष है कि हसने अध्ययन प्रारम्भ कर दिया है, 
यथासंभव उसे बढ़ाने की ही कोशिश करते रहेंगे। 
आज हम केवल इतना ही करेंगे कि इन चारों 
धर्मो' पर चार प्रबन्ध लिखाकर आगामी खण्ड में दे 
ढगे । चार मुख्य प्रवन्धों के अतिरिक्त इन घर्मो से 
संवन्ध रखनेवाले अनेक व्याख्यान, प्रवचन और 


' छेख रहेंगे। इस खण्ड की पूर्ति अब तीसरे खण्ड 
- से ही होगी। सचमुच में तीसरे खण्ड के लेख ही 


इतने अधिक हो गये हैं. कि अब पहले और दूसरे 
खण्ड को बढ़ा सकना कठिन है। सच पूछा जाय, 
तो एक एक खण्ड ही एक एक विशेषाडू हो सकता 
है और इसी से हम अपने इस विशेषाङ्क में तीसरे 


- खण्ड को ही प्रधानता दे रहे हैं। 


_विश्वधमाङ्क के विषय और लेख 

जिन छोगों ने पत्रों के और विशेष कर बड़े 
विशेषाड्डों के लेखसंप्रह और संपादन का काम किया 
है वे जानते हैं कि इस काम में कितनी कठिनाइयाँ 
आती हैं । वो और संपादक जितना सोचते हैं 
उतना कभी पूरा नहीं हो पाता। और इसी से कभी 
कभी तो काम करनेवाले हारकर काम छोड़ भी 
बैठते हैँ; पर विजयवादी कमंयोगी कभी हटते नहीं । वे 
भगवान्‌ पर, अपने लक्ष्य पर और अपने कर्मयोग की 
पवित्रता पर विश्वास रखकर काम करते ही जाते हैं 
ओर यदि उनकी आयोजना का एक अंश भी. पूरा 


२. दूसरी अवस्था अच्छा 


गीताधम 
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हो जाता दै, तो वे बहुत मानते है. और फिर छूटी और 
भूढी कमियों को समझकर आगे बढ़ते हे--इस आण 
बढ्ने में ही तो जीवन की सफलता है । | 

हमारे इस विश्वघमोडू की तैयारी में भी बाधा | 
आइ, पर आज भगवान्‌ की कृपा से वे सब दूर हे | 
गई ओर यह अङ्क आपके सामने हे | 
आज तक विश्वषसांङ्क की तीन अवस्थाएँ बीती ` 

हैं। १. पहली अवस्था में .हमने नीचे लिखी सूची 
तैयार की थी ( यंह कोई त्येक पहले की बात है।) 
र . कल्पना की कि विश्व. 

माङ घस काना छन विश्वकोष ( एनसाइक्से. | 
पीडिया ) वन जा4। इसके लिए हमने उसके तीन 
खण्ड करने का विचार किया । तैयारी में भी हमे 
बड़ा परिश्रम किया। पर बड़ी इमारत एक दिन में 
नहीं खड़ी हों जातीं। कुछ समय छगता है। उसी 
प्रकार हमने इस ( विश्वकोष के “ढंग के ) विश्वधमाइ ' 
की नींव तो डाळ दी है, पर इमारत उठाना बाकी दै।| 
३. यह तीसरा रूप आपके सामने है। आप समय 
की कमी और कार्थ की विशाळता का विचार करे | 
इस अङ्क की अच्छाइयों को ही देखिए--दोषों की 
ओर ध्यान न दोजिए । | 
.एक बात इससे भी बड़ी है जो हम आपसे कहने 
चाहते हैं। वह यह है कि गीताधर्म आपका है ओ. 
हम आपके सेवक हैं । बस, इतना “अपना” आप. 
ध्यान में रखें । बस, हमारी आपसे और अपने ग्रझुरे! 
केवळ यही एक प्रार्थना है । और इसका तो हमें पूण 
विश्वास है कि “अपनी? चीजें ( जिन्हें हम अपनी 
कहते हैं ) सदा भळी, भोळी और प्यारी गती है। 
अतः अपना गी वाधम आपको अवऱय ही अच्छा ळ| 
ओर हमें तो आपते आइवासन और प्रोता. 
लेकर फिर उसी काये में ळा जाना है। उसी धमई, 
की योजना को आगे तक सफल बनाना है-- _ 
(राम कान कीन्हें बिनु मोहिं कहाँ विश्राम ' | 


धर्याह छी सभत पहली विषयसूची 
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घमोद्थशच कामश्च स धमः किं न सेव्यते ? 
( भारत--सावित्री ) . 


लह“ 


चित्रपरिचय 


आए 


यदि इन सभी विषयों पर एक एक प्रघट्टक 
(-पैरा ) अथवा दो दो वाक्य भी छिखने का अव- 


। सर मिलता तो भी एक बड़ा सुन्दर प्रबन्ध बन जाता । 
' अच्छे विद्यार्थियों और धर्म के जिज्ञासुओं के लिए 
` विषयसूची भी बड़े काम की होती है ! 


x x > 3 
जो अङ्क तैयार हुआ है . उसकी विषयसूची 


| आदि में दी हुई है ! ० "० छेख तो अब विळम्व 


के कारण जा नहीं ९ 
, कर, हमें क्षमा कर. 


“स्थिति पर विचार 
.„ हुद्य से उन्हे 
धन्यवाद देते हैं । ®... र 


इस बड़े अङ्क की तैयारी में कई ळोंगों ने हमारी 


' - बडी सहायता की | पर अन्त में जब काशी में प्लेग की 
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थोड़ी गड़बड़ी हुईं, तो सबका धीरज छूट गया । केवळ 
दो ही मित्रों ने इस अङ्क के पूरा होने तक कई ढंग से 
हमारा साथ दिया । उनके नाम हें-सर्वश्री माकण्डेय ` 
झुक्ळ तथा पं० शिवसहाय त्रिवेदी एम० ए०। इसी 
प्रकार इस भीड़ और जल्दी के समय कार्यालय तथा 
प्रेस की सहायता के लिए आकर बड़ौदे के श्री 


 गोरधन भाई मङ्गळ भाई पटेल ने जो हमारी 


सहायता की है उसे हमारा हृदय ही जानता है । 
अन्त में सहयोगियों के साथ ही अपने. लेखकों, 
आहकों तथा संरक्षकोां आदि सभी सहायकों को हम 
धन्यवाद देते हैँ। ` 
| कृतज्ञ-- 
“ संपादक 


चित्रपरिचय 


जिस प्रकार हम अक्षरों और वर्णो द्वारा लिख- 


: कर अपने भाव प्रकट करते हैं उसी प्रकार चित्रों की 


` भी भाषा होती है--इन चित्रों के द्वारा हम अपने 


` मनोगत भावों को बडी कला से प्रकट करते हे । 
` चित्रों द्वारा अपनी बातों को प्रकट करना बहुत बड़ी 
. कछा है। और उसी प्रकार चित्रों के भावों और 


ww २, 


` प्रयोजनों को समझना भी कलाचातुरी है । 


२7 


यहाँ इस विइवधमोङ्क में बड़े प्रसिद्ध कलाकारों 


के चित्र दिये हुए हैं। उनकी सभी बारीकियों और 
विशेषताओं को समझा सकना तो किसी बड़े कळा 
विदू का ही काम होगा, पर हम तो अपने पाठकों को 
` केवळ इतना बताना चाहते हैं कि इन चित्रों को हमने 


किस प्रयोजन से रखा है। पर ऐसा चित्रपरिचय 
देने के लिए भी यहाँ स्थान नहीं है। अतः यथा- 


संभव विशद चित्रपरिचय हम परिशिष्टाङ्क में दुगे । 


परिशिष्टाहु का नाम होगा भजनाङ्क। भजन का 


` चित्रों और मूर्तियों से बड़ा संबन्ध रहता है । अतः 


उसमें यह परिचय शोभा भी देगा । 


यहाँ केवळ दो तीन जरूरी और मोटी मोटी बातें 
लिखनी हैं--( १) राधा कृष्ण का कळापूर्ण चित्र 
काशी के प्रसिद्ध चित्रकार श्री रामप्रसाद की कृति 
है। उसके शज्भार को देखकर क लोग उसे धम 
विरुद्ध समझ बैठते हैं, पर वास्तव में जो धर्म और 
कळा का समे समझते हैं वे इसे बड़ा ही पवित्र और 


आध्यात्मिक मानते हैं। प्राचीन आचार्य तो शगार 
और अध्यात्म का समन्वय करते ही हैं, आजकल के 
संसारप्रसिद्ध कळाविद्‌ डा० आनन्दकुमार स्वामी 
( बोस्टन ) और योगिराज अरविन्द ( पांडिचेरी ) 
भी राधा की खङ्गारमयी उपासना करते हैं। जिन्हे 


ss सकी 
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गौताघम 
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इसमें अज्हीढता देख पड़े उनसे हमारी. प्राथना है 
कि ऐसे बड़े और पहुँचे हुए छोगों से सच्चे हृदय से 
समझने की कोशिश करें, अवश्य ही उन्हें इन चित्रों 
में “शी” देख पड़ेगी (विशेष व्याख्या दूसरे अङ्क में) । 

(२) “जगत्‌ के माता पिता! नाम का चित्र 
जान्तिनिकेतन, केळाभवन के अध्यक्ष और भारत के 
प्रसिद्ध कलाकार भी नन्दलाल बोस की इति है। 


` उसमें शब्द और अथ का अभेद, प्रकृति और पुरुष 


का अभेद, उमा और शंकर की एकता आदि सभी 


. कीन्यज्ञना है। उसकी व्याख्या तो कालिदास के 
वागर्थाविव? वाळे अमर सोक से ही हो सकती है । . 


घे का इस ( योग के ) चित्र से क्या. संवन्ध है यह 


हर एक पाठक समझ सकता है। यह चित्र ऐसा 


कढापूर्ण उपहार दै जो. प्रत्येक घार्मिक अपनी वैठक 

में रखना चाहेगा ! | | 
राम और कृष्ण के चित्र देने का कारण व्यास- 

वचनासत में दिया हुआ दै। राम तो घम की मूर्ति 


ff 
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ठहरे और कृष्णजी धमे के प्रभु हैं। ` ढक्ष्मणजी तथा 
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हनूमानजी भक्तों के आदश हैं। गङ्गा, नमदा, ह 
स्वती आदि इष्टदेवता हैं। इनके अतिरिक्त ३ 
महापुरुषों और महात्माओं के चित्र हैं उनसे ह 
अधिक सांप्रदायिक आचायो के चित्र नहीं छे से 
क्योंकि इससे बिस्तार बढ़ जाता और यहाँ आवश, 
कता भी नहीं थी। हमने केवळ उन चुने हुए ले 
के कुछ चित्र दिये हैं. जिन्होंने धगे का संस्थापन कि 
है--जैसे जगद्गुरु अण पनाते-.गोसाइँ तुळसी, 
परमहंस राम देन 'पन्ढोगो ने किसी फ़ 


| नई | 
. का प्रवतन नहा. लिअच्छा. “पुराने सत्य ( सनात 


हिंदू ) धर्म "पाना फर हमारे सामने फिर से छ 
दिया । यही उत्का बड़प्पन है। ऐसे चित्रों ३ 
अतिरिक्त कुछ चित्र ( इकरंगे ) लेखों के भीतर आगे 
हैं। उनके प्रयोजन लेख से ही स्पष्ट हो जाते हें। | 

विश्वधमाङ्क में यदि हम सभी घमाचायों के चित्र 
देने ळगते तो बहुत अधिक चित्र देने पड़ते । इसी पे 
हमने कुछ चुने हुए धार्मिक चित्र ही दिये है । 
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अ लोकसंम्रही गीताव्यास स्वामी विद्यानन्दजी महाराज २४ 
` गोताधमे प्रेस, साक्षोविनायक, काशी । 





तीसरा खण्ड 

( व्याख्या और प्रवचन ) 
पुरुष का लक्ष्य 
ह | 


` - ( ले०--लोकसंग्रही गीताव्यास स्वामी विद्यानन्दजी महाराज, घंटाकोटी, कनखळ, हरिद्वार ) 


' पुरुषका लक्ष्य क्या है ? मनुष्य के जीवन का 
: उद्देश्य क्या है ? यदि सीधा और सरळ उत्तर दें, तो 
' पुरुष का लक्ष्य है पुरुष होना 

___ पुरुष होने का अर्थक्या है? वेदान्ती और 
ज्ञानी लोग कहेंगे पुरुष का अथ है ईश्वर--वेद्‌ के 
` पुरुषसूक्तवाला वह विराट्‌ पुरुष । भक्त छोग कहेंगे 
` पुरुष का अथे है पुरुषोत्तम--भगवान्‌ और उन भगवान्‌ 
` में अपने को मिला देने का नाम ही है “पुरुष होना? । 
` एक तीसरा मनुष्य कहता है कि पुरुष का अर्थ है 
` आदशे जीवनवाळा पुरुष; अतः अपने जीवन को 
. आदश बनाने का अथ ही है पुरुष होना । यही अथे 
सबसे साधारण अथ है। कहने के लिए तो संसार 
` सें सभी आदमी पुरुष कहे जा सकते हैं, पर वास्तव 
.सें सच्चे और .योग्य पुरुष बहुत कम मिलते हैं । 


हमें आज यही देखना है कि सच्चे पुरुष का आदश 
क्या है ९ सच्चे पुरुष का जीवनढक्ष्य क्या 
होना चाहिए ९ 

उचित उत्तर पाने के लिए पहले जीवन को ध्यान 
से देखना चाहिए। प्रत्येक मनुष्य चाहता है कि 
१, मै जीऊँ, स्थिर रहूँ, अपने जीवन को, तन मन _ 
को स्वस्थ और सुखी रख, २, प्रत्येक!मनुष्य इसी लिए 
धन कमाकर इस प्रयोजन की सिद्धि करना चाहता 
है, ३, तीसरी बात आती है अपनी कमाई संपत्ति का 
उपभोग करने की । जब मनुष्य धन कमा लेता है 
तब वह केवळ जीने ओर स्वस्थ रहने की चिन्ता नहीं 
करता, वह अब उपस्थित सामग्रियों से अपने को 
अधिक से अधिक सुखी बनाना चाहता है। बस, 
इतने में मनुष्य का जीवन समाप्त हो जाता है। वह 
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गीताधमं 
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जीवन घारण करने के लिए, शरीर और मन को 
जीवित रखने के लिए जिन नियमों और कर्मा का 
पाळन करता है उन नियमों और कमों' को कहते हैं 
८ घय? | फिर जिन जिन सामग्रियों को वह जीवन के 
लिए उपपोगी समझता है और इकट्ठा करता दै 
उनको कहते हैं “अर्थ? । ओर फिर इस अथ के द्वारा 
वह जिन इच्छाओं को पूरा करना चाहता है उन 
इच्छाओं को कहते हैं 'काम'। वस, इन तीनों का 


चक्र संसार में चळा करता है-घम, अथे और काम | - 


“काम” अधिक आगे बढ़ता है तो मनुष्य स्वगं की 
कामना करता है । धमं द्वारा वह स्वग प्राप्त करता 
है। स्वर्ग एक प्रकार का अथ (धन) है। उसे 
भोग लेने के वाद वह फिर जन्म लेता है, और फिर 
वही पुराना घमं, अथे, काम का चक्र चलने ळगता 
है। इस प्रकार संसारचक्र सदा चला ही करता है, 
कोई उसमें आनन्द से घूमता है और कोई रोकर, पर 
घूमते है सभी । 
ईश्वर सर्वेभूतानां हृदेशेऽजुन तिष्ठति । 
भ्रामंयन्सवंभूतानि यन्त्रारूढानि. मायया ॥ 
“-गीता० १८1६१ 


देह धरे को दड है सब काहू को होय। 
ज्ञानी भुगते ज्ञान सों मरख भुगते रोय ॥ 


इस :प्रकार दो बातें निश्चित हें--१ सबको इस 
“चक्र पर झूले के समान घूमान पड़ता है--२ और सभी 
को संसार का भोग करना पड़ता है । 

£ अतः जीवन का लक्ष्य क्या हुआ ? धम धन 
| और भोग का ठीक मेछ। इन्हीं तीनों को कहते है 
/त्रिवंग; जिसने त्रिवगं को पा छिया उसका जीवन 
(सफल संमझो । .. फम! 
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हैं “मोक्ष” 


~ 


त्रिवर्ग का पालन बहुत बड़ा काम है और | 
जीवन सुखी होता है । यही भौतिक उन्नति का चर 
आदर्श है । पर अनुभव से देखा जाता है कि ८: 
वास्तव में संसार सुखी नहीं होता । जीवन में दुर 
बना रहता है, मनुष्य रोया करता है। अधि 
मनुष्यों को यही अनुभव होता है कि चारों ओर दुबै 
ही दुःख है । 





“सर्वे दुःखम्‌? 


उस दुःख से छुटकारा कैसे मिले ? थोड़े शि. 
सें थककर और कभी कभी घबड़ाकर हर एक सोच 
है-इस संसार के जाळ से छूट केसे ? इसी छू 
की इच्छा को कहते हैँ मोक्ष की इच्छा ( संसार; 
विराग )। यह वैराग्य की पहली अवस्था है| 
सच्चा वेराग्य तो तब होता है जब मनुष्य को सक्त 
ज्ञान हो जाता है । | 


कुछ मनुष्य इस संसार से उबकर, बाहर जाग्न 


अगवान्‌ का भजन करते हैं, ज्ञान ध्यान करते है 


वे संसार के तीन अर्थो और छक्ष्यों को छोड र 
चौथी चीज के पीछे पड़ते हें और उसे कह 


यह मोक्ष--मनुष्यजीवन का सबसे बड़ा रह ६ 
माना जाता है, क्योंकि इससे सच्चा सुख और स « 
शान्ति मिळती हे । साधु महात्मा इसी से सब %प 
त्यागकर इसी एक छक्ष्य के पीछे पड़े रहते है । | 


मोक्ष की एक और व्याख्या -- एक * 


: यह सोचने की है । पहुँचे हुए संत कहा करे 
, कि केवळ दुःख के डर से भागना तो 


वीरता नहीं है। भागकर जो मोक्ष के पीछे पडत । 


पुरुष का लक्ष्य 


= = 


| वे तो संसार से हारे" ही माने जायंगे। पर असली . 
` मोक्षार्थी तो वह है कि जो अपने जीवन के तीनों 


भाग घम, अथे और काम को इस प्रकार सँभाछे कि 


' मोक्ष आप से आप सिद्ध हो जावे। ऐसें योगी 


: `को ही निष्काम योगी कहते हैँ--ऐसे पुरुष को ही 


' सच्चा पुरुष कहते हें । गीता में ऐसे पुरुष की बड़ी 


| महिमा कही गई है ।. गीता में कोरे कमत्यागी की 


। बड़ाई नहीं हे । गीता के अनुसार सच्चा संन्यासी 
' और त्यागी वह है जो कमफल को छोड़े, ज्ञान के 
द्वारा कम का नाश करे। यहाँहम गीता के सिद्धान्त 
पर कुछ नहीं कह रहे हैं | हम तो इतना ही दिखाना 
चाह रहे हें कि जो मोक्ष जीवन की सबसे बड़ी चीज 
हे वह भी जीवन में और संसार में रहते हुए भी 
' गीता द्वारा प्राप्त हो सकती है । जिस मोक्ष के लिए 
' साघु, संत और महात्मा घर द्वार छोड़कर इतनी 
तपस्या करते हैं वह मोक्ष घर में रहकर भी मनुष्य 
पा सकता है। यदि वह गीता को समझे और गीता 

` का जीवन बितावे । 
हम यहाँ यह भी निणय नहीं करना चाहते कि 
संसारत्यागी साधु अच्छे अथवा कर्मयोगी गृहस्थ 
अच्छे ? क्योंकि इसका निर्णय हर एक को अलग 





१ साधु लोग तो यही कहा करते हैं कि हम संसार 
की बुराइयों ओर पापों से हारकर और भागकर त्यागी 
बन बैठे हैं। मन का संसार, से हटना ही तो वैराग्य है | 
पर कमंयोग एक दूसरी ही चीज हैं | --ले० 


अपने लक्ष्य की प्रा 
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अलग करना पड़ता है। ज्ञानी की दृष्टि में दोनों ही 
माग अच्छे हैँ। असली बात तो है किसी भी एक 
साग का पाळन करना। 

प्राप्ति का उपाय कोई भी हो, पर धमे, अथ, काम 
ओर मोक्ष, ये चार मचुष्यजीवन के ध्येय हे | 
इन चारों को पाना मनुष्य का लक्ष्य है। एक की 
अपेक्षा भले दूसरा अच्छा मांना जावे, पर हैं सभी 
अच्छे । इसी से शास्त्रों ने चारों का नाम रखा है 
पुरुषाथ ( पुरुष का अर्थ= प्रयोजन, लक्ष्य, ध्येय ) | 

आजकल हिंदी में पुरुषार्थ का अर्थ होता है 
परिश्रम । यह अथ भी वड़ा अच्छा हे । जीवन 
का एक मात्र लक्ष्य है. परिश्रम, कम । आलस्य से 
जीवन का विरोध है । यदि जीना चाहते हो,.तो 
आलस्य कभी न करो। सदा अपना घसे.पोळतेः 
रहो । तुम्हारा जीवन बढ़ता: रहेगा--और: जीवन-के 
चारों छक्ष्य ( तुम्हारे चारों पुरुषार्थ ) आप से आपः 
बनते रहेंगे। इसी से तो पुरुषार्थ का हम यहीः 


शज... जात्या TT क क व्यक 


अर्थ करते हैं उद्यम ओर उद्योग । ' रू: 

हम अन्त में इतना ही कहकर समाप्त करते हैं कि 
अर्थ, काम और मोक्ष को पाने के साधन का नामं ` 
ही घर्म है अर्थात्‌ भनुष्यजीवन का सबसे पहला 


लक्ष्य हे घम ।. केवळ इस. एक को साघो तो सब: 
सघ जावेगा । पर हक | 


४ यतो धसेस्ततो जय 


शपाद न करना 


= महापरिनिवोणसूक्तः 


सेवा धज 


( छे०--भी रवीन्द्रानन्दजी महाराज उफ 


संपादकजी/ 

में खामीजी की कथाएँ सुनता हूँ; कभी कभी 
उनके एकान्त में मुझे उपदेश भी मिलते हैं। छोग 
आकर स्वामीजी से प्रश्न पूछते हैं, स्वामीजी उत्तर 
देते हें। वे उत्तर बढ़े अच्छे होते हैं उन्हें भी में सुनता 
हूँ । इस प्रकार प्रायः नित्य ही सत्संग और शास्र- 
चर्चा के बीच में रहता हूँ, पर संपादकजी ! सच कहता 
हैं, मुझे सबसे अच्छा छगता है सेवा करना | 
भगवान्‌ की सेवा करना और भगवान्‌ के स्वरूप अपने 
स्वामीजी की सेवा करना मेंने अपने जीवन का लक्ष्य 


. श्ना लिया है । इसी से गत वर्ष ( फरवरी १९३६ ) में 


स्वामीजी? ने रामऋ०्णशवाब्दी समारोह के अवसर 


पर काशी में जो भाषण" दिया था वह सुझे बड़ा - 
अच्छा ळगा था। स्वामीजी ने उस दिन कहा था-- 
परमहंस रामकृष्ण के जीवन का सबसे बड़ा [ 


' उपदेश है सेवा करना । 


उनका सबसे बड़ा 


उपदेश था — 
४ नर की सच्ची सेवा करो -- नारायण तुम्हें दशन 


. देंगे। दरिद्रनारायण आतनारायण आदि की सेवा 
- करो, उस दरिद्र अथवा आत ( रोगी) शरीर के 


१, लोकसंग्रही गीताव्यास सद्गुरु स्वामी विद्यानन्दजी 
. सह्दाराज। . 

२. यह भाषण “रामकृष्णः नामक ग्रन्थ के 
पृ०,,, ...पर छुपा दै और गीताधमं ( प्रथम वर्ष ) के 
हयाङ्ग ३० ७७१ पर भी निकल चुका है । 

र न 


इतवार पुरीजी, घंटाकोठी, कनखळ ) 


भीतर छिपे भगवान्‌ शीघ्र ही दशन देंगे। भीतर 1 


बाहर ही निकलने की तो देर है ।” 
में तो देखता हूँ कि यह सेवामाग बड़ा सर ; 


दै । ज्ञान और ध्यान तो बड़े ज्ञानियो और ध्यान्ति 
के लिए हैं, पर सेवाधम तो सभी के लिए है। पर 
हंस रामकृष्ण, स्वामी विवेकानन्द और मेरे स्वामी १ | 
आदि भी सेवाधर्मी है, पर मेरे जैसे लोग भी अफ 
को सेवक और सेवाधमी कह सकते हैं; क्योंकि य 
सेवा का ऐसा सहज मार्ग है जो छोटे बड़े सव 
लिए खुळा है। सेवा का घमं ऐसा है जिससे ले 
परळोक दोनों बनते हें । जिन संस्थाओं अथ 
मनुष्यों ने इस सेवाधम को अपनाया है वे ब 


से मैंने सुना है -- | 
४ सुवणपुष्पितां पृथिवीं विचिन्वन्ति नराखयः || 
शूरश्च कृतविद्यश्च यश्च जानाति सेवितुम्‌ ॥ 
इस सोने के फूलोंबाली प्रथिवी के फूलों ! 
तीन प्रकार के मनुष्य चुनते है-१. शर्त 


यशस्वी और परम सुखी देखे जाते हें । स्वामी 


२. विद्वान्‌ ३. और जो सेवा करना जानते हैं वे। ' 


. पिछली दो बातों पर मुझे उतना विश्वास १. 


है जितना तीसरी पर है, क्योंकि जो बळी अर्ग 
विद्वान्‌ दूसरे की सेवा अथवा भळाई नहीं कर 
जानता वह अपने बळ अथवा विद्या से कोई छ 


नहीं उठा पाता। इसलिए असली चीज है रे 


सेवा से ही मेवा मिलते हैं । 


जितने बड़े लोग हुए हैं उन्होंने चाहे प्रेम से भी 


चाहे करुणा के कारण किसी भी प्रकार जनता * 


पथिक से 


ईन की सेवा ही की है। परम विरक्त और त्यागी 
यतिवर आदि जगद्गुरु श्री शंकराचायजी महाराज 
ने भी तो जीवनभर घूम घूमकर लोककल्याण ओर 
धर्मम्रचार ही किया था। अन्य आचाय और 
, महास्माओं ने भी सदा इसी सेवामाग का अवलम्बन 
` किया है। इसी से तो मैंने निश्चय कर लिया है कि 
मैं इस सीधे मार्ग को ही अपना लक्ष्य बनाऊँ-- 
“सवा करो 

आपका घमांङ्क है। इसमें विश्वभर के धर्मों का 
वर्णन रहेगा, तो में एक बात कह दूँ। आप तो 
विद्वान्‌ हैं, मुझसे अधिक जानते होंगे कि संसार में 
वे ही धम सबसे बड़े और विशाळ हुए हैं जिन्होंने 
सेवा को अपनाया है । उदाहरण फे लिए बौद्ध और 
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ईसाइघमों को देखिए। आज संसार में इन्हीं दोनों 

धर्मों की तूती बोल रही है। आप हाळ की संस्था 

रामकृष्ण मिशन को देख ढीजिए। किस प्रकार 

आज यह मिशन हिंदूधम का मुख उज्वळ कर रही 
है और संसार में प्रिय हो रही है। हिंदूधस में 
सेवा ने क्या मिठास लादी है, इसको कहने की जरू. 

रत नहीं। पर ज॒ब जब हिंदूधम मं सेवा को 
कमी हुई है तब तब बडा अनथ होते देखा गया है । 
अतः में भगवान्‌ से अन्त में यही प्राथना करता हूँ 
कि मुझे सेवाधम को निबाह ने की भगवान्‌ शक्ति | 
और बुद्धि दें। यही कामना में अपने अन्य भाइयों 
के लिए भी करता हूँ।. 


हरि; ३० तत्सत्‌ 





फिक से in 


धमे की असराई सें 
( गद्यगीत ) 

| ( छे०—श्री रामप्रसाद सिंह “आनन्द? ) 

पथिक ! तुमने कबसे इस उपवन में डेरा डाला है, ओर फिर इतना शीघ्र इस 
स्निग्ध और सुहावनी वेला में बिदा होने के लिए उत्सुक क्यों हो गये ? क्या इन नवविकसित 
कोमल कलियों में अब वह गुण तथा आकर्षेण नहीं, अथवा ललित ळताओं के किसळयों के कुल्ला 
मै शान्ति तथा शीतळता की अनुभूति नहीं कर पाते ? 

नहीं नहीं, समझा, तुम तो बड़े ही दूरदर्शी तथा भावुक प्रतीत होते हो । तुमपर 
अवश्य ही पूण प्रफुल्लित पुष्पों की छाया पड़ी है । क्या तुम भी उन्हीं का अनुकरण करके किसी 
शीतल समीर को सोरभसंपन्न कर धीरे से लय हो जाने में ही गौरव समझते हो 

यदि हाँ, तो निश्चय तुम्हीं पुझ निरीह के पथप्रदशेक हो। पथिक ! जब तुम इस 
स्नेहशून्य सरिता के उस पार हो जाना, तब मेरी भी नौका की डोरी अपनी ओर खींच: लेना । 

बस, ओर कुछ नहीं; मेरे अन्तर की करुण कामना केवळ इतनो ही है, ध्यान रहे ।. 


~ i > 2 '*कढ हु 
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तुग बहा घरिवय 


( ले०--श्री वसिष्ठनारायण त्रिपाठी ). 


वेदान्तवादी संप्रदायो में श्री वल्ठभाचायजी 
का चलाया हुआ संप्रदाय अपनी कुछ विशेषताओं 
से एक अछग ही अपना स्थान रखता है। आपने 
अपने वैष्णवमत को बड़ी मजबूत नींव पर स्थापित 
किया। और आगे चळकर तो आपके अनुगामी 
आचार्यो' ने नये नये अन्थ रचकर उस मत को और 
भी पुष्ट बना दिया। श्री वल्लभाचायजी ने ' अफु- 
भाष्य? तथा श्रीमद्भागवत की “सुबोधिनी? टीका 
आदि अनेकानेक पुस्तकें लिखकर गुद्धाद्वेतवाद का 
बिशद्‌ स्पष्टीकरण किया है । इस संप्रदाय के प्रति- 
पादक म्रन्थों की रचना बराबर होती रही है । उनमें 


से कुछ विशेष ग्रन्थों और प्रन्थकारो के नाम हम 


नीचे दे रहे हैं -- 

१--विद्वन्मण्डन' के रचयिता श्री विठ्टल- 
नाथजी महाराज हें । इसपर श्री गोस्वामी पुरुषो- 
तमजी महाराज की ' सुवणसूत्र' नाम की एक 
व्याख्या भी है । 

२--“मरोचिका ? , यह पुस्तक ब्रजनाथ भट्ट 
की बनाई हुई है। इसकी रचना श्री वल्छभाचार्य- 
कृत ' अणुभाष्य' के आधार पर की गई है और यह 
ब्रह्मसूत्र? को वृत्ति के रूप में है। 

३--“ग्रमेयरद्राणंव’ इसके निर्माता हैं श्री 


बालकृष्णजी भट्ट । इसमें सात प्रमेयों का बड़ी 
सुन्दर शळी में विवेचन किया गया है । 


४--' युद्धाद्वेतमातेण्ड? नामक इस मत ६ 
परम प्रसिद्ध मन्थ के बनानेवाछे हैं गोस्वामी श्री गिरि. 
धरजी महाराज । यह मन्थ उत्तर प्रत्युत्तर के ह्य: 
में लिखा गया है और वादी के मत का खण्ड 
करते हुए बड़े रोचक ढंग से वेदान्तमत के सिद्धानों 
का इसमें प्रतिपादन किया गया है। इस अन्य की. 
सबसे बड़ी विशेषता यह है. कि यह केवळ ९५ पद्य 
में लिखा गया दै। | 


श्री वल्ळभाचायेजी ब्रह्म और जीव की एकता 
के कट्टर पक्षपाती थे । इस कारण उन्हें पक्का अद्देत-. 
सतानुयायी कहना चाहिए, किंतु मायावादी शांकर 
वेदान्त के साथ उनकी एकता नहीं थी, और इसी से 
उन्होंने ' अद्वेत शब्द के पहले एक “शुद्ध ” शब्द भी 
जोड़ दिया। इस तरह आपका मत “शुद्धाहत' 
मत नाम से प्रसिद्ध हुआ। शुद्धाढ्वेतमार्त॑ण्ड में इस | 


नामकरण के संबन्ध में लिखा हुआ है -- | 


भायासबन्धरहित शुद्धमित्युच्यते बुधैः । ` ' 
कार्यकारणरूपं हि शुद्धं ब्रह्म न पायिकम्‌ ॥ | 


अर्थात्‌ विद्वान्‌ लोगों का कहना है कि जो व 
माया” से सबन्ध न रखती हो उसे ही (शुद्ध ' र 
शब्द सं संवोधित किया जाता है, क्‍योंकि जो ईस | 


` चराचर जगत्‌ का काय और कारण सब कुछ है १६ | 
ब्रह्म मायिक नहीं कहा जा सकता । 


4 


11 
॥ न > चब 
१ 


मातृदेवो भव 


इस डुद्धाद्वैतमत को ही भक्तिसंप्रदाय में 
“पुष्टिमागे ! कहते हैं। पुष्टि का अथ है “पोषण? और 


भागवत में पुष्टि या पोषण को ईश्वर की कृपा कहा ` 


गया है:— 
` स्थितिवेंकुएठविजयः पोषणं तदनुग्रहः । 
मन्वन्तराणि सद्धर्म ऊतयः कर्मवासनाः ॥ 


भा० स्क० २, अ० १०, श्लो ४. 


QC ww 


इसी अथे को लेकर श्री वरळभाचायंजी ने अपने 
संप्रदाय का नाम पुष्टिमाग रखा । अव इस अर्थ 
से यह प्रमाणित होने में कोई संदेह नहीं रह जाता है 
कि इस मत की जन्मभूमि या जननी सव कुछ भाग- 
वत ही है। इसके विपरीत जो लोग यह कहते हैं 
कि “ वल्ल्भाचार्यजी के संप्रदाय का अर्थ है शरीर 


` को स्वस्थ रखना, खूब खाना पीना, मौज उड़ाना, सुख 


ळूटना ” यह ठीक नहीं है क्योंकि आपने अपनी 


: संन्यासनिर्णय पुस्तक में स्वयं यह कहकर कि-- 


“ बिषयाक्रान्तदेहानां नावेशः सर्वदा हरेः !? 


विषय में ठिपटे रहनेवालों के हृदय में भगवान्‌ 
का चास नहीं होता, ऐसे आचरण की बड़ी निन्दा की है । 
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इस माग फे अनुयायी अपने मत को अनादि . 
काल से चला आनेवाले बतळाते हैं। इस बात के 
प्रमाण में पुष्टि के मागे का ऊपर लिखा अर्थ सामने 
रखते हैं अर्थात्‌ भगवान्‌ की कृपा । 

क्योंकि उपनिषदों में भी भगवान्‌ फे अनुमह को 
ही मुक्ति का साधन बताया गया है । 

नायमात्मा भ्रवचनेन लभ्यो _ 

न मेधया न बहुना श्र॒तेन । 

यमेवैष इरुते तेन लभ्यस्त- 

स्येव आत्मातनू _ स्वाम्‌ ॥ 

. ¬ सुरडकोपनिषद्‌ 
तपक्रतुः पश्यति वीतशोको 
धाएुप्रसा दान्महिमानमात्मनः । 
-्कठोपनिषदू ˆ 
इसी तरह और भी कई स्थानों में भगवान्‌ की 

अचुकस्पा को ही आत्मसाक्षात्कार में कारण बत- 
छाया गया है। अतः जब इस पुष्टिमाग की स्थापना 
ही इस भगवत्क्रपा के सिद्धान्त पर हुई है जैसा कि 
इस नामकरण से स्पष्ट है, तो भळा इसके अत्यन्त 
प्राचीन या अनादि होने में क्या संदेह रह जाता है । 





मुदो भक 


(१) वेद की आज्ञा है कि माँ को जोता जागता देवता समझो । 
स्वर्गसुख लूटना है, तो माँ को पूजा करो । 


सचमुच यदि धम कमाना है, 


(२ ) कुरान सरीफ में कहा हैः--“' अल जन्नतो तहता कदम इल उम्म? 
“माँ के पैर के नीचे बह्दिरत, स्वग, फैछा हुआ है ।” 





( नव प्रश्नों के उत्तर ) 


१--आदिप्रवतक ¦ 

इस झुद्धाडेत पुष्टिमाग ( निगुण भक्तिमार्ग ) के 
आदिप्रव्क जगदगुरु भ्रीमदल्ळभाचाये हैं । भक्ति- 
मार्ग में यह श्री विष्णुस्वामी के संप्रदायान्तगत ह्दै। 
इसका प्रारम्भ भगवान्‌ शंकर से हुआ दै, ऐसा भी मत 


प्रचलित है। वास्तव में इसके मूळ भगवान्‌ रसश्वर 


पूण पुरुषोत्तम श्री कृष्ण न 


_ २--जीवित आचार्य: 


इस संप्रदाय की सबसे बडी गद्दी श्री नाथद्वारा 
है। वहाँ संप्रति श्री गो० गोविन्द्रामजी ( बालक ) 
विराजमान हैं। इसके बाद इसके सात पीठ हैं:-- 


` १--कोटा-श्री मथुरेशजी । गो? श्री द्वारकेशछाल- 


'जी महाराज | 


| . २--नाथद्वारा--श्री विठ्ठळनाथजी । यहाँ प्रथम गो० 


श्री गोपेश्वरढालजी महाराज थे, उनके बाद 
` तत्स्यान पर अभी कोई आसीन नहीं हुआ है। 


३--कॉकरोढी-श्री द्वारकाधीशजी । यहाँ गो० श्री 


त्रजभूषणळाळजी महाराज विराजमान हैं । 
४--गोकुछ--भ्री गोकुलनाथजी । गो० श्रीवल्लभ- 
छालजी महाराज विराजमान हैं । 


५--कासवन--श्री गोकुढचन्द्रमाजी। गो० श्री 


:_. ,वल्ळभळाळजी महाराज विराजमान हॅ । 
६--काशी--श्री मुकुन्दरायजी । गो० श्री मुरढी- 
घरलालजी महाराज विराजमान हैं । 
$--सूरत--श्री वाल्क्ृष्णजी । गो० श्री ्रजरत्नळाळ- 
जी महाराज विराजमान हैं । 


। 
| 
। 


७--कामवन--श्री मदनमोहनजी । गो० श्री रमण, 
छाळजी महाराज विराजमान हैँ। 
इसके सिवा इसके प्रायः ४० गद्दीधर गुरु हे | 
जिनमें बंबई के श्री गो० गोकुळनाथजी महाराज विशे 
प्रसिद्ध हैं। | 
३--मठ और अखाड़े | 
न० २ के प्रश्नोत्तर में प्रधान उपयुक्त मन्दिर है | 
इसके अतिरिक्त समग्र भारत में प्रायः १००० मन्दि 
हैं और १०० आचायों की बैठक हैं । यो 
४--प्रसिद्ध तीथेस्थान-- 
१--सनातनघम के समस्त तीथ । 

_ २—विशेषतः प्रजमण्डळ | 
३--उपयुक्त ( नं० २ के ) प्रधान पीठ । 
५- प्रसिद्ध धमंग्रन्थ ! | 
९- वेद्‌ ( ब्राह्मण, संहिता, उपनिषद्‌; आरण्म| ` 

सहित ) । | 

_२-गीता। 
३--च्याससूत्र ( उत्तर मीमांसा ) । 
४--भागवतसमाधि भाषा। 
५--उक्त प्रस्थानचतुष्टय से 

यावत्माप्त शास्र । 
सांप्रदायिक प्रधान साहित्यप्रन्थ ये दै: 
(क) व्याससूत्र पर अणुभाष्य ओर उसका १ चे 
( ख ) भागवत पर सुबोधिनी और + 
( ग) गीता पर भाष्य 17 
“(घ ) षोडश ग्रन्थ यकत 






अविरुद्ध वर्म 





| पण पा?” 


( ङ.) निबन्धत्रय 
( च ) विद्वन्मण्डन आदि ग्रकीणेभन्थ 


29 १) 


इस संप्रदाय के अनुयायियों की कुछ संख्या 
| प्रायः डेढ़ करोड़ है। | 

| ७--अह्मचारियों और संन्यासियों की संख्या 
| सामान्य है। 

| ८-_चतेमान अवस्था 

कलिकाल तथा पाश्चात्य शिक्षा के प्रभाव से जो 
| वातावरण प्रत्येक धमं के साथ पैदा हो गया है उसका 
| असाव यहाँ भी नहीं है; तथापि समुदाय में शिक्षा, 


| काशी त्रिशुल पर बसी है। शिव तो मौजी- 
| आनन्दी ठहरे। शिव का अर्थ ही है सुख और 
| शान्ति । सुख और शान्ति के तीन शूछ रहते हैं-- 
| १ आधिभौतिक दुःख २, आधिदैविक दुःख, ३ आध्या- 
| त्मिक दुःख। इन्हीं तीनों झूळों ( कौटों ) से छिद- 
| कर आदमी दु:खी हुआ करता है। शिवजी ने इन 
| तीनों कोटो को जळा दिया योग के बळ से। अब 
| इस जळते श्मशान में (-काशी को महाश्मशान 
| कहते हैं-) शिवजी: का आनन्द्वन बसा है । इसी 
आनन्द्वन का नाम दै. काशिका (= चमकनेवाळी, 
| प्रकाशित करनेवाली ) पुरी । 

जो लोग गीता के योग से संसार के त्रिशूळ 
हें, दुःखों के 





| ही नहीं, विचारकर देखा- 
"गाय, तो दुनियाँ भर के कोटे हैं, सभी ओर दु:ख 


ही 


` * काशी और धर्म 


६---ग्रहस्थ शिष्यो ओर अनुयायियों की संख्या- 
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संपन्नता, एवं साहित्य के प्रति अच्छी अभिरुचि 
है। सांप्रदायिक साहित्य तथा धम प्रचार एवं संग- 
ठन के प्रति छोगों की अच्छी अभिरुचि है जिसके 
अनुसार कार्य भी हो रहा है। | 
&--धार्मिक चिद्व, प्रथा, तिलक, नमस्कार के 
ढंग — | 
तिलक, तुढसीमाढा, शिखा, त्रिवर्णा' में यज्ञो- 
पवीत आदि ( गळे सें ) प्रधान बाह्य चिह्न हैं। सना- 
तनधमोनुकूछ वैष्णवों की प्रथा अपना विशेष महत्त्व . 
रखती है। नमस्कार प्रणाम के साथ साथ परस्पर 
“ जय श्री कृष्ण” कहने की रीति है । 


काशी कोर छस 


दोष आदि रूपी शूळ हें । ऐसी दशा में यहाँ रहना 
तो और भी भयानक है। पर एक बात है अच्छी ।. 
वह है धम का वास । कॉटो के बीच में धर्म का 
फूल रहता है । 

संसार में जितने बड़े धर्म हैं, और भारत के 
तो जितने बड़े संप्रदाय हैं, उन सभी की झाँकी काशी 
में हो सकती है । काशी को धर्मप्रदर्शिनी 
तो ठीक होगा । यहाँ आकर सभी बिचारको के मन 
में हक विचार उठने लगता है कि इस संग्रहालय में 
सभी घमं आकर बैठे हुए हैं, पर उन सबके मालिक 
एक हैं -विश्व के कर्ता, घतौ, हती एक विश्वनाथ | माँ, 
गङ्गा भी एक ही हैं, पर पानी पीनेवाळे अनेक हं । 


x x x 
जिसे देखना हो, काशी आकर धर्म और संप्र- 


७० 


है दायों का दर्शन करे और उन सबके अन्तर्यामी एक 


इश्वर को देखे । 


| १२८ 


ग्र 





गीताधर्म 
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( ले०-महात्मा गांधी ) 


मुझसे इन तीन प्रश्नों का उत्तर पूछा गया द 
(१) आपका धमं कौन सा है? 
(२ ) उसमें आपका विश्वास कैसे हुआ ! 


(३) सामाजिक जीवन से. उसका क्या . 


संबन्ध है ? 


भेरा घर्म है हिंदूधमे; मेरे लिए वह पूरी 


मानवजाति का धर्म है और वह मेरे परिचित सब 


धर्मो' के सर्वोत्कृष्ट अंशों को अपनाता दै । सत्य और 


अहिंसा ( याने प्रेम का अत्यन्त व्यापक स्वरूप ) 
इनके द्वारा मैं अपने इस धमे की ओर बड़ा जा रहा 


हुँ, कई बार में “संत्य ही धमे है कहकरं इसका 


वर्णन करता हूँ । लेकिन इधर बहुत दिनों से “इश्वर 


'सत्यरूप है” इसके बदले सत्य ही इश्वर है यही 


कहता आया हूँ जिससे कि मेरे धर्म का स्वरूप 


अधिक निश्चित रूप से माळूम हो जाय । ऐसा भी. 


एक समय था जब परमात्मा के श्‍्लोकघद्ध सहस्रनाम 


मुझे कण्ठस्थ थे । हिंदूधम के इस छोटे से ग्रन्थ का 


हजारों छोग रोज प्रातःकाळ पाठ करते हैँ, किंतु इन 
दिनों 'सत्य? इतने से ही मेरे इश्वर का वर्णन 


जितना यथाथ होता है, उतना ओर किसी शव्द 


से नहीं होता । निरीश्वरवाद तो सुना. है, किंतु 
सत्याभावःवाद्‌ अज्ञात है। हम सब सत्य के 


तेजःकण हैं । इन सब-कणों का संगठित रू 
वर्णनीय है, चाहे इसे “अद्यापि अज्ञात सर 
कहिए । यही ईश्वर है। नित्य को प्रार्थना ते 
रोज उसी की ओर आगे आगे बढ़ता हूँ। | 
प्रति दिन हम लोगों के जो सामाजिक संग 
आते हैं, उन्हीं में इस धम के सामाजिक जीवन! 
पडनेवाळे असर खोजना चाहिए। इस ध 
ट्ृढ भाव रखने. का मतळब है जीवनभर, हमे 
विना किसी रुकावट, सेवा में तन्मय हो जाना।! 
अमयाद जीवनसागर में अपनी सब सुधबुध! 
बिना सत्य का स्वरूप समझना मुश्किल है । इसी 
जनता जनादन की सेवा से मैं छुटकारा न! 
सकता । उससे अतिरिक्त या उससे बढ़कर हु 
सें कोई भी सुख नहीं है। समाजसेवा का भ' ' 
उसके जीवन के हरएक अंश की सेवा। इस 1 
न कुळ नीचा है, और न कुछ ऊँचा है । देख 
अनेक रूप होने पर भी सब कुछ एक 
“ सत्यस्वरूप ? । 


( अनु०--श्रीमती पद्मिनी कढ 
एस० ७०; नाग २ 


न > «>> == = 1७ क्ट 


सर राधाकृष्णन की “ कांटेपोरेरी इंडियन ॥ 
से उद्धृत । है | 





घम पर प्रश्नोत्तर 
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वेष्णवधर्म 


१--आपका धर्म क्या है १. 

हमारा घर्म वेद्प्रतिपादित सनातनघम है और 
| उसके साथ साथ उसका सारभूत वैष्णवघमे है। ` 

| २--आप इसकी ओर कैसे प्रष्ट इए ? 

ह| ` हमारी प्राचीन से प्राचीन वंशपरंपरा इसकी 
|! अचुयायिनी रही है और यही हमारे योग क्षेम तथा 
१ ऐहिक पारळोकिक कर्तव्य का परसोत्कृष्ट साधन 
ह, और साध्य है । | 
| ३--इसका सामाजिक जीवन से क्या संवन्ध हे ? 


i 2 


१ यदि इसकी प्रचलित सैद्धान्तिक प्रणाळी तथा ' 
£! शाख्रां का अध्ययन और निरीक्षण किया जाय, तो. 
|| विदित होगा कि पारछोकिक परमाथ को प्राप्त करते 
? इए ऐहिक जीवन को भी इसके द्वारा सार्थक बनाना. 


॥ है। गीता के निष्क्राम कर्मयोग फे साथ भक्तियोग 
॥ का साम्जस्य इसका मुख्य प्रयोजन है । 

४ ४--क्या आप धर्मे को किसी दूसरी संस्था से 
| वदछ सकते हैं ! 


हम अपने धर्म का यदि वास्तविक रहस्य ससझ- 


£ कर उसका आचरण करने ळग जॉय, तो हम इसका 


कभी भी त्याग नहीं कर सकते। चतुर्विध 
( म 


| 

[| क 
१, 

। ॥ 

|| 


| 
| 


( गो० श्री ब्रजभूषणछालजी, कॉकरोलीनरेश से प्राप्त) 


मुक्ति को भी भगवत्साक्षात्कार के संमुख जब हम 
तुच्छ समझते हैं, तो लौकिक प्रलोभन हमें कहाँ 
अभीष्ट हो सकते हें ९ 
५--कुछ लोगों का मत हे कि गीता विश्व- 
धर्म का ग्रन्थ ह......? 
भगवान्‌ श्री कृष्ण की गीता ही वास्तविक - विश्व- 
धर्मे का ग्रन्थ है। और यह इसलिए कि इसका 
विरोध किसी भी वर्तमान धम से नहीं आता । 
इसके सिवा जितने अन्य घमोवढम्बी इसका आदर 
करते हैं उतना अन्य ग्रन्थ का नहीं। इस विषय 
में हम पूर्णे सहमत हें । अवकाश न होने से विशेष 
इसपर नहीं कहा जा सकता । _ 
आशा है, आपका इससे कुछ न कुछ समाधान 
होगा । विशेष आप कोई जिज्ञासा करेगें तो उसका 
यथाशक्य उत्तर दिया जावेगा । 
भवदीय --- 
पो० कण्ठमणि शास्री, 
__ संचालक विद्याविभाग, 
( काँकरोढी, मेवाड ) 


. माघ० झु १३।९३ 


गौतार्धम | 
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आयंधम 
( ले०- श्री रामनारायण मिश्र बी० ए०, हेडमास्टर, हिंदूस्कूळ, काशी ) 
७ इस प्रकार बहुत से स्त्री पुरुष मुझे जीवन; | 
१--आप किस धर्म को मानते हैं ! डे जोर जब मी पिते हे जिसे बे बहन | 


मैं आयंधर्म को मानता हूँ। मेरा विश्वास है 
कि यह घम सनातन मानवधम है । इसके सिद्धान्त 
मनुष्य को व्यक्तिगतरूप से शान्ति प्रदान करते हैं 
और जीवन की बहुत सी समस्याओं का समाधान 
करते हे । 
२--उस घर्म में आपकी प्रतत केसे हुई ! 


इस धर्म की ओर मेरी प्रवृत्ति मेरी माता के 
कारण हुई । अपने लड़कपन में में देखता था कि 
वे बड़ी कठिनाई से मेरा पाळन पोषण करती थीं, 
पर तिसपर भी वे प्रसन्न रहा करती थीं। घर का 
सब काम वे अकेळी किया करती थीं, पर तिसपर 
भी गीता का पाठ उन्होंने नहीं छोड़ा । 

मेरे एक मामा डाक्टर थे। उनके यहाँ एक 
स्वामी कभी कभी आकर ठहर जाया करते थे । उनको 
ढोग विश्वेश्वरानन्द कहते थे। वे गवनमेंटप्रेस 
प्रयाग से पॅशन लेकर इधर उधर घूमा करते थे। 
किसी एक जगह नहीं ठहरते थे। शिक्षा उन्होंने 
साधारण पाई थी, पर वे बढ़े संयमी ओर परोपकारी 
ये। वे शाखा की उलन में नहीं पड़ते थे, परंतु 
प्रेम और नम्रता 'से सदाचार की बातें छोगों को 
बताया करते थे । 


जब में सरकारी नौकरी करने ढगा और बस्ती . 


में नियुक्त हुआ, तब पण्डित विष्णुळाळ शर्मा एम० 
ए० मुंसिफ के यहाँ ठहरा । मेंने देखा कि उनके 
यहाँ जो दुखिया पहुँचता, वे उसकी सेवा करते। 
जहाँ तक बन पड़ता वे किसी को निरास. नहीं करते 
और दूसरों की सेवा के लिए सदा तत्पर रहते। 





मिळी। संसार में साधारण अवस्था में भी ऐसे 
आत्माएँ मिळती हैं जिनके उदाहरण का मनुष्य प 
बड़ा प्रभाव पड़ता है । । 
३--आपके धमे से समाज का क्या संबन्ध है! 

आयंघसे के माननेवाले किसी से बैर नहीं करे, 
परंतु अन्याय से घृणा करते हैं। अधर्म पर केश 
का होना आयधमे के माननेवालों के लिए आवइय/ 
है। ( Rghteous indignation ) जहाँ अन्याय 
होता हो, जहाँ पाप की प्रवृत्ति दिखाई दे वहाँ कोष रे. 
काम लेना बुरा नहीं। मनुष्य के स्वभाव में क्रोप' 


इसी लिए प्रकृति ने पैदा किया है। इसलिए मेरा विश्‍वात | 
है कि जीवन की धार्मिकता का सामाजिक जीवन से. . 
बड़ा घनिष्ठ संबन्ध है। ओर उसका प्रभाव क 


होता है कि दुःख के स्थान पर सुख और अन्याय दे 


स्थान पर न्याय स्थापित होता है । | 
४--क्या ध्म बदला जा सकता है? | 

घमे के अटळ सिद्धान्त बदले नहीं जा सकते। 
संसार के जिंतने बड़े आदमी हें । सबके सिद्धान, 
प्रायः एक ही से हैं, चाहे उनके सांप्रदायिक विचारं 
में कितना ही अन्तर हो । । 

यह प्रश्न स्पष्ट नहीं है । जिसको धर्म कहते (. 


उसको बदला नहीं जा सकता | सांप्रदायिक विचार| 


र 
् 


य 
N 


-- 
र्‌ 


जिसे ढोग धमे का नाम देते हे --बदळे जा सक वर 


। जितने संप्रदाय हैं सबके सिद्धान्तो में सच औं। 
झूठ का मिश्रण है। मनुष्य को चाहिए कि अ 


हृदय को खुळा रखे जिसमें उसके अंदर सचाई १ 
प्रवेश बिना रुकावट हो सके । | 


दर 
| 
है 
| 


1] 


ड 
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चार उत्तर 
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( ले०--श्री श्रीकृष्ण पंत, गोयनका विद्यालय, मीरघाट, काशी ) 


| १-श्र॒ति, स्मृति और पुराणों में प्रतिपादित 


५. सनातनधर्म । 


॥| च 
। जन्म से हो अनुसरण किया । 


!| 
| 


१-मेरा धर्म सनातनधर्म है। मेरे धर्म का 
| विच्छेद अथवा लोप नहीं होता, क्योंकि वह ईश्वर 

में विश्वास करता है । संक्षेप में कहें, तो मेरा धर्म 
| स्वयं सनातन परमेश्वर है । अतः मेरे छिए सनातनधर्म 
| एक आस्तिक का धमे--एक इश्वरोपासक का धर्म है । 
। २-मेरी उस धर्म में प्रवृत्ति कष्टों के कारण हुई 
| । है। जब जब मेरे शरीर अथवा मन पर कोई भारी 
| कष्ट का पहाड़ आकर गिरा हे तब.तब मैं आकुछ 
| होकर प्राथना के द्वारा अधिकाधिक आस्तिक अथवा 
|| अधिकाधिक धार्मिक होता गया हुँ। यही कारण 

है जो में अपनी आधि व्याधियों को दोष नहीं देता। 
| क्योंकि यदि मेरे जीवन में ये असह्य वेद्नाएँ आई 
। ने होतीं, तो में किसी तरह भी अपने धर्म की ओर 
| प्रवृत्त न होने पाता । 


1 
| 
| 
| 
1 
। 
| 
| 
1 


| 
| 
| 
| 


| | २-मेरे विषय में यह प्रश्‍न लागू नहीं हो सकता । 
| सनातनधर्मी होने के कारण मैंने अपने पूर्वजों का 
|| 


३-सामाजिक सुव्यवस्था । 

४-कभी नहीं, कभी नहीं, कभी नहीं । 

कई लेखों में प्रश्‍न कई बार दुहराए जा चुके, 
अतः यदि किसी लेख में प्रश्‍न न दिये हों, तो उनका 
अनुभव सहज ही हो सकता है । -सं० 





| प्रश्नोत्तर 


(ढे०--भी सोमनाथ मिश्र व्याकरणाचाय , काव्यतीर्थ, कौआहा, मलाही, चंपारन ) 


३-मेरा धर्म और सामाजिक जीवन दोनों 
परस्पर घुळे मिळे हुए हैं। समाज के छिए इश्वर- 
सत्ता परमावश्यक है । ईश्वर के बिना कुछ व्यक्ति 
अपना काम चला सकते हैं, पर समाज अपना काम 
नहीं चछा सकता । इसके अतिरिक्त ईश्वरीय सत्य 
सनातन नियमों के अनुसार ही सामाजिक जीवन 
का निमोण हुआ है, अतः मेरे उस सामाजिक 
जीवन से मेरे सनातनधम का उपकाये उपकारक 
संबन्ध है । | 

४-कोई भी संस्था मेरे उस ईश्वरोपासनावाले 
धर्म की पूति नहीं कर सकती है, क्योंकि इसका 
संबन्ध अन्तर से है ओर संस्थाएँ केवळ बहिरमुख 
होती हैं। अतः ये असफढ ही रहेंगी । दोनों में 
बदला असंभव है । 





iia 2 ie 


- गीताघम 


त्त  † 
मानवधस । 


तक छ? अमन “>” 


है 
- 
| 
| 


( डा० भगवानदास, काशी ) 


[ हमने ज्यों का त्यां पत्र ही छाप दिया 
हे । इससे कुछ लोगों का मनोरञ्जन भी 
होगा और लाभ तो होगा ही। -सं० | 
मान्यवर ! 

मैं गीताधम की ओर से ' विश्वषमोङ्क' के लिए 
नीचे लिखे चार प्रइनों का उत्तर ळेच आया था| 
प्रन ये हैं -- 
१-आपका घम कौन है ? 
उ०--“ मानव धमं । 
२--आपकी उसमें प्रवृत्ति केसे हुई ! 
उ०--पूव जन्मों के संस्कारों के वश, और इस 
जन्म में अध्यात्मशाख और मनुस्मति के परिशीलन से। 
३--उसका सामाजिक जीवन से संबन्ध ( और 
प्रभाव ) क्या है ? 
उ०- मेरै हिंदी और अंग्रेजी के लेखों और 
ग्रन्थों को देखिए । 
४--क्या धम किसी चीज से बदला जा सकता 
है ? क्या वह किसी सस्था ( 115७४०० एक 
प्रतिष्ठान संघ ) से बद्ढा जा सकता है ? 
` उ०-इस प्रश्‍न का अथ में नहीं संमझा-- 


'भ० २०-१-३६। 


हमारा विशेषाङ्क शीघ्र ही प्रकाशित होनेवाळा है 
यह अङ्क ५०० प्रष्ठी मं छपेगा । हमने उसके एक 
भाग ( परिशिष्ट ) में छापने के लिए आजकल के 


प्रमुख व्यक्तियों से ऊपर के प्रश्नों का समाधान 


माँगा है । आशा है, हमारी प्राथना पर ध्यान देन 


हमें अनुगृहीत करगे । 

गीताधमे कार्यालय; भवदीय | 
साक्षीबिनायक, _ मधुसूदनप्रसाद मि 
बनारस २०-१-३७ | “मधुर! 


चौथे प्रभ का आशय यह है कि धर्म ३ 
स्थान पर अपने भीतर हम ऐसे गुणों की सृष्टि कर 
जिसमें कि हमारे.घमं की कोई आवश्यकता हीर 
रह जाय। इसमें एक हम विइवप्रेम अथवा मानव 
प्रेम को ही. उदाहरणरूप से. ले सकते हैं । ऐसे 
गुणों को उत्पन्न करानेवांली किसी संस्था को रचा 
क्या उस संस्था के द्वारा धम की कमी की पूतिक 
जा सकती है! 

उ०--बह तो घम की ही पराकाष्ठा होगी। | 

'यतोऽभ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स॒ धमः ।' | 
X 9९ % | 
| “शान्तिसद्नः - | 

सिगरा, . 
बनारस छावनी | 
२२०९-३७. | 
द 


| 


श्री. मघुसूदनग्रताद मिश्र 
४ गीताघर्म ” प्रेस, बनारस 


नमस्कार , । 
` “इंढब्यू ” में अन्तिम वाक्य जो मैंने छि 
दिया था, उसके स्थान पर, यदि अवसर दी!" 
नीचे लिखे वाक्य रख दीज्ञिएगा-्यह तो दो 


| 
| 
| 
| 


हिदूघम 


मनूक्त, व्यासोक्त, ष्णो, तथा अन्य देशों के भी 
श्रेष्ठतमाचार्योक्त घमं को ही पराकाष्ठा होगी-- 
यस्तु सवाणि भ्ूतान्यात्मन्येवानुपर्यति । 


सर्वभूतेषु चात्मानं ततो न विजुयुप्सते ॥ 


यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतानि आत्मेवाभूद्विजानतः 


तत्र को मोहः कः.शोकः एकत्वमचुपश्यतः ॥ 
यजुर्वेद, ईशोपनिषद्‌ 


"सर्वमात्मनि संपश्येत्‌ सचासच समाहितः । 
सबं स्वात्मनि संपश्यन्नाधर्मे ङुरुते मनः ॥ 


सर्वभूतेषु चात्मानं सर्वेथूतानि चात्मनि । 


' सम पइ्यन्नात्मयाजी -स्वाराज्यमधिगच्छति ॥ 


डड मनु० 
शतां धरमेसवेस्वं श्रुत्वा चेवावधायेतास्‌ । 
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आत्मनः प्रतिकूलानि परषां न समाचरत्‌ ॥ 








` यद्यदात्मनि चेच्छेत तत्परस्यापि चिन्तयेत्‌ ॥ 


-- व्यास , म० भा०, शान्तिपवे 
आत्मौपम्येन सर्वत्र सम॑ पश्यति योज्जुन । 
सुखं वा यदि वा दुःखं स योगी परमो मतः || 

। -ण कृष्ण, गीता 

पारस देश के महर्षि जरदुष्ट ( जर्थुइत, जोरों 
आस्टर ) तथा चीन देश के ऋषि कङ्फुस्से ( कान्‌ 
फ्युशियस ) तथा फिलिस्तीन देश के इसामसीह तथा 
अरब देश के मोहम्मद पैगंवर ने ऐसी ही बातें कही 
हैं। उनके सूळ वाक्य मैंने अपनी “दी एसंशळ 
युनिटी आफ रिढीजंस ” नाम की पुस्तक में उदूधृत 
किये हैं । 

शुभचिन्तक--भगवान्‌दास 





AN 


हिंदूधमं 


( चार प्रश्न ) 


( ले० -- कलाविदू राय कृुष्णदासजी, रामघाट, काशी ) 


१-आपका धम कौन है ९ 
२-आपको उसमें प्रवृत्ति केसे हुई ? 
३-उसका सामाजिक जीबन से संबन्ध ( और 


प्रभाव ) क्या है १. 


४-क्या धर्म किसी चीज से बदला जा सकता 


है ? क्या धम किसी संस्था से बदळा जा सकता है ९ 


इत्तर. १-हिंदू । 


२-में जन्म से हिंदू हुँ, किंतु में समझता हुँ कि 
मेरे घम से संसार के सभी धर्मा का समन्वय हो 
सकता है । अतः में उसमें प्रवृत्त हूँ । 
-जिस अथे में हम “धर्म? शब्द का प्रयोग 
करते हैं उसमें समाज का भी समावेश है। 
४-धमे जिस चीज से बद्छा जायगा, वह धर्म 
ही होगा । 


११०४ 





( एक लोकसंग्रही महात्मा ) 


१--आपका धम क्या है ? 

उ०--गीताघम 

२--उसमें आपकी प्रवृत्ति केसे हुई ? 

उ०--गीता से । और गीता पढ्ने में प्रवृत्ति हुई घर 
के संस्कार से । 

३--आपके घमं और समाज का संबन्ध ? 

३०--गीताधम और सेवाधम तो मेरी समझ में पर्याय 
हो सकते हैं। इससे अधिक और क्या कहूँ ९ 
गीताप्रंमी अपने को विश्वपति और उनके विश्व 

AN 


हिद्धर्म 


का सेवक समझता है । इसी से वह सदा से | 
करता है और सुखी रहता है । 
४-क्या धमं बदला जा सकता है ? 
उ०--अपना सच्चा धर्म तो कभी नहीं बदछा ३. 
` सकता। हाँ, जो कारणवश परधम सीदन 
कर छिया गया हो, तो वह तो आपसे आप 
बद्छ जाता है । आश्रमधमे, नगरधम, अ 
धर्म तो देशकाळ के अनुसार बदला करते है 
एक सत्य सनातन आत्मघमै कभी नहीं बदड 


।" 
|| । | 
1१ 


` ( प्रश्नोत्तर ) 


( ढे०-श्री विधुरोखर भट्टाचाय, कलकत्ता विश्वविद्यालय ) | 


१-में नहीं जानता हूँ कि मेरे धम का नाम क्या 
है? नाम देने से भी ढोंग समझ नहीं सकेगे। 
किंतु यह तो में अवश्य ही कहूँगा कि मेरा यह धमे 
सनातन हिंदूधम से प्रकाश में आया हे । “हिंदू” 
शब्द यहाँ मैंने बहुत व्यापक अथ में लिया है। 
जिससे बोद्ध और जैनधमे अलग नहीं रह जाते । 

२--में स्पष्टतः नहीं जानता कि मेरी प्रवृत्ति इसमें 
केसे हुई। किंतु संभवतः मेरा जन्म जो एक धार्मिक 
परिवार में हुआ, मैने अपने देश के घर्म और दर्शन- 


- शाख्न का जो अध्ययन किया. और उनमें बतळाये हुए 


तत्त्वों के चिन्तन किये-कदाचित्‌. मेरी प्रवृत्ति के 
मुख्य कारण ये ही रहे होंगे । 
३- सामाजिक जीवन से धर्म का गम्भीर संबन्ध 


है और होना चाहिए, मैं यही मानता हूँ। जहाँ 
घम एक ओर जाता है ओर सामाजिक जीवन दूसरी . 


® 


ओर, वहाँ घमं व्यर्थ है। सामाजिक जीवन घा 
बुष्ठान का आनुषङ्गिक फळ दै-जैसे सूय के सत 
होने से अन्धकारनाश प्रकाश और तापदान आनुषह्ि ` 
हैं। वे सूये के उदय होने पर आप ही आप हो जा 
और उनके वास्ते कोई प्रयास नहीं करना पढ़ता है | 
४--किसी संस्था से घम का बदळना असंग 
। घमं का प्रकाश या धर्म की क्रिया दो प्रका 
की हैं--( १ ) आन्तर और (२) बाह्य | कित 
सस्था से घम की बाह्य क्रिया कुछ बदली जा सकते 
है--जैसे कि अस्पताल बनवाना, सड़क बनवा 
कूऑँ खोदवाना आदि । परंतु आन्तरिक क्रिया 
बढ्छा जाना बिळकुळ असंभव है। में मानता | 
और अनुभव करता हूँ कि घर्म आवि व्याधि क ६ 
युक्ति देकर परम शान्ति पहुँचाता हे । किसी संल 
से ऐसा कभी हो नहीं सकता । | 


! 
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प्रकियाएँ भी नित्य नियमों के 


_ नैशिकाधर्ण 


( छे० = ग्रो० श्री अयोध्याप्रसाद्जी, कलकत्ता ) 


१--मेरा धर्म वैदिकध्म है। इसी को में 
सनातनधर्म भो कहता हूँ। सनातनम से मेरा 
तात्पर्यं किसी संप्रदायविशेष से नहीं है, वरन्‌ सना- 
तन शब्द का अर्थ नित्य है । इस विश्वत्रह्माण्ड 
की समस्त प्रक्रियाएँ नित्य नियमों के ही आधार पर 
प्रकट होती रहती हें । इसी प्रकार आत्मजगत्‌ की 
के आधार पर 
अवस्थित हैं । 
इन नित्य नियमों को वैदिक भाषा में ' ऋत” 
कहते हैँ । “ऋत? का बाह्य तथा आन्तरिक जगत्‌ में 
साक्षात्‌ करना और उस “ऋत” के अनुकूल अपने 
ज्ञानात्मक, क्रियात्मक तथा संवेदनात्मक जीवन को 
सुव्यवस्थित कर विशव की आत्मा के साथ अपनी 
आत्मा की अनुकूळता का संपादन करना ही में 
अपने घमं का मुख्य उद्देश्य समझता हूँ । 
२-- सम्यक्‌ प्रकार से अपनी आन्तरिक 


' स्थितियों तथा बाह्य जगत्‌ की स्थितियों के अध्ययन 


करने से में इस परिणाम पर पहुँचा कि अपने 
मनुष्यत्व का पूण विकास इसी ऋतात्मक धर्म के 
अनुसरण से हो सकता दै। अतः मेरी प्रवृत्ति 
इस प्रकार इसमें हुई । 


१३९ 


३--समाज को में एक हाइटळ और्गेनिजम 
समझता हूँ जिसका में एक अङ्ग हुँ और समाज अङ्गी 
है। अङ्गाँ की शुभाशुभ अवस्था के अनुसार ही 
अङ्गी का जीवन निर्मित होता है तथा अङ्गी का 
प्रभाव इसी प्रकार प्रत्येक अङ्गों पर है, अतः वैयक्तिक 
जीवन का ऋतात्मक बनाना समाजरूपी अङ्गों को 
विश्वत्रह्माण्ड के साचे में ढाळना हे । अतः मेरे 
धार्मिक जीवन का समाज के जीवन के साथ 
अत्यन्त ही घनिष्ठ संबन्ध है। जिस प्रकार अङ्गी 
के स्वास्थ्य के ऊपर भिन्न भिन्न अङ्गों के स्वास्थ्य 
निभर हैं तथा भिन्न भिन्न अङ्गो के स्वास्थ्य पर 
भिन्न भिन्न अङ्गी के स्वास्थ्य निर्भर हैं, इसी 
प्रकार वैयक्तिक जीवन और सामाजिक जीवन का मैं 
पारस्परिक घनिष्ठ संबन्ध समझता हूँ । 

४--यद्यपि धार्मिक जीवन के विकास क॑ लिए 
देश, काळ तथा परिस्थिति के अनुसार नाना प्रकार की 
संस्थाओं की आवश्यकता आ पड़ती है, पर किसी 
भी संस्था द्वारा धार्मिक जीवन का पूर्णतया विकास 
नहीं हो सकता। घरमे संस्थाओं के परे है। इस- 
लिए किसी विशेष संस्था द्वारा बदछा किया जाना 
मेरे विचार में समीचीन नहीं जान पड़ता । 


१ 
प्र 





मेरा घर्म 
विरोध ) है । 


' संबन्ध हैः? 


२. आपकी उस घम में प्रवृत्ति कैसे हुई ? 


गीताघम 


प्रश्नोत्तर 
( पुराएप्रतिवाद ) 


. (छे०-- श्री गुरदियाळ मल्लिक, अध्यक्ष विद्याभवन, शान्तिनिकेतन, बोलपूर ) 


क 


_ १.प्र (१) आपका घमं क्या है! 
उ० Myreligion is 10100707709६ 


पुराणप्रतिवाद ( अथवा कमकाण्ड- 


२, प्र आपकी उसमें प्रवृत्ति केसे हुई ९ 


o Through silence and selt-discip- 


१९. मौन और आत्मसंयम ( विनय ) के द्वारा । 


३. प्र आपके घर का समाज से क्या 


इo Drinking up others’ tears र 
leaveing at their doors broken cups ४ 
human love 

दूसरों के आँसुओं को पीना और उनके दब 
पर मानवप्रेम के टूटे फूटे प्यालों को छोड़ जान 
( अथौत्‌ हमारा धम अपने समाज के दुखियों 
आँसू पोंछता है और उन्हे प्रेम से सींचता है )। ' 

४. प्र क्या धमं बदळा जा सकेता है! 
No. Because religion isa personal thing 


`नहीं। क्योंकि घमे तो एक व्यक्तिगत चीज है। | 





' १, आपका धर्म कौन है! 


 उ० मेरे घमे का कोई नाम नहीं। देश ओर 


“इतिहास की दृष्टि से उसे हिंदूधम कह सकते हँ । 
सिद्धान्त की दृष्टि से उसे सत्य सनातनधमं कह 


सकते हैं । प्रमाणप्रन्थों के विचार से उसे वेदिक- 
घरमे, अथवा गीताधर्म कह सकते हें । जो युग की 


नई शब्दावली का प्रयोग करें, तो उसे आयघम कह 


सकते हैं; पर सच पूछिए तो में उसे केवल “ धर्म” 
ही कहता हूँ। बहुत अधिक घरू परिचय चाहो तो 
संप्रदाय की दृष्टि से में अपने घमे को वैष्णव कहता हूँ । 


, _ नरसी मेहता का एक पद्‌ कह देना चाहता हूँ 


| 
| 
1) 
| 
| 
+) 
। क 
i] 
!। 
१| 
| | 


( ढे०-श्री शठकोपाचायंजी महाराज ) | 


इ० शुरुजनों के अनुग्रह से। यह अनुम्ह १ 
जन्म से ही प्राप्त था, और आज भी उसी ४ 
से में घमे में स्थिर हुँ। 
३. आपके घर्म का समाज से संबन्ध क्या दै! | 

उ० सैं तो अपने आपको दास कहता ह. 
निश्चय ही मेरा धर्म है कि में अपने समाज की "| 
करूँ। इस सेवाबृत्ति के कारण ही तो समाज "| 
और गिरता है। अतः जब तक मेरे परम | 
उचित पालन होता रहेगा तब तक 
निश्चय ही सुखी रहेगा। इस संबन्ध में 
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भरे धर्म का आदर्श मिळ जायगा-“चैषणव जन तो मनुष्य के व्यक्तित्व ( =आस्मा ) का अंश बन 
तो तेने कहिए जे पीर पराई जाणे रे ।? जाता है; फिर भळा वह केसे बदल सकता है ९ 
४. क्या धर्म बदळा जा सकता है ? अथोत्‌ सच्चा धमे कभी नहीं बदळा जा सकता । 

जो वस्तु धर्म के नाम पर किसी के ऊपर छादी में स्वयं दीक्षा में विश्वास करता हूँ, पर शुद्धि और 


.गई हो वह तो अवश्य बदली जा सकती दै, पर जो परिवर्तन में नहीं । बिना धर्म और जाति का परि- 
संस्कार से, गुरु के अनुग्रह से और आत्मा की प्रवृत्ति वतन किये हुए भी यवन म्लेच्छ आदि मेरे धमे को 


से घर्स बना हो वह स्वधर्म ( अपनाया हुआ धर्म ) मान सकते हैं और वेष्णव हो सकते हैं । | 


~ 


प्रश्नोत्तर पर संपादकांय 


इस. जल्दी में भी जितने प्रञ्नोचर हमें मिळ जाय, तो बड़ी सुन्दर चीज तैयार हो सकती है, 
गये हैं उन्हें पढ़ने से भी बड़ा ढाभ हो सकता है, आज हमें जितना मिल गया है उतना ही अपने 
इससे शिक्षा और मनो रजन दोनों का लाभ होता है। पाठकों को भेंट करते हैं। पाठक स्वयं भी इस 


_ यदि सभी माँग हुए प्रश्नोत्तर हमें मिळ गये होते, तो प्रकार के प्रइनोत्तरों से लाभ उठा सकते हैं । गीता 
. एक बड़ा ही सुन्दर अध्ययन हो जाता। लेखों की संबन्धी प्रश्नोत्तर तो वे हमारे पास भी भेज सकते हैं। 
अपेक्षा इन प्रज्नोत्तरों में अधिक तथ्य रहता है। हमारे यहाँ गीता संबन्धी प्रइनों के उत्तर देने का 
यदि एक घमोङ्क केवळ प्रइंनोत्तरों का ही निकाळा उचित प्रबन्ध करिया गया है.। “- संपादक 


ne 


कम की तालीम 


ईसा मसीह ने इंजील में कहा है - 
इ अंदर अदशे ऐज यू बुड देर दे शुड इ अंदर यू; दिस इज. होल आव द ठा ऐंड द 


` प्राफेंट्स ? यानी दूसरों के साथ वैसा ही बर्ताव करो): जैसा तुम चाहते हो. कि बे तुम्हारे साथ 
करें । सब धर्मं और सब नबियो की तालीम इतनी ही है ।'? . 


ककय च्य एउ 





घच 


( सं० वि० ) 


एक हो देवता को माननेवाळे धर्मों में से यहूदी- 
धर्म को हम सबसे कठोर धर्म कह सकते हैं । यहूदी 
धर्म में एकदेवत्व की मानसिक भावनामात्र नहीं है, 
तक॑पूणे विचार और सम्यक्‌ निरूपण के द्वारा 

उसमें इस सिद्धान्त की स्थापना की गई है । 
धर्म में इस भावना को आचार और विचार में सर्वत्र 

स्थान देना आवश्यक समझा जाता है । 

इस धर्म के सर्वप्रथम प्रवर्तक इज्राहीम हुए हैं। 
तबसे परंपरागत रूप से यह धर्म बराबर चढा आ 
रहा है। संसार में जितने धर्म इस समय पाये 
जाते हैं उनमें यह घम सबसे अधिक पुराना है। 
समस्त प्रथ्वीतळ के अधिकांश भाग पर फेळे हुए 
ईसाई और इस्लाम दोनों घर्मो को जन्म देनेवाला 
यही धर्म है। ईसाई और इस्छाम धर्मो' ने यहूदी- 
घ के ही सिद्धान्तों को कुछ विनम्र रूप में प्रहण 
किया है। उन धर्मों के उपदेशों का मूल तत्त्व 
_ यहूदीधमे का ही तत्त्वपदार्थ है । यही कारण है 





कि जिससे यहूदीधर्म के माननेवाळे इन दोनों धर्मा" 


से घृणा नहीं करते हैं और न उन्हे भ्रमात्मक और 
मिथ्या ही समझते हे । 
यहूदीधम की परिभाषा करना साधारण बात 





..._ माँ हे क्योंकि इस वात को वयते ही यह प्रभ आ 





' सवंव्यापी परमात्मा माना जाता है । 


उपस्थित होता है कि मनुष्य धार्मिक मामले; 
अपनी रुचि और इच्छा को कहाँ तक स्थान; 
सकता है? किंतु कस से कम इतना तो छ 
अवश्य कह सकते हैं कि यहूदीधर्म के आधारम 
निम्नलिखित दो सिद्धान्त है--१ परमात्मा की केक 
एक ही रूप में स्थिति और २ इसराएळ का चुनाव।' 
यहूदीधमे में मूर्तिपूजा और बहुत से देवताओं के 
मानने का विरोध किया गया है। इसमें एक है 
यह भी मार 
जाता है कि यह संसार अच्छा दै और मनुष्य अफ. 
उन्नति करते करते पूर्णता को पहुँच सकता है| 
मनुष्य अपने विचारों के संबन्ध में स्वतन्त्र है गो. 
अपने किये हुए कर्मों का जिम्मेदार है। इस ष. 
सें यह नहीं माना जाता कि मनुष्य और इश्वर 
बीच में रहनेनाळा कोई और व्यक्ति भी है, और 
यही कि मनुष्य को पाप में लगा देनेवाली शो 
विचित्र शक्ति है । मनुष्य स्वतन्त्र है, वह रौतान। ` 
हाथ में पड़ा हुआ कठपुतळा नहीं है । धन संप 
सदैव बुराइयों को ही उत्पन्न करनेवाली वस्तुएं न 
हैं। अपनी इच्छा के अनुसार हम उनसे 

और बुरे दोनों प्रकार के काम कर सकते हैं । मर 
ईश्वर का प्रतिबिम्बरूप दी है, इसलिए और सब के 


रचनाओं के समान वह भो उच्च और पवित्र | | 
ओर इसी लिए सभी मनुष्व सगे भाई के समान र | ¢ 
जिस प्रकार उसन्न होने के पहले वे सब एक दी 


~ 


१, यह Encyclopeideia of Religion का 


हे। हम तो समते हैं क्रि वैदिक और हिंदूधर्म 
से पुराना कोई दूसरा धम नहीं है। “स 
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| घे सब एक में ही मिल जायँगे। इसराएळ की 
! सहायता से वे लोग उस समय ' स्वग के राज्य? के 
। समीप पहुँचा दिये जायँगे । संसार में शान्ति और 
| सद्भाव को फैलाना ही यहूदीधम का उद्देश्य है। 
है. यहृदीधमं में यह माना जाता है कि इस साधा- 
| रण समय के अन्त में एथ्वी पर सत्य और धम के 
क | स्वर्गीय राज्य की स्थापना होगी । इस विश्वास के 
| कारण मनुष्य की इच्छा होती है कि वह अनेक 
७. प्रकार के कष्ट उठाकर भी समय काटे ओर उस 
॥ स्वर्गीय राज्य की स्थापना को देखे । अन्य सभी 
श जातियों में प्रायः यही धारणा है कि पहले का समय 
, बहुत अच्छा था और अब बराबर पतन होता जा 
' रहा है। अब तो हमें कष्ट ओर दुःख ही भोगने 
प्‌ । पड़ेंगे, और इसी प्रकार विपत्ति में पड़े पड़े एक दिन 
|. महाप्र्य का समय आ जायगा । उस समय 
|| मनुष्यों और देवताओं आदि के सहित सभी वस्तुओं 
॥ का नाश हो जायगा । किंतु यहूदीध्म के अनुसार 
॥ अन्त समय में परमात्मा की शक्ति का पूरा पूरा प्रकाश 
| मनुष्य पर पड़ेगा और उस समय सभी लोग पूर्णता 
। को प्राप्त होकर दिव्य आनन्द का भोग करेगे । 
१  यहूदोधमे में केवळ एक मानसिक विचार 


| अथवा हार्दिक भाव का रखना हो पर्याप्त नहीं समझा 
१ जाता। उसमें इसकी अपेक्षा अच्छे कर्म को 
|| अधिक महत्त्व दिया गया है | यद्यपि यह सत्य है कि 
र मन के शुद्ध भाव और विश्वास के बिना. केवळ 
॥ अच्छा कर्म करना विशेष लाभदायक नहीं है; फिर 
। भी यहुदीधम सें विश्वास के सिद्धान्त का पूर्ण अभाव 
' नहीं .है, क्योंकि स्पष्ट रूप से यह नहीं कहा जा. 


। सकता कि यहूदीधर्मं के सत्कर्मी के आदर्श को 
| 


| साननेवाळा एक नास्तिक्र यहूदी माना जायगा । 
| निस्संदेह, यह तो हम कह सकते हैं कि उसकी 
| रक्षा होगी”, क्योंकि यहूदीधमे यह कहता है कि 


यहूदौषम 





| में समाये हुए थे उसी प्रकार समय के अन्त में फिर 


११०६. 





प्रत्येक सत्कम करनेवाले को, चाहे उसका विश्वास 
कैसा ही क्‍यों न हो, भविष्य में स्थापित होनेवाळे 
संसार में स्थान मिलेगा । किंतु यहूदीधर्म यह भी 
कहता है कि प्रत्येक “अच्छे आदमी? की रक्षा की 
जायगी ओर इसी से यह अर्थ ळक्षित होता है कि 
“अच्छा यहूदी? होने के लिए “अच्छे आदमी? होने 
से बढ़कर भी कुछ और गुणों की आवश्यकता है । 
इस प्रकार हम देखते हैं कि यहूदीघर्म सभी . 
को अपने सें मिला लेने के लिए तैयार है। फिर 
भी उसके माननेवालों की संख्या बहुत कम है। 


इसका एक मुख्य कारण है। वह कारण. यह है कि 


यहूदीधमे का उद्देश्य संसार के संमुख एक बहुत 
ही पवित्र और ऊँचे आदशे का रखना है। अपने 
इस महान्‌ आदशे को रक्षा के लिए यहूदियों को 
अपने जान माळ से तैयार रहना पड़ता है । प्राचीन 
समय में यहूदियों ने अपने धार्मिक आदशों की रक्षा 
के छिए अपने प्राणों का उत्सग किया और अपनी 
धन संपत्ति का भी सहषे त्याग क्रिया। यही : 
आशा अब भी यहूदीधम को माननेवाले ब्यक्ति से 
की जाती है। किंतु इतने बड़े त्याग को स्वीकार 
करके यहूदीधम को अहण करना सरळ बात नहीं 
है। संसार को थोड़े हो आद्शीवादियों की आव- 
श्यकता दिखाई पड़ती है । 

यद्यपि यहूदीधर्मं पहले से ही इस्ठाम और 
इसाईधमों के द्वारा प्रतिपादित सत्य को स्वीकार 
करता है, किंतु वह यह भी मानता है कि उन घं 
में कुछ ऐसे तत्त्व भी पाये जाते हैं जिनका वास्तविक 
मूळ सत्य पदार्थे से पूरा पूरा मेळ नहीं बैठता । यहूदी- 


धमे इन दोनों घमों' के साथ अपने प्रचार के लिए 
किसी प्रकार की चढ़ाऊपरी नहीं करता और न 


उसमें पादरियों आदि के समान प्रचारक लोग ही 
नियुक्त किये जाते हैं । बह यह नहीं सानता-कि 
सिफ हों सत्य के सच्चे स्वरूप हैं, बरन्‌ वह अपने 





गीताधम 
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को सबसे बढ़कर पवित्र और विशुद्ध मानता है 
जब अन्य धर्म अपने प्रसार को वढाने के उद्योग सं 
छरे हुए हैं तव भी यहूदीधर्म यह दृढ विश्वास किये 
हुए उस दिन की प्रतीक्षा कर रहा है जिस दिन वह 
अपना प्रभाव सभी धर्मा पर स्थापित कर छेगा, और 
इस प्रकार मनुष्यमात्र पर अपना ही आधिपत्य 
जमायेगा । यह सव किस प्रकार होगा तथा समस्त 
संसार एक ही ईश्वर की उपासना किस प्रकार करेगा, 
इन प्रश्नों का उत्तर देने का यहूदीधम में प्रयास नहीं 
किया गया है । दै 
यद्ृढीघम की उत्पत्ति सर्वश्रथम पेढेस्टाइन 
नामक देश में हुई थी। यहाँ पर इस धर्म के 
प्रसार का विस्तारपूर्वक वर्णन करने के लिए स्थान 
नहीं है । अतः हम संक्षेप में केवळ इतना ही कह 
देना पर्याप्त समझते हैं कि अनेक कारणों से धीरे धीरे 
इस धर्म के माननेवाळे पैलेस्टाइन से फेछकर असो- 
रिया, मिश्र, हमाथ आदि देशों में पहुँचे, ओर अपने 
साथ अपने धर्म को भी लेते गये । भूमध्यसागर के 
किनारे के देशों में भी यह धर्म काफी मात्रा में फेल 
गया। मोसोपोटामिया में भी अनेक चिह्न ऐसे 
पाये गये हें जिनसे यह प्रकट होता है कि किसी 
समय में यह धर्म वहाँ पर खूब फैडा हुआ था। 
बाद के समय में यहूदीधमे के और भी अनेक 
संप्रदाय बने जिनमें से उदार यहूदीघम ( Liberal 
]२५३।७० ) के संबन्ध में कुञ्र कह देना आवश्यक 
जान पड़ता है। यह “उदार यहूढीधम अनेक 
प्रकार की परंपराओं का पालन आवश्यक नहीं 
समझता, किंतु पूण रूप से यह उनका बिरोध 
भी नहीं करता । इसका कथन है क़ि इस धमं के 
आचायों में यह शक्ति है कि वे चाहें तो मनुष्यों का 
धूण संगठन कर्‌ सकते हैं, ओर चाहें तो उन्हें. अलंग 
कर सकते हैं। इस प्रकार ये उदार यहूदोधर्म के 
सान्सिबाले परंपराओं को मिदानेवाळे नहीं है, प्रत्युत्‌ 
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उनमें सुधार करने के इच्छुक ह "ये को! 
चाहते हैं कि जो लोग यहूदीधम से भ्रष्ट हे... 
साथ कुछ रियायत कर दी जाय और वे पुन... 


में मिळा लिये जायँ । किंतु पुराने लोग , 


आदर्शो' से पतित होना उचित नहीं समझते हैं, 


| 


उनके धर्म के माननेवालों को संख्या कम ही. 
न रहे। परस्पर मतभेद रखते हुए भी इन; 
प्रकार के विचारवाळे सहयोग और सद्भाव से १ 
करते हैं । यह भाव उनके मन में बरावर का. 
रहता है कि यहूदीधर्म में किसी प्रकार की फू 
रहे, प्रत्युत्‌ सुसंगठित एकता बनी रहे। ६ 
यहदीधर्म के उद्योग से बहुत से यहूदी छोगें 
जिनके मन से आध्यात्मिकता का भाव बिल 
चला गया था, अब पुनः परमात्मा से प्रेम झा 
उसकी आज्ञाओं को मानना, उसकी पूजा में सं. 
छित होना तथा प्रत और उपवास करना इं 
छिया है। | 


यद्यपि यह निश्चित है कि उसमें महाग? 
की भावना की आवश्यकता होने के कारण यू 
धर्म का प्रचार बहुत अधिक न हो सकेगा, | 
इससे उसका महत्त्व नहीं घट जाता। यह 
सत्य है कि अल्प संख्यावाळे बहुसंख्यकों पर १ 
प्रभाव डालते हैं तथा जितने बड़े बड़े आन्दोलन! 
हैं उनका प्रारम्भ अल्पसंख्यकों के द्वारा ही। 
गया है। बहुत अधिक फेळ जाने के काण. 


बड़े आदशों' में विकार पैदा हो जाते हैं औं 


असफल हो जाते हैं; ओर पुन; उनका उद्धार | 
के लिए कुछ थोड़े से ही छोग उठ खडे हो 
इस सिद्धान्त को ध्यान में रखते हुए हम कर | 
हैं कि संभव हे कि किसी समय संसार यह 
के माननेवाळे अल्पसंख्यक यहूदियों के धर्म "| 
को समझै और इस प्रकार इस धमं की । 
संसार सें बढ़ जाय । । 
| 
| 


के सावित 
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( सं० वि० ) 


ईसाईधर्म के सिद्धान्त किन्ही आकस्मिक कारणों 


' अथवा क्षणिक विचारों के आधार पर स्थित नहीं हैं । 
' यह धर्म उन धर्मों के समान नहीं है जिनमें 
| इइवर की उपासना और पूजा केवळ इसी लिए की 
' जाती है कि वह उपासकों और पूजा करनेवाला को 
| भोजन वस आदि के सुखों से परिपूणे रखे। इस 
| घम में ईश्‍वर और मनुष्य के वीच एक वडा घनिष्ठ 


संबन्ध माना जाता है जिसके संवन्ध में आगे 


| लिखा जायगा। चीन के कनफ्यूसियन, भारत 
के बौद्ध, फारस के पारसी तथा अरब के इस्छाम आदि 
| धर्मों के समान इंसाईधमं भी एक ऐतिहासिक धर्म 
' है। इस कथन का अभिप्राय यह 
' सभी धर्मों की उत्पत्ति ऐतिहासिक घटनाओं 


कि उपयुक्त 


के आधार पर मानी जाती है, न कि किसी आक- 
स्मिक देवी घटना के कारण। इस धर्म में ऐसे 
तत्त्व विद्यमान हैं जिनके कारण इस धर्म की व्याप- 


' कता के बढ्ने में बहुत सुविधाएँ मिळती हैं । यह 
' कठिन नियन्त्रणो ओर अज्ञानपूण रीति रिवाजों से 
| जकड़ा हुआ नहीं है। 
: कारण यह भी है कि इस धर्म में एकेश्वरवाद का ही 
सिद्धान्त माना जाता है। यद्यपि यह सिद्धान्त 


इसका व्यापकता का एक 


यहूदी तथा इस्‌ढामधम में भी विद्यमान है, किंतु 


' यहूदीधस जातीय विशेषताओं से बहुत जकड़ा 
` हुआ है और इस्छामधने का चरित्र संबन्धो आदशे 
' बहुत नीचे दर्ज का है। इन दोषों के कारण ये धर्म 
इसाइधमे की बराबरी करने में असमर्थ हैं । ईसाइंघर्म 
" में इसा मसीह मनुष्य की रक्षा करनेवाले माने जाते हैं । 


इसाईधगे के मानवाले उसके संबन्ध में अनेक 
प्रकार के सत रखते हें । इसा मसीह फे ही संबन्ध 
में मतभेद पाया जाता है । कुछ ढोग तो उन्हे 
परमात्मा का अवतार मानते हैं, किंतु इसके विपरीत 
कुछ लोग उन्हें केवळ मनुष्य ही मानते हैं। इस 


दूसरे प्रकार के सतावळम्वियों का कहना है कि इसा 


मसीह ने ही सर्वप्रथम जनता के सामने यह स्पष्ट 
रूप से प्रकट किया था कि मनुष्य और परमात्मा के 
बीच बड़ा घनिष्ठ संवन्ध है तथाः मनुष्य उत्तम कर्मों 
के द्वारा इश्वर फे समान हो सकता है । किंतु 
इस प्रकार का विचार रखनेवालों की संख्या कम 
ही है! इंसाईधमे में कुछ ढोग विचारों और 
सिद्धान्तो की अपेक्षा शुभ कमो कों ही अधिक 
महत्त्व देते हैँ। उनका कथन है कि इसा में 
विश्वास करते हुए हमें उनके द्वारा उपस्थित किये 
गये उदाहरणों का अनुकरण करना चाहिए । इसा- 
इयों में झुसळमानों के सूफीमत और हिंदूधमे के 
वेदान्तवाद्‌ इत्यादि के समान एक ऐसा मती है 
जो मनुष्य और इश्वर के बीच एक प्रकार के रहस्य- 
पूणे संबन्ध को मानता है । 

किंतु इसाईधने के अंदर जिन दो संप्रदायों 
-ने बहुत अधिक प्रधानता प्राप्त की है, वे रोमन केथॉ- 
लिक और प्रोटेस्टंट संप्रदाय हें । रोमन कैथाँ डिक 
संप्रदायवाले प्राचीन परंपराओं और अन्धविइचास 
के पक्षपाती हैं, किंतु प्रोटेस्टंट छोग सुधारवादी हैं । 


. ये लोग रोमन केथॉलिक लोगों के समान चित्रों 


आदि की पूजा नद्दी करते और न उनके समान 





गीताधम 
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Mme 0... 
महंतों की आज्ञाओ का पालन करना जरूरी 
संमझते हैं । 

$साईधर्भ के कुछ प्रधान मूल सिद्धान्त जो सभी 
इसाईसंप्रदाय में माने जाते हैं निम्नलिखित हँ? 

(१) इसा मसीह तीन प्रधान रूपों में माने 
जाते हैं। प्रथम तो यह कि उन्होंने यह बतलाया कि 
परमात्मा मनुष्य मात्र के पिता हैं। दूसरे यह कि 
बे खयं परमात्मा के अवताररूप हैं तथा मनुष्य 
और परमात्मा के बीच में बिचवानी करनेवाले के 
समान है । और तीसरे यह कि उनका ध्यान करने 
से परमात्मा की शक्तिका अनुभव मनुष्य में होता दै। 

(२) मनुष्य विचारशीळ प्राणी है तथा वह 
अपने कमाँ का उत्तरदाता है । वह अपनी इच्छा 
के अनुसार चाहे. तो अच्छा काम करे, ओर चाहे बुरे, 
किंतु वह इसलिए पापयुक्त और अपराधी है कि 
उसने गळत रास्ते को पसंद क्रिया था। 

(३ ) इसा मसीह मनुष्य भी थे और इइवरीय 
शक्ति से पूण देवी व्यक्ति भी थे। 

(४) कयामत के समय ( न्याय के दिन 
The Day of Judgment ) इसा मसीह उठेंगे 
और अच्छे मनुष्यों की अथात्‌ इसाईधस के सच्चे 

` अजुयायियों की रक्षा करेंगे । 

(५) क्रास का चिह्न पापों और भयां से 
छुटकारा देने के लिए समर्थ है। इसा मसीह ने 
स्वयं अपने कमों' के द्वारा सबके ढिए एक सच्चा 

_ आदशे उपस्थित किया है। [ 








बनाया जाता हे, ईसाइयों में बड़े आदर की दृष्टि से 
देखा जाता है । यह शूली का चिह्न है जिसपर चढ़कर 
ईसा मसीह ने अपने प्राणों का त्याग किया था । ' 


१ क्रास ( (1055 ) का चिह्न जो + इस प्रकार 


(६) गिर्जाघर इसामसीह के शरीर के तुळ | 
तथा वे ईश्वर की आत्मा के निवासस्थान हैं। , 
लिए उनको पवित्र मानना चाहिए । ` 

(७) बपतिस्मा ( 527६७७ ) के; 
अर्थात्‌ जन्म के समय अथवा बहुत ही छोटी अक. 
में एक विशेष विधि के अनुसार बच्चे के उपर; 
छिड़कने से वह पवित्र हो जाता है । 

(८) बहुत समय के वाद न्याय का 


( Day of Judgment ) अवश्य आयेगा। 


ईसाईधम में उपासना तीन प्रकार से कीळ 
है। प्रथम प्रकार की उपासना यह है किए 
मनुष्यों के साथ अच्छा .बतोव किया जाय। हू 
मनुष्यों को भाई के समान समझना चाहिए, क्यों 
सब एक ही परमात्मा के पुत्र हें । दूसरे प्रकार 
उपासना गिजीधरों में इकट्ठा होकर प्रार्थना. 
की है। एवं तीसरे प्रकार की उपासना पुजा : 
या महंतों ( 171655) को पूज्य भाव से के 
की हे । 
ईसाईधर्स की उत्पत्ति इसा मसीह के समर 
ही हुई है। इसवी सन्‌ का नामकरण इसा मसी 
ही नाम पर है और उन्हीं के समय से यह चर 
गया है। इस धर्म का प्रारम्भ अरब देश से ६ 
था तथा उसी देश का जेरुसढम नाम का 
इसाइयों का प्रसिद्ध तीर्थस्थान माना जाता! 
वहाँ से बढ़कर यह घम इटली तथा ग्रीस आदि 
में पहुँचा। इटली का रोम नगर किसी सर, 
इस धर्म का बड़ा भारी केन्द्र माना जाता था" 
रोमन केथॉलिक संप्रदायवाछों का अब भी |. 
सबसे महत्त्वपूर्ण स्थान है । क. 

वहाँ के महंत (12०००) के हाथ में किसी (1 
वास्तव में बड़ी शक्ति थी, किंतु अब वे पूज 


सबसे उम्दा मजहब 


> ला फक == 


न 


बढ़ते यह धर्म प्रायः समस्त योरोप में फेल गया । 
इसके पश्चात्‌ विजयी योरोपनिवासियों के साथ 
समुद्रो को पार करके इसने उत्तरी तथा दक्षिणी 


` -अमेरिका, आस्ट्रेलिया, अफ्रीका और एशिया के 


महाद्वीपों में भी अपना अड्डा जमा छिया है। 
इस समय संसार में सबसे अधिक जनसंख्या 
ha Q 
इसाइथमे के ही माचनेवालों की है। इस धर्म के 


' इतने अधिक प्रचार का कारण यह भी है कि इस 


` घरे के प्रचार के लिए योरोप और अमेरिका ने बड़ा 


` घन व्यय किया हे और अव भी कर रहे हें। 


पाद्रियों की सुसंगठित संस्थाएँ स्थापित हो गई हैं 
जिनका एकमात्र उद्देश्य इसाईधर्म का प्रचार 
करना है । इस समय संसार के प्रायः सभी देशों में 


| “ईंसाईधर्म के उपदेशक पाये जाते हें। योरोप के 
` देशों का जितना ही अधिक आधिपत्य अन्य महाद्वीपों 
। में बढ़ता जाता है, उतना ही अधिक इसाईधर्म का 
। भी प्रचार होता जाता है । इस समय पाश्चात्य 


। सभ्यता ने संसार की आँखों में चकाचौंध पैदा 
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' कर दी हे जिसके कारण उस सभ्यता के साथ 


उस .सभ्यता के फेळानेवालों के धर्म को भी ढोग 


 सरळतापूवक ग्रहण कर ठेते हैं । 


के लिए ही रह गये हैं । रोम और ग्रीस से बढ़ते. 


.* १११३ 





इधर कुछ दिनों से भारतवष, चीन और जापान 
में विशेष रूप से जागृति की लहर फेल गई है । इन 
देशों में अब अपनेपन का भाव बढ़ रहा है जिसके 
परिणामस्वरूप यहाँ योरोप का प्रभाव अब कम हो 
रहा द्दे । पाश्चात्य लेखक सिस्टर अल्फ्रेड ई गार्वी का 
कथन है कि “भारतवर्ष, चीन और जापान की 
जागृति, जिसके कारण उन देशों में जातीयता की 
भावना पेदा हो गई है तथा एक राष्ट्रीय उद्देश्य 
स्थापित हो गया है, यूरोप की प्रधानता के लिए भय 
उत्पन्न कर रही है। यह भी संभव है कि इसके परि- 
णामस्वरूप पूवं और पश्चिम के बीच परस्पर संघष 
उत्पन्न हो जाय" ।” इन लेखक महोदय का यह 
अंश कुछ पहले का छिखा हुआ है। आज तो 
उनका अनुमान हमें प्रत्यक्ष ही कायरूप सें दिखाई 
दे रहा है। ऐसी दशा में निश्‍चय के साथ यह 
कहना कठिन है कि इसाईधम. के माननेवाळों की 
संख्या और अधिक बढ़ेगी अथवा अब कम होगी _संख्या और अधिक बढ़ेगी अथवा अब कम होगी । . 

1 “ The awakening of India, Ghina 
and Japan toa racial consciousness, ‘a 
national purpose, threatens the supre- 
macy of Europe, nay, even a conflict 
between East and West.” 





सक्से उम्दा म्ह 


कुरान मजीद में मुहम्मद पैगंबर ने कहा है: 


“ अफजुुछ इमानि उत्‌ तोहिब्यों लिनन से मा 


तक्र हो लेनप्सेका ?? 


तोहिब्यो लेनप्सका; ब तक्र हो ढह्नुम्‌ मा 


अथोत्‌ “ सबसे अफजळ, सबसे बड़ा, सबसे उम्दा मजुहव यही है, कि जो अपने लिए चाहते हो वही 


और जों अपने लिए करीह, तकळीफदेह समझते हो, 


उसे दूसरे के लिए भी दुखदाई जानो ।? 
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इस्लाम वर्म 
( सं० बि० ) 
- धर्म है, उस धमे के भीतर किन तत्त्वो का समारे 


इस्डासघम अथवा मुसढमानधमै उस धमे का 
नाम है जिसकी स्थापना मोहम्मद साहब ने की थी। 
नों में जितने भी संप्रदाय हैं. सब इस्लाम के 
अंदर आ जाते हैं। शिया और सुन्नी दोनों ही मतों 
के अनुयायी मुसलमान माने जाते हैं। “इस्लाम 
शब्द “असलम ' शब्द से, जिसका कि अथ होता है 
८ झात्मत्याग करना” 'बना है। पश्चिमी विद्वान्‌ 
८ इस्ठाम ' शब्द का प्रायः यह अर्थ छगाते हैं कि “वह 
धर्म जिसमें मनुष्य विश्वास और कतव्य के संबन्ध 
में अपने को पूर्ण रूप से परमात्मा की इच्छा पर 
छोड़ देता है ।? : किंतु -सैयद मीर अळी के मत के 
अनुसार इस शब्द का यह अथ उचित नहीं है। उन्होंने 
( स्पिरिट ' आफ्‌. इस्लाम ' (Spirit of Islam) 
: नामक पुस्तक में कहा है कि “इस शब्द से, जैसा 
`कि प्रायः लोग अनुमान करः ठेते हें, यह भाव नहीं 


प्रकट होता कि अपने को पूणतया परमात्मा की इच्छा 


पर छोड़ दिया जाय, प्रत्युत ठीक इसके विपरीत 
इस शव्द का यह अथ है कि धम के पाळन करने का 
उद्योग करना 1१ ९ 

इस कथन को स्वीकार कर लेने के पश्चात अब 
दूसरा प्रश्‍न जो हमारे सामने आता. है वह. यह दै कि 
इस्लाम शब्द के भीतर जिस धर्म के पालन करने 


के ढिए उद्योग करने का भाव है वह धम कौन सा 


1::1112 word does. not imply, as is 
commaonly supposed,absolute submission 
to gods will, but means on the contrary 


“striving after righteousness. ” 7 


( Spirit of Islam, ed. 1891, 9. 226) 


छ करता हे ५५ + है । 
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। 
| 


होता है। कुरानशरीफ में लिखा है कि “जोड 


भी झुसळमान है वह सच्चे रास्ते को हूँदता है| 


मिळता है। कुरानशरीफ की इस आयत जे . 


हमें यह जानना वाकी ही रह जाता दै कि “मुसा. 


किस व्यक्ति को.कह सकते हैं और “सच्चा राह ka 


क्या है । ` सुसळमान टीकाकारो ने इस आयत! 
व्याख्या करते हुए लिखा हे कि मुसलमान से औं 


प्राय उस व्यक्ति से है “जो अपनी गदंन परमात्मा - 


द्वारा बतळाए इए घम के नीचे रख दे! “जो इसम | 


घम में शामिल हो जाय’, अथवा “जो सच्चे 
से एकेश्‍वरवाद के मत को स्वीकार करळे। कू 
रास्ते) अथवा “रशाद्‌? का अथ उन्होंने यह हि 
हे कि अच्छे कर्मों के फळ को प्राप्त करना 


“अच्छाई की अभिलाषा ।' “ 2 
इरछामधमं के आचाय विशवास (झा | 


और इस्लाम को एक ही नहीं मानते हैं । उनके! 
के अनुसार हृदय से किसी सिद्धान्तविशेष ' 
विश्वास करना एक बात है और युसलमा 
को स्वीकार करना दूसरी बात है। उनके कश 
अनुसार सच्चा मुसलमान वही. व्यक्ति दै जो ४ 
मानधर्म के रीति रिवाजों का पाठन करता दै 
जो ईइवर, फरिइतों, खुदाई, किताबों, गबर 
कयामत के दिन आदि अनेक बातों में वि 


२ देखिए कुरानशरीफ, ७२-१४ | 


र 





इस्लामधमे 


Cn णि 
Cn 





-फारसीं भाषा की टीकाओं में 'सुसलिम' शब्द 
| “का अथे करते हुए यहद लिखा गया है कि इस शब्द 
क्रा अभिप्राय ऐसे व्यक्ति से है जो विनम्र ( सुनकाद ) 
और आज्ञाओं का पालन करनेवाला ( हुक्मबदार ) 
| हो। इस प्रकार ऊपर दिये गये अनेक अथा पर 
| विचार करने के बाद इम कह सकते हैं. कि इस्ळाम- 
घमं की प्रथाओं का ऊपर से भी पालन करनेवाला 
व्यक्ति मुसलमान माना जायगा। जव ऐसे व्यक्ति 
में भक्ति इहसान ) भी आ जाती है तब वह 'मुह- 
सिन” अर्थात्‌ ऐसा व्यक्ति जो अच्छे काम करता 
| .हे तथा धार्मिक कृत्यो की ओर विशेष रूप से ध्यान 
| देता है, हो जाता है । इन गुणों के साथ साथ जब 
। उसमें हृदय की सचाई आ जाती है और वह इस 
1 “घम सें विश्वास ( इमाम ) करने ळगता है, तब वह 
| मूमिन' अथात्‌ विशवास करनेवाला हो जाता हे । 
इस प्रकार" यह स्पष्ट है कि इस्ळछामघम में ऊपरी 
बातों को पालन करने की ही प्रधानता दी गई है । 
इस घमं में घमं का अध्ययन गौण माना गया है तथा 
'ऊपरी कतं्यों का पाढन प्रधान । हम यह कहने 
- का भी साहस नहीं कर सकते कि इस धर्म का कोई 


- आध्यात्मिक आधार है। इस घर्म की 'पेंचवक्ता 


नमाज' आदि बाते बहुत पहले की नहीं हैं । 

॥ संसार में ईसाईघम के बाद इसी धम के मानने- 
। “वालों की संख्या सबसे अधिक पाई जाती है। सर्व- 
| -प्रथम इसका प्रवतेन सोहस्मद साहब ने ईसा की 
/ सातवीं शताब्दी: में. अरब देश के मक्का और मदीना 
|: नाम के नगरों के. आस पास किया था। वहाँ से 
| ' क्रमशः यंह बड़े जोश, के साथ बढ़ा और संसार के 
। अनेक देशों में फेल गया। वैसे तो इस घम के 
ह माननेवाले .किसी न किसी संख्या में. प्रायः संसार 
f के सभी देशों में सिलंगे, किंतु मध्य अफ्रीका, उत्तरी 


नै? कैप, 





अफ्रीका, अरब देश, मध्य एशिया, फारस, अफगा- 
निस्तान, सीरिया, मिश्र, मोसोपोटामिया और तुर्कि- 


-स्तान में प्रधान रूप से यही घम माना जाता है । 


चीन और भारतवष में भी इस घम के माननेवालों 
की संख्या बहुत अधिक है । 
सुसछमानधस का सबसे प्रधान तीर्थस्थान होने 


' के कारण मक्का अपना प्रभाव सदैव मुसछमानधम 


पर डाळता रहा है। यही कारण है कि मुसलमानों 
के रीति रिवाज अरब देश के रीति रिवाजों के आधार. 
पर ही बने हें। मदीना नगर झुसळमानधमे के 
विद्वानों का केन्द्रस्थान रहा है। यहीं के विद्वानों 
और धार्मिक आचार्यों के बनाये हुए घर्म संबन्धी 
ओर समाज संबन्धी नियम प्रायः समस्त. सुसलिम 
संसार में प्रचलित हैं, यद्यपि विभिन्न देश काळ और 
विभिन्न विद्याबुद्धि के कारण अनेक देशों के सुसळ- 
मानों में बहुत परिवतेन भी दिखाई देता है। - . . 
अरब देश के मुसलमानों में बहुत अधिक कट्टरता 


'नहीं पाई जाती है। रेगिस्तान के भीतरी भाग सें 


धार्मिक नियमों के पाळन में उतनी हढता नहीं 
दिखाई देती जितनी बड़े बड़े शहरों और करों में 
है। अरब देश के निवासी दूसरे धर्म के माननेवालों 


`को अपने से नीचा तो अवश्य समझते- हैं- और उत्तडे 


प्रति कुछ घृणा का भाव भौ अपने सन :में रखते हैं, 
किंतु वे उनकै साथ किसी प्रकार का दुव्येवहार नहीं 


करते हें । अरब देश की यात्रा करनेवाले अनेक 


अंप्रज यात्रियों का भी यही कथन है । . __ 
किंतु पूवी देशों में अरषवालों. की सी उदारता 
नहीं है। कुस्तुतुनिया से जितना ही -पूवेःको ओर 


आप चढछंगे उतना हो अधिक घम संबन्धी अज्ञान 
आप सुसल्मानों में देखेंगे। ऐसे देशों में अज्ञान 


से भरी हुई कट्टरता तथा दूसरे घस के अनुयायिर्यो 


गौताधम 
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क प्रति घुणा का भाव प्रचुर मात्रा में विद्यमान है! 
तुकिस्तान के झुसळमान बहुत समय से ईसाइयो के 
संसर्ग में रहने के कारण उनसे एक प्रकार से मिङ” 
जुळ गये हैं और परस्पर उनमें एक प्रकार का सद्भाव 
स्थापित हो गया है। फारस में हमें मुसलमानधम 
का कुछ और ही रूप दिखाई देता दै । वहाँ पर 
शिया और सुन्नी संप्रदायो में परस्पर बहुत द्वेषभाव 
पाया जाता है। ऊपरी दिखाव और आडम्बर, घर्मो- 
` न्धता और कट्टरता ये ही वहाँ प्रधान स्थान महण 
किये हुए दे। | 
मध्य एशिया के मुसढमानों का धार्मिक और 
सामाजिक जीवन अरब और फारस की अपेक्षा 
बहुत भिन्न है। वहाँ पर घमोन्धता ऊँचे से ऊँचे 
दर्ज पर पहुँची हुई है। साधारण धार्मिक ऋत्यों 
' को भी वहाँ के निवासी बड़े महत्त्वपूर्ण काये समझते 
हैं। दूसरे घमवालों के प्रति घृणा का भाव भी वहाँ 
बहुत अधिक पाया जाता है। मध्य एशिया के 
मुसळमानों के नित्य के जीवन को, उनके सामाजिक 
व्यवहार को, उनके व्यापार को तथा राज्य के प्रति 
उनकी धारण को देखने से यही जान पड़ता है किं 
यह हिजरी सन्‌ की चौदहवी शताव्दी नहीं है, प्रत्युत 
अभी दूसरी ही शताब्दी है । 
चीन के मुसळमान बहुत कुछ शुद्ध चीनियों के 
साथ मिळ गये हैं। किंतु फिर भी उनमें कुछ 
विशेषताएँ. पाई जाती हैं। चीनी मुसलमानां का 
दृष्टिकोण ही कुछ भिन्न है। वे ढोग साधारण 
चीनियों के समान अफीम के गुलाम नही हैं। 
तंबाकू पीने का मात यहाँ निषेध' है । वे ढोग 
पश्चिम के मुसलमानों के समान शराब इत्यादि का 
सेवन नहीं करते हँ।  :- नह 
दुकित्तान भारतवर्ष में मुसलमान अरब, फारस और 
तुर्किस्तान आदि देशों से आये थे तथा अपने साथ 
वहाँ के संस्कार और बहुत से रीति रिवाज भी छेते 
आये थे। उनमें से बहुतों ने जागीर आदि प्राप्त कर 


ली हैं और अपने धर्म को परिवर्तित करके झू सा 
बने हुए व्यक्तियों को कुछ निम्न दृष्टि से देखते है 


यहाँ पर अनेक स्थान युसळमानों के तीथेस्थान म; 


जाते हैं, जहाँ पर प्रतिवर्ष मेळे छगते हैं। इन 


प्रधान स्थान निम्नलिखित हैं:--अजमेर में सः 


मुईनुहीन चिइती की दरगाह, पाकपट्टन में फरीदुकै : 
शकरगंज की दरगाह, देहळी में निजामुद्दीन ओहि 
की दरगाह और अहमदाबाद फे निकट शाह आह. 
की दरगाह । यहाँ के शिक्षित मुसलमान त 
संसार के मुस्लिम आन्दोळनों से परिचित रहे! 
तथा उनमें कट्टरता की मात्रा कम है। किंतु अ 


च्षित और देहाती युसळमान घमीन्ध और कट्टर! 
हें । देहातों में कुछ मुसलमान ऐसे भी पाये जाते। 


जो अपने हिंदू पड़ोसियों के साथ बहुत मिल कु : 


गये हैं। ये छोग पहले के हिंदू ही हें. और बाद! 
मुसलमान हो गये हैँ। इनमें से तो कुछ ऐसे मौ 


जो केवळ नाममात्र के ही छिए मुसढमान कहेः 
सकते हें । ये हिंदुओं के होळी, दशहरा, दौवा: 
आदि त्योहारों को मानते हे. तथा शीतळा देवी अ 


की पूजा भी करते हैं । इस प्रकार के मुसढमा 
को कट्टर बनाने के लिए उन्नीसवीं शताव्दी में से 


अहमद तथा हाजी शरीअत अल्लाह आदि ने आद 
छन किया था और तभी से इस काम में वहुए' 


मुसलमानों ने बड़ा परिश्रम किया है। किंतु | 


भी भारतवर्ष के मुसलमान अधिकांश संख्या 


इस्छामधर्म के तत्ततों से अपरिचित ही है । 


फारस में शिया और सुन्नी संप्रदायों का पर्छ 


वैमनस्य बहुत बढ़ा था। इस भेदभाव फे छ 
बहाँ बड़े बड़े युद्ध भी हुए हें । फारस में एक ' 
भी महत्त्वपूर्ण मत उठ खडा हुआ था जिसने ४ 
पाकर सूफीसंप्रदाय का रूप धारण कर 


र्‌ 
यह मत उपासना और ज्ञान का एक वि म 


श्रण है। संसार में सबसे अधिक इस मत | 


वाले फारस में ही पाये जाते है' । 


डया के 
रै, ले 
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व्राह्मममाज का उद्भव उन्नीसवीं शताब्दी के आरम्भ 
' मे कलकत्ता नगर में हुआ था । इसके आदिप्रवतेक राजा 
| राममोहन राय माने जाते हें । इस समाज के मूळ सिद्धान्त 
' हिंदूधर्म के वेदान्तद्शन के उपदेशों पर आश्रित हैं, किंतु 
इसपर ईसाईधर्म का भी कम प्रभाव नहीं पड़ा है। वाद 


। में अनेक मतमतान्तरों तथा अनेक महान्‌ व्यक्तियों के 
' व्यक्तित्व ने इस समाज के धर्म को एक नवीन साचे में ढाल 


दिया । आजकल ब्राह्मथर्म का जो रूप दिखाई पड़ रहा 
है वह उसके पहले के रूप से बहुत भिन्न है । 

पहले ब्राह्मसमाज में केवल ब्राह्मण ही प्रवेश करने के 
अधिकारी थे, किंतु बाद में सभी वणो ओर जातियों के 
लिए इसने अपना द्वार खोल दिया था । राजा राममोहन 


' राय की मृत्यु के पश्चात्‌ ब्राह्मसमाज की रक्षा का भार देवे- 


न्द्रनाथ ठाकुर पर पड़ा । उनके मन में इस धर्म के प्रति 


` महान, भक्ति थी ओर इसो की उन्नति में उन्होंने अपना 
: तन, मन और धन सब कुछ अर्पित कर दिया था । 


ब्राह्मसमाज से अभिप्राय ऐसे समाज से हे जो ब्रह्म 
„को मानता है, अथात्‌. जिसमें एक ब्रह्म की ही प्रधानता 
मानी जाती है। इस समाज के सिद्धान्तों को स्पष्ट करने 


` के लिए श्री देवेन्द्रनाथ ठाकुर ने ' ब्राह्मथमे ? नाम की पुरुक 
' सन्‌ १८५० में लिखकर प्रकाशित करवाई । 
' सं अधिकंतर उपनिषदों से सहायता ली गई है । 


इस पुस्तक 
चार 
ब्राह्मण प्थक्‌ प्रथकू एक एक वेद का अध्ययन करने के लिए 
इस समाज की ओर से काशी भेजे गये थे । अनेक वर्षा 


| के पश्चात्‌ वेदों का अध्ययन करके तथा उनकी प्रतिलिपियाँ 


लेकर वे कलकत्ते वापस गये थे । श्री देवेन्द्रनाथ ठाकुर 


' तथा ब्राह्मसमाज के अन्य विद्वानों ने उन वेदों के पढ्ने- 


नहासणाज 


( सं० वि० ) 


वालों से वेदों के संवन्ध में बहुत कुछ जाना । किंतु 
अपने समाज के लिए वे -वेदों से कुछ अधिक न ले सके, 
उन्हें वेदों का ढंग तथा वेदों के मत कदाचित्‌ अच्छे हो न 
लगे । कुछ समय के पश्चात्‌ उपनिषदों की प्रधानता भी 
ब्राह्मममाज से जाती रही । उसमें इस विचार ने जड़ 
जमा ली कि संसार की किसी भी पुस्तक को प्रमाण मानकर 
चलना ठीक नहीं है । किसी भी परंपरा को बिना विचारे 
स्वीकार न कर लेना चाहिए । ईश्वर का ज्ञान मनुष्य को प्रकृति 
तथा स्वयं उसको प्रेरणाशक्कि के द्वारा प्राप्त हो सकता है । 
देवेन्द्रनाथ ठाकुर के पश्चात्‌ त्राह्मममाज पर केशवचन्द्र 
सेन का अधिक प्रभाव दिखाई पड़ता है । ये ब्राह्मण न 
थे। इनके समय में यह नियम टूट गया था कि केवल 
ब्राह्मण ही ब्राह्मसमाजी हो सकते हैं । इन्होंने ब्राह्मसमाज 
में ख्रियों की स्वतन्त्रता, भक्ति की प्रधानता तथा संगीत और 
वाद्ययुक्त भजना के गान का प्रचार किया । बाद में क्रमशः 
दैवी शक्ति को मन में लाने तथा उसके द्वारा अपने में ब्रह्म- 
भावना को जाग्रत करने की ओर भी जोर दिया गया । 
केशवचन्द्र ने ब्राह्मसमाज में सबसे अधिक जिस बात 
का प्रभाव डाला था वहः है धर्म की व्यापकता की भावना । 
सन्‌ १८८१ में उन्होंने एक “नवविधान? की रचना की 
जिसके द्वारा हिंदू , बौद्ध, ईसाई और मुसलमान आदि सभी धर्मों 
का मेल ब्राह्मसमाज में स्थापित किया गया । ब्राह्मसमाज में 
हिंदुओं के अनेक पवे माने जाते थे तथा साथ ही साथ ईसा- 
इयों की भी बपतिस्मा ( 32६15० ) आदि अनेक प्रथाओं 
का पालन किया जाता था । | 
केशवचन्द्र सेन तथा देवेन्द्रनाथ ठाकुर में परस्परे मत 
भेद हो जाने के कारण केशवचन्द्र पहलेवाले “आदि समाज? 
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से अलग हो गये तथा उन्होंने अपना एक नवीन समाज 

पित किया । उनके इस समाज के बाद ब्राह्मसमाज में 
एक और भी नया संप्रदाय वन गया था 
“साधारण संप्रदाय? था । ये अनेक मत अब भी ब्राह्म- 
समाज में पाये जाते हैं तथा तीन अलग अलग प्राथनाओं का 
अचार ब्राह्मसमाज में है । तीनों प्रकार को प्रार्थनाएँ प्रति 
रविवार को पथक प्रथक स्थानों पर होती है । 

तीनों प्रकार के मतावलम्बियों ने ब्राह्मसमाज के 
सिद्धान्ता में पूर्णता लाने का प्रयल्ल किया है। अव तक 
जिन सिद्धान्तों का प्रवर्तन हुआ है उनका संक्षेप में आगे 
उल्लेख किया जाता है । | 

( १ ) परमात्मा व्यक्तिगतरूप में विद्यमान है तथा 
उसमें महान्‌ आध्यात्मिक गुण हैं । 

( २ ) परमात्मा ने कभी अवतार नहीं लिया है । 

(३ ) परमात्मा प्रार्थना को सुनता है तथा अपनी दया 
और कृपा का प्रदशन करता है । 

( ४ ) परमात्मा की उपासना आध्यात्मिक रूप से ही 
करनी चाहिए । सभी जातियों के लोग परमात्मा की उपा- 
'सना करने के अधिकारी हैं । 

(५) पापों के लिए क्षमा तथा मोक्ष आप्त करने का 
उपाय पापों के लिए पश्चात्ताप करना और उनका परित्याग 
'करना ही है । 

ओ- (९) प्रकृति तथा मानसिक प्रेरणा के ही द्वारा पर- 
भातंमा का ज्ञान प्रासं किया जा सकता है । इस संवन्ध 
में कोई भी पुस्तकं प्रमाणरूप नहीं है । 

(७) परमात्मा मनुष्यों का पिता है तथा सब मनुष्य 
` परस्पर भाई भाई हैं । 

( ८) जीवात्मा अमर है तथा वदद सदैव उन्नति करती 

रहती दे । 
` (5) परमात्मा चमा के लिए अच्छा फल तथा 
"पापों के लिए दण्ड देता है । यह दण्ड अनिवार्य नहीं है 
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क्योंकि यदि उपाय किया जाय, तो उससे मुत, | 


सकती है । ` 
( १० ) परमात्मा के तीन व्यक्तित्व हैं । 


ओर माता भी । 


( ११ ) ' ब्राह्मसमाज? का धर्मे संसार भर का घ. 
इसके विधान, 
रचना की है । इस धर्म के प्रचारक परमात्मा के गण है 

( १२ ) परमात्मा का ज्ञान अकृति तथा मारू 


तथा सब विधानों के पश्चात्‌ परमात्मा 


| वह 
है, पुत्र है तथा जीवात्मा भी है । परमात्मा पित. 


प्रेरणा के द्वारा तो होता ही दै, किंतु अद्भुत देवी | : 


रखनेवाळे महापुरुषों की सहायता से भी वह संभव! 
परमात्मा अपनी इच्छा को समय आने पर आदेश डे; 


में भक्तों के सामने प्रकट करता है । 


ब्राह्मसमाज के सिद्धान्तों को देखने से हम ह 
. सकते हैं कि इस घर्म में ईसाईधमे का. बहुत अधिक फ़ 
' पहले तो एकेश्वर का भाव ही इछ. 
से प्रभावित जान पड़ता है । फिर परमात्मा के! 
व्यक्तित्व, पापों के लिए पश्चात्ताप और क्षमा, परमात्र | 


पाया जाता है । 


पिता होना तथा सव प्राणियों का उसका पुत्र होना, ६ 


अनेक वाते तो निश्चित रूप से ईसाईधर्म से ही ली गई 
इसका सवसे बड़ा प्रमाण तो यह है कि इस सम 
प्रवर्तक राजा राममोहन राय के जोवन पर ईसाई 
गहरी छाप मौजूद थी तथा इस धर्मे के प्रधान मे _ 
श्री केशवचन्द्र सेन भौ ईसाईधमे के कट्टर. प्रशंसक 


पक्षपाती थै । 
इस समाज'में धार्मिक आन्दोलनौं की : अपेक्षा ४ 


जिक सुधार की ओर कम ध्यान .नहीं दिया गग्रा है! 


राजमोहन राय ने अपने आन्दोलनों के द्वारा सन्‌ १०१ 


'सती को प्रथा के विरुद्ध कानून बनवा दिया था । ध 
' और बालविवाहविरोध' आदि विषयों के संबन्ध म है 


त्राह्यसमाज उद्योग करता रहा दै": 


Pr 
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ब्राह्मसमाज में उत्तम और व्यापक सिद्धान्तों के होते 


हुए भी इसका प्रचार अधिक नहीं हो सका है। इसके 
-अनुयायियों की थोड़ी सी संख्या बंगाल आन्त में ही पाई 
` जाती है । भारतवर्ष के बंबई आदि नगरों में भी इसके 
' कुछ अनुयायी पाये जाते हें । .इसका अधिक अचार न होने 
' का प्रधान कारण.यह जान पड़ता है कि इसमें हिंदूधम और 
। ईसाईधर्म को मिलाने का प्रयत्न पाया जाता है। ये. धर्म 





परस्पर विरोधी हैं और इनका मेळ तेल और पानी के मेळ 


के ही समान रहेगा । हिंदुओं की प्रबृत्ति अपने धर्म को 


छोड़कर इसाईधर्म को स्वीकार करने की ओर कम होती है । 

किंतु वास्तव में यदि देखा जाय, तो ब्राह्मसमाज हिंदूधर्म 
से अलग कोई धर्म नहीं है । आर्यसमाज आदि के समान 
यह भी हिंदूधम का एक अङ्ग है और इसके अनुयायी हिंद 


- ही कहे जाते हें । 





विश्वधाम 


( छे०--पं० शिवसहाय त्रिवेदी, एम० ए०, असनी ) 


गीताधर्म के विश्व॒धमीङ्क में पाठकों ने संसार के प्राय 


। सभी उल्लेखनीय धर्मा का परिचय प्राप्त किया है । अनेक 


विचारशील पाठकों ने उन धर्मो के संवन्ध में विचार भी 


| किया होगा और उनमें पाये जानेवाले सार भाग को ढूँढने ' 
! तथा सीठी को छानकर फेंक देने का भी प्रयत्न किया होगा । 
कुछ पाठकों को अनेक धर्मा ने उपहास को सामग्री प्रस्तुत 
| करके खूब हँसाय। भी होगा। इन संब बातों से तो यही 
। धारणा होने लगती है कि सव धर्म अपने अपने अलग अलग 
' राग अलापते हैं, वास्तव में कोई टीक मार्ग का जाननेवाला 


नहीं है ।' तो. क्या संसार में सब मनुष्यों के लिए अथवा 


“सब: जातियों याः देशों के-लिए' अलग अलग घर्मो की आवः 


' इयकता है? इस अन्न के मन में आते ही एक दूसरा ही 


' अश्न सामने आ जाता है कि धर्म क्या वस्तु है? जब हम 


इस दूसरे प्रश्न का उत्तर दे लेंगे, तभी यह निर्णय किया जा 


' सकेगा कि समस्त विश्व का धर्म क्या होना चाहिए । : 


हिंदूधमंशा्रों में “ धर्मे की एक परिभाषा बनाने तथा 


' धर्म के अनेकं लक्षणों को बतलाने का बड़ा प्रयत्न किया गया 
| है। किंतु केवल एक धर्म की पुस्तकों में धर्म के संबन्ध 


में जो लिखा गया हे उसी को आँख मूँदकर संसार भर 
का धर्म मान लेना भी ठीक नहीं माळूम होता। सभी 
धर्म मनुष्यमात्र को सुख और शान्ति प्रदान करने 
का दम भरते हैं तथा सभी मनुष्यमात्र को वास्तविक 
लक्ष्य पर पहुँचाने का दावा करते हैं। उनके द्वारा बतलाये 


` हुए मार्ग भी इतने अधिक भिन्न दिखाई पड़ते हैं कि मनुष्य 
की बुद्धि भ्रम में पड़ जाती है। यदि एक धर्म कहता है 
कि ईश्वर से भक्ति करो, तो दूसरा खतरे का घंटा बजा बजा- 
“कर कह रहा है कि देखो, सावधान रहो, ईश्वर की भूलभुल- 


इया में न फंस जाना, नहीं तो फिर कभी उससे चाहर: निक- 
लने की नौबत न आयेगी । . जब ईश्वर के अस्तित्व में ही 
संदेह किया जाता दै तब तो फिर यही . कहना पड़ता हे कि. 
संदेहो की कोई सीमा नहीं है । ऐसी दशा में संदेहों को 
छोड़कर कुछ निश्चय ही करना ठीक है। और किसी एक 


` निश्चय पर पहुँचने के लिए यह आवश्यक प्रतीत होता है 


कि इस समय इश्वर के प्रश्न को छोड़ दिया जाय । 
यद्यपि सब धो ने इश्वर की समस्या को ही सुलझाने 
का अधिक प्रयास ` किया है, किंतु स्थिर चित्त से देखने पर 
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हम कह सकते हैं कि धर्मों का उद्देश्य इछ दूसरा ही है । 
सभी धर्म यह कहते हैं किं जिन बातों को हम बतलाते हे 
उनको मानने से मनुष्य सुख और शान्ति की प्रापि कर 
सकता है । तो फिर सुख और शान्ति की प्राप्ति के साधनों 
.को ही धर्म कहना चाहिए । वास्तव में वात जान भी 
ऐसी हो पड़ती है, क्योंकि सांसारिक कथाओं से पीड़ित होने 
पर तथा अपने अन्तःकरण के लहराते हुए अशान्त महा- 
सागर में डूबने उतराने पर ही मनुष्य धार्मिक छानबीन 
की जिज्ञासा करता है | 

अब एक और विचारणीय बात जो हमारे सामने 
आती है वह यह है कि क्या धर्म केवल व्यक्तिगत वस्तु 


है? सुख और शान्ति का संबन्ध तो अलग अलग सबके 


मन से है, इसलिए घर्म को केवल व्यक्तिगत वस्तु मानना 
चाहिए । किंतु यह बात ठीक नहो जान पड़ती । वह 
इसलिए कि दूसरे व्यक्तियों की सुख शान्ति से हरारी सुख 
शान्ति का घनिष्ठ संबन्ध है । इसी कारण धर्म का मूल्य 
केवल व्यक्तिगत रूप से न होकर सामाजिक रूप से भी है । 
एक बात और भी विचार करने की है। वह यह 
है कि क्या धर्म का संबन्ध मनुष्य की आत्मा से ही है, 
शरोर और मन से नहीं है १ इस प्रश्न का भी उत्तर व्यक्ति 
गत और सामाजिक प्रश्न के ही समान है । शरीर ओर मन 
से भी धर्म का संबन्ध है और वह इसलिए है कि आत्मा 

« का संबन्ध शरीर और मन से है । 
तो अब हम इस निश्चय पर पहुँच गये कि वे सभी 
साधन जिनके द्वारा मनुष्य को सचा सुख और सच्ची शान्ति 


सबसे पहली शिक्षा होनी चाहिए--सफाई की, पवित्रता की और इमानदारी की | 
( शौच के ये ही तीन मुख्य अर्थ होते हैं। ) 


जोकर 


शिक्षेत शौच मादितः 





प्राप्त हो सके, धर्म के अङ्ग माने जायेंगे । यि 
धर्मो' की ऊपरी रूप रेखा के .पद को हटाकर इम ३ 
मूल स्वरूप को देखें, तो प्रायः उन सभी में हम निक 
तत्त्वों को पायँगे;-- 
बुरी वातों की ओर से मन को हटाना, | 
दूसरे की वस्तु को अन्यायपूर्वेक ले लेने को ८ 
न करना, 
मन में छलकपट न रखना, 
सच बोलना, | | 
अहिंसा करना, अथात्‌ मनसा, वाचा व कर्मण ह 


` प्रकार से भी दूसरों को कष्ट न पहुँचाना, 


क्षमा करना, 

दया करना, 

परोपकार करना, 

क्रोध न करना, 

चोरी न करना, इत्यादि" । | 

ये सब वाते ऐसी हैं जिनका पालन' करने से समीर 
ओर सभी जातियों के मनुष्य समाज में सुख ओर श॑ 
की स्थापना करके स्वयं सुख और शान्ति प्राप्त करसं 
हैं। अतः इन्हीं सब बातों को मिलाकर यदि इनको 7 
धर्म कहा जाय, तो अनुचित न होगा । 

१ देखो-श्वतः क्षमा दमोऽस्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्नहः । 

धीर्विद्या सत्यमन्गोधो दशक धमलक्षणम्‌॥ | 

मनु के कहे हुए सामान्य धर्म को हीः हमारे लेखक रि 

मान रहे हैं, ऐसा मालूम होता है--सं० 


मतु 
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सूफीसिद्धान्त बहुत उच्च कोटि का है । जैसे हमारे 


| उसी प्रकार सुसलमानों में सूफी हें । 
। मुसलमानों से वे दूर रहते हे । 


मुल्ला आदि कट्टर 
प्रसिद्ध सूफी महाकवि 


कक लिखते 


। मौलाना रूम अपनी मसनवी में लिखते हैं -- 


८४  मनजे कुरओँ सग्ज रा बरदादतम । 
उस्तखाँ पेशे सगाँ अनदाख्तम ॥? 


अथीत्‌ मैंने कुरान का गूदा और सार अपनी मसनवी 


' में खींच लिया है और हड़ी कुत्तों के सामने फेंक दी है । 


Cir mer सया in ~ 


Nl गा 


। सूफी मस्त फकीर होते हैं और उनका कहना है कि-- 


“ मस्त हम रहते उसी के प्रेम रस के पान में । 
है हृदय रहता सदा गुज्जित उसी के गान में ।।? 


हाफिज शमशुद्दीन मोहम्मद अपने दीवान में पहला 
शेर यही लिखते हें -- 


“ अळा या अइओ हुस्स साकी, 
अद्रि कासन व नाविल हा । 
के इश्क आसाँ नमूद अव्वल, 

बल्ले उफ्ताद मुशकिल हा।।” 


“ ऐ साकी ( शराब पिलानेवाले याने गुरुदेव ) खबर- 
दार हो | शराव का पिलाना आरम्भ करो और उसको 
दो, क्योंकि इश्क आरम्भ में सरल माझम पड़ता है, पर 
अव कठनाइयाँ उपस्थित हो रही हैं । ? 


सूफी इश्क इकीकी के माननेवाळे हैँ । भगवान्‌ की 
भक्ति को सबसे प्रधान मानते हैं, पर वे लोग सांसारिक 


१४१. 


प्रेम को भगवान्‌ की भक्ति का साधन मानते हैं । मसनवी 
“ नये रंगे इरक में लिखा है 


“८ सबादा हेच दिल वे इश्क बाजी । 
अगर बाशद हकीकी या सजाजी ॥ 
मजाज आइचादारे रूये मानीस्त । 
सरे ई' जळवा हमदर कूये मानीस्त ॥” 


अथात्‌ हृद्य में प्रेम अवश्य होना चाहिए, चाहे भग- 
वान्‌ का हो या सांसारिक । सांसारिक प्रेमदर्पण दिखानेवाला 
भगवान्‌ के प्रेम का है। प्रेम के मागे का इसी से आरम्भ है । 


८ इइकसजाजी के नरदबान इश्क हकीकी अस्त । 
बमूजिव अळूमजाजो किनतरतुळ हकीकत ॥” 


सांसारिक प्रेम भगवान्‌ को भक्ति की सीढ़ी है । अरबी 
में कहा है- “सांसारिक प्रेम भगवान्‌ की भक्ति का पुल 
है ।? सच्चा सूफी भक्त ब्रह्माण्ड को परमात्मा का स्वरूप 
समझता है । जिधर देखता है, वही दिखाई देता है । 
भगवान्‌ गीता में कहते हैं -- 


४ पश्य मे पाथ रूपाणि शतशोऽथ सहस्रशः । 
नानाविधानि दिव्यानि भानावणोकृतीनि च ॥ 
पञ्यादित्यान्वसून्सुद्रानश्चितो मरुतस्तथा । 
बहून्यहष्ठपूवीणि पञ्याश्चयोणि भारत ॥ 
इहैकस्थं जगत्कृत्स्न॑ पश्याद्य सचराचरम्‌ । 
मम देहे गुडाकेश यच्चान्यदृद्रष्टुसिच्छसि ॥ 
नतु मां शक्यसे द्रष्टुमनेनव स्वचक्षुषा । 
दिव्यं ददामि ते चक्षु: पश्य मे योगमैश्वरम्‌ ॥? 
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उसी प्रकार फारसी के कव वेसाली फरमाते हैं -- 
८ मीनदानम के अंद्राँ दैरत, 
बवेसाळी के दाद पेगामे । 
के बचमाने दिल मवींजुजदोस्त, 
हरचे बीनी वेदाँ के.मजहरे ऊरत | 
अथीत मुझे माळूम नहीं की यह विलक्षण लत. 


खा 


आश्चर्यजनक पयगाम किसने दिया कि तू [दल की नेगाह से 


याने दिव्य चक्षु से सेवाय दोस्त ( याने परब्रह्म ) के और 
कुछ न देख । तू जो कुछ देखे, मानों कि उसी का मजहर 
याने जाहिर करनेवाला है । 
मुसलमानों में बहुत से सूफी कवि और फकीर हुए है । 

उनमें से चंद महापुरुषों का परिचय नीचे दिया जाता है-- 

(१ ) ख्वाजा फरीदुद्दीन अत्तार_ बडे उच्च कोटि के 
सूफी थे। इनके पिता अत्तारी को दूकान करते थे । 
. उनके देहान्त के बाद इन्होंने बड़ी उन्नति की । दूकान 
खूब चली । एक दिन एक फकीर दूकान पर आया और 
गौर से देखने लगा । ख्वाजा साहव ने कहा क्यों बेकार वक्त 
खराब करते हो ? क्या फायदा ! उसने जवाब दिया-- 
लो, में चला; तुम अपनी फिक्र करो । यह कहकर वह लेट 
गया और बहा मर गया । ख्वाजा साहब ने यह देखकर 
तमाम दूकान छरा दी ओर फकीर हो गये । बडे उँचे दर्ज 
के फकीर और सूफी हुए । सूफी कविता में उन्होंने जीवन 
डाला । कहते हें -- 

“उज चेवाशद जे खुद सफर करदन। 

बकुजा जानिबे हिदायत . कार ॥” 

अथोत्‌ हज क्या है ! अपनी खुदी में सफर करना, 
* याने आत्मज्ञान प्राप्त करना । किधर सफर करना १ उस 
परमात्मा को तरफ जाना । 
, (२)रावया-यहवहुतउच कुल की जरी थी। 
परमात्मा की भक्ति इसमें अनन्य थी । यह बड़ी प्रसिद्ध 
सूफी कवि हुई । पहले इसका प्रेम एक गुलाम पर हुआ । 


उसके बाद इसका प्रेम भगवान्‌ पर चला गया और र | ल 
गई । अन्त में इसपर लोगों ने यह दोष ल्य 
कि यह गुलाम से मोहब्बत करती है इसका वध कर दा 
एक जगह वह कहती है:-- 
“तो न.दानी ददे इश्क व दाग हिज व गुमक. 
चूँ हिज अंदर वपेची पस वेदानी कद्रेमन॥ 
अथात्‌ तू. इश्क का दर्द और वियोग का कष्ट नहीं जार. 
क्योंकि जब तू जुदाई में फसेगा, तो तुझे भेरी हू. 
माळूम होगी । EE 
( ३) मौळान रूम --यह बहुत असिद्ध सूफी १ 
थे। इन्होंने सरल सुन्दर फारसी भाषा में एक मस 
लिखी है । यह उच्च कोटि की पुस्तक है । इसका कू 
प्रचार है । | 
आप कहते हैं :-- | 
द्र मजहबे आशिकॉ करारे दीगरस्त। | 
` $' बादये नाव रा खुमारे दीगरस्त॥ 
हर इल्म के दर मद्रसा हासिल कदंम। | 
कारे दीगरस्त व इश्क कारे दीगरस्त ॥” | 
अथात्‌ प्रेमियों के धर्म में दूसरा चैन और सुख |. 
इस शुद्ध शराब की खुमार दूसरी है । जो इल्म कि ॥ 
मद्रसे में हासिल किया वह और चीज है, और इक, 
व भक्ति कोई दूसरी चीज है । | 
(खाको बादो आबे आतश मुदैः अंद। | 
बामनो तो लेक बाहक जिंदा अंद ॥' | 
जमीन, हवा, पानी और अभि मेरे और तुम्हारे प | 
दा हैं, पर परमात्मा की दृष्टि में जिंदा हैं । 
“बद्रिया मोज गूनागूंँ बर आमद । 
जे नयरंगी चुनाँ रंगे बर आमद॥ | 
अर्थात्‌ यह दुनिया क्या है १ जैसे नदी में ह | 
वैसे ही यह है। दरिया के बिला र॑गवाले जल म | 
तरह के रंग लहरों से पैदा होते हैं । 


०? 


SY. 





.सूफीधेम 


(४) हकीम उमर खय्याम-असिद्ध सूफी ये | 
इनकी रुवय्यात मशहूर हैं । ये बड़े संतोषी और सच्चे 
फकीर थे । इनके एक सहपाठी पादशाह के वजीर हो 
गये और निजामुल मुल्क का ओहदा मिला । उन्होंने 
'हकीम उमर खय्याम से प्रार्थना की कि वह सलतनत में कोई 
बड़ा ओहंदा कबूल कर ले' | हकीम साहब ने इनकार किया 
ओर कहा -- 


दूर दृहर हर आके नीम नाने दारद। 
अज बहर निशस्त आस्ताने दारद ॥ 
नय खाद्म कस बुवद नं मखदूम कसे । 
गो शाद्‌ वजी के खुस जहाने दारद ॥? 


अथात. जिस मनुष्य के पास खाने के लिए आधी रोरी 
हो, रहने के लिए एक स्थान हो और न किसी का नोकर 
हो न मालिक, वही मनुष्य सुखी है । 


जेसे महाभारत में कहा है-- 


“द्विसस्याष्टमे भागे शाकं पचति स्वगृहे । 
न ऋणी चाप्रवासी च स वारिचर सोदते ॥” 


(५) हाफिज मोहम्मद्‌ शमशुद्दीन--यह बड़े 
उच्च कोटि के सूफ़ी फकीर ओर विद्वान्‌ थे । इनका जन्म 
इरान के असिद्ध नगर झीराज में हुआ। बाल्यावस्था 
में पिता का देहान्त हो गया। यह एक आरेवाले की 
दुकान पर खमीर बनाते थे । आधी रात से उठकर सुबह 
तक खमीर गूँघते और उसी आमदनी से अपना और 
अपनी माता का भरण पोषण करते थे, और पढ़ते भी थे । 
बाद में ये कविता करने लगे, पर कविता ठीक नहीं होती 
थौ। एक दिन दुःखी होकर बाबा कोही की मजार पर 
जाकर फूट फूट के रोये। उसी रात को स्वप्न में एक वृद्ध 
फकीर ने इन्हें सुन्दर पदार्थं खिलाया और कहा कि जाओ 
तुम्हारी बिद्या के सब दरवाजे खुल गगे। उसी समय से 
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यह अपूर्व कविता करने लगे । यहं एक शाखनवात नाम 
की स्री पर आशिक थे और उसका जिक्र भी अपने दीवान 
में किया है, पर उनका प्रेम भगवान्‌ पर चला गया और 
वह सच्चे भगवद्क्त ओर सूफी हो गये । उनकी पुस्तक 
दीवाने हाफिज मशहूर किताब है। वह बड़ी सुतवरंक 
और पवित्र पुस्तक है। हाफिज बहुथा समाधि में लीन 
हो जाते थे। कहते हें-- 

“चो बेखुद गरत हाफिज के झुमारद्‌ । 

बयेक जौ दौछते काऊसो केरा ॥” 

जब हाफिंज समाधिस्थ होता दै, तो कयखुशरो और 


कयकाऊस की दोलत को एक यव के वराबर भी नहीं सम- 
झता । प्रेम के संबन्ध में कहते हैं-- 


“हरगिज न मीरद्‌ आँके दिढश जिंदःशुद वइइक । 
सच्त अस्त बर जरीदये आळस दवामे मॉ ॥? 


धह मनुष्य अमर हो जाता है जो सचा भगवान्‌ का 
भक्त होता है । संसार के दफ्तर में हमारी हमेशगी 
सिद्ध है । 
(अगर आँ तुक शीराजी वदसत आरद्‌ दिले मारा । 
बखाले हिंदुवश बखशम समर कंदो बुखारा रा ॥ 
अगर चह मेरा प्रेमी मेरे हाथ में आ जाय, तो मैं 
उसके काले तिल पर समरकंद और बोखारा की सल्तनत 
नेवछावर कर दू । | 
 ( नोट--जैसे पादशाह एडवडे ने मिसेज सिमसन पर 
ब्रिटिश साम्राज्य नेवछावर कर दिया ।\) . कः 
इस रोर का असली माने यह है कि अगर परमात्मा 
की मेरे ऊपर कृपा हो जाय, तो मैं दीन और दुनिया को 
छोड़कर उसी का हो रष । 
( ६) सरमद्‌ः-- सरमद्‌ बहुत मशहूर फकीर और 
सूफी हुए । इनका जन्म इरान में हुआ था । ये जाति के 
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आरमीनियन थे । पैतृकधर्म इनका ईसाई या यहूदी था, 
पर इन्होने इसूलाम कुबूळ किया। यह बहुत दिनों तक 
ध्यवसाय करते थे और तिजारत के सिळसिंले में हिंदुस्तान 
आये । सिंध में एक नगर ठट्ठा नाम का था, वहाँ अपना 
तमाम ईरानी माळ व॑ पूँजी लेकर पहुँचे। वहाँ रामलीला 
हो रही थी । श्री राम और लक्ष्मण के स्वरूप को देखकर 
एक विलक्षण और अलौकिक प्रभाव इनके हृदय पर पड़ा । 
उसो समय से यह भगवान्‌ के सच्चे भक्त हो गये। यह 
सच्चे प्रेम में मम होकर सूफी फकीरों की तरह इधर उधर 
धूमने लगे और अपना तमाम माल और असबांव,छरा 
दिया। आप फरमाते हैं -- 
॥सरमद के बकूये इश्क बदनाम शुदी । 
अंज दीन यहूद सूये इस्‌ढाम शुदी ॥ 
मालूम न शुद के अजु खुदा व अहमद । 
धरगइता वसुंये लछमन ब राम गुदी ॥? 
अथात. ऐ सरमद | तू संसार में इश्क की गली में 
बद्नाम हुआ। यहूदी से तू मुसलमान हुआ । नहीं 





मास होता है कि किस कारण से तू खुदा ओर मोहम्मद. 


साइंव से हटकर लक्ष्मण और राम का उपासक 
हो गयां । 

` चह इश्क का सौदागर सिंध से दिल्ली आया । दिही में 
औरंगजेब का बडा भाई दाराशिकोह बहुत ऊँचे दर्जे का 
सूफी ओर विद्वन था । धह पूरा सूफी और वेदान्ती था। 
उसने काशी में आकर उपनिषदों को पढ़ा और ५० उप- 
निषदों का फारसी भाषा में अनुवाद किया । उसने बहुत 
' सी पुस्तकें ब्रह्मविद्या कें विषय में लिखी हें । वह बराबर, 
हिंदू साधु महात्माओं और मुसलमान फकीरों से मिलता था 
ओर आत्मज्ञान की चरचा में रहता था। उसके छोटे 
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व दी 
भाई औरंगजेब ने उसे यह दोष लगाकर कि यह छ | 
से मिलता है, इसूलाम के विरुद्ध चलता है, मरवा डा 
दारा सरमद को बहुत मांनता था और वरावर 5 
पास रखता था । औरंगजेब ने दारा के आणदण्ड छे, 
इसके भी बध करने की फिक की। झूठा इलजाम ह. 
कर मुहला छोगों से यह फतवा दिलाया कि यह नंगा पृ 
है और कलमा ठीक नहीं पढ़ता, इसलिए इसे आफ 
देना चाहिए । सरमद्‌ इस हुक्म से बड़ा प्रसन्न हुआ; 
अब हम अपने प्यारे के यहाँ चले । सरमद हँसता हु 
प्रेम में मम, मस्त, निडर होकर प्राण देने के लिएकै 
हो गया। जब जल्लाद तलवार चमकाता हुआ ब. 
बढ़ा तो मुसकराकर नजर मिलाई और कहा -- 
“फदाये तो शवम बेया बेया के तो बहर 
सूरते के मी आई मन तुरा खूबमी शनाशम।' 
अथात्‌ मैं तेरे ऊपर अपने को नेवछावर करता ड. 
आ आ। तू जिस रूप में आवे, आ; मैं तुझे खूब पहचानता 'डू 
सरमद की रुवय्यात देखने योग्य हैं । आप फरमाते है- 


“सरमद्‌ गमें इश्क बूवढहवस रा नदेहंद। क्‌ 
सोजे दिले पखाना मगस रा न देहंद॥ के 
उम्र बायद के यार आयद बकेनार। ४ 
इ' दोळते सरमद्‌ हमा कस रा न देहंद |” छो 
अथात्‌ स्वार्थमय प्रेमियों व .ख्वाहिशमंदों को इक अ 

व भक्ति ) नहीं ग्रा होता। सक्खी को परवाना * अं 

फतंगों का दिल नहीं प्राप्त है! सक्खी स्वार्थ से दीप कर 

जाती है पर परवाना दीपक पर जाकर निस्वार्थ प्रेम में | 

दे देता है । दिलदार प्रेमी से मिलने के लिए उम्र चाह जी 

यह परमात्मा-का सच्या प्रेम यांने इरक हकोको औँ 

नहीं मिलता । अट 
शाः 


} । | 
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१ संसार में घर्मभ्न्थ तो इतने अधिक हैं कि उनकी तालिका और सूची तैयार करने में भी एक बड़ा अन्थ 
| तैयार हो सकता है । यदि केवळ भारत के ही मन्थ देखें, तो वेद, पुराण, इतिहास, स्मृति आदि समी तो 
६ धमंग्रन्थ ही हें । अतः हम यहाँ नवनीत का अच्छा संग्रह करने का साहस नहीं कर सकते, हम तो केवल 
१ दो एक आवश्यक बाते' कहकर संतोष करेंगे और समय समय पर इस नवनीत की पूर्ति करने की यथासंभव 
ब कोशिश करेंगे । 


आवश्यक बातों में भी चार बातें बहुत जरूरी हैं--( १) एक धार्मिक पुरुष के लक्षण-- एक सज्जन का 
चरित कैसा होता है इसका थोड़ा वणन । हमने राम के आह्य गुणों का उद्धरण देकर यह दिखाया है कि 
| भारतीय आदर्श के अनुसार एक सजन में, एक धार्मिक व्यक्ति में कौन कौन से गुण होने चाहिएँ । जो 
1 व्यक्ति राम के इन आह्य गुणों को ग्रहण कर छेगा वह राम के समान ही श्रीमान्‌ और विजयी हो जावेगा, 
॥ इसमें तो कोई संदेह नहीं । | 


। (९) व्यक्तिगत गुणों के अतिरिक्त हमें एक 'राजा के आदश? को भी खूब ध्यान से समझ लेना चाहिए । 
। कई छोग स्वयं तो बड़े सज्जन होते हैं, पर वे अपने परिवार का राजसुख नहीं भोग पाते। वे अपनी गृहस्थी 
| के राजा नहीं हो पाते। हमारे राम राजा राम थे। उनका स्मरण और भजन करते समय हम कहते हैं-- 
“रघुपति राघव राजा राम'। रामजी तो हमारे घम के आदशे हैं अतः प्रत्येक धार्मिक पुरुष को अपनी 
' छोटी सी गृहस्थी में-अपने छोटे से राज्य में शासन करना सीखना चाहिए। अतः राजोचित गुणों को 
(| अपनाना और जानना अत्येक धर्मात्मा का कर्तव्य हो जाता है। उन गुणों का वर्णन कालिदास ने थोड़े में 
' और बड़े अच्छे ढंग से कर दिया है। हम रघुवंश के उन रहोकों को नीचे (उद्धृत कर देते हैं.। जो मनन 
६ करेंगे वे इस नवनीत से बड़े ही प्रसन्न होंगे, क्योंकि यह नवनीत जीवन को पुष्ट बनानेवाढा है । 


रद 


| (३) हम गुणों की चर्चा कर चुके अब हमें कुछ अपने वेद्यो से सलाह करके ऐसे सदाचार का 
ह जीवन बिताना चाहिए जिससे हमारा शरीर ओर मन दोनों ही स्वस्थ रहें । सच पूछा जाय, तो पहले, दूसरे 
और तीसरे प्रकरण में हम एक ही बा हे हें में ध करने उ 

आर हा बात कह रहे हैं, पर जीवन में स्पष्ट काय करने के लिए सभी बातें अढग 
अछग रखनी पड़ती हैं। सदाचार को शिक्षा रघुवंश की शिक्षा में आ जाती है, तो भी उसे वेयक- 
शाख से ठेना अधिक उचित और ढाभप्रद्‌ होता है। अतः नीचे हम चरक के अनुसार सदाचारी जीवन 
का वणेन करंगे। जिनरो अधिक जिज्ञासा हो वे चरक के ग्रन्थ को पढे, जीवन को सुन्द्र और घर्मंसय 
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बनाने के छिए चरक सुश्रत आदि आयुर्वेद के प्रत्थों को पढ़ना 
साधनम्‌? शरीर ही सबसे पहला घम का साधन है । है र | 
(४) आयुर्वेद के बाद हम बेद पर आते है" । वेद में तो बहुत छुछ है, हम यहाँ ऐसे सूक्त झो; 
चाहते है जो हमारे दिन रात के कर्मकाण्ड में प्रयुक्त होता दै जिसे भक्त छोग उपासना के काम में | 
हैँ और जिसे वेदान्ती ज्ञान की पराकाष्ठा समझते है" । . ऐसे सूक्त का मनन करने से बड़ा खाम होत! 
हम तो कहेंगे कि जो सज्जन कर सकें वे इस पुरुषसूक्त का पाठ जा उन्हें कितना लाम होत! 
और जो महानुभाव और प्रेमी पाठक हमारी चारों चीजों का पाठ कर उन्हें तो निश्चय धर्म काह 
दाम होगा। यह हमारा अनुभव है, बड़े वूढ़ों का अनुभव है | करनेवाले करके देख लें कि हमारा ॥ 
. कहाँ तक सच है । 
(५) इन आवश्यक बातों के अतिरिक्त हम पीछे से कुछ सूक्तियाँ भी दे देते हैं. जिससे प्रेम 
मनोरञ्जन दोगा । --सं० | 





बड़ा जरूरी है; क्योंकि 'शरीरमाद्य व 


( १ ) रामस्य ग्राह्या गुणाः 


स च नित्यं प्रसन्नात्मा मृुपूर्व च भाषते । 
उच्यमानोऽपि परुषं नोत्तरं प्रतिपद्यते ॥ 
कदाचिटुपक़ारेण क्ृतेनेकेन तुष्यति । 
न . स्मरत्यपकाराणां. शतमप्यात्मवत्तया ॥ 
शीछबदेशीनशदेवयोश्दधेथ सज्जनैः । 
कथयन्नास्त वे नित्यं अस्नयोग्यान्तरेष्यपि ॥ 
बुद्धिमान्‌ मधुराभाषी पूर्वभाषी पियंवद्‌ः । 
बीयवान्ञ च बोर्येण महता स्वेन विस्मितः ॥ 
न चाऱतकथो विद्वान्‌, हृद्धानां प्रतिपूजक्ः । | 
अनुरक्तः प्रजाभिश्च प्रजाइचाप्यनुरज्यते ॥ 


सानुक्रोशो जितक्रोधो ब्राह्मणप्रतिपूनकः । | उर 
दीनानुकम्पी धर्मज्ञो नित्यं मग्रहजाज्छुचिः ॥ | 
नाश्रेेसि रतो यश्च न विरुद्धकथारुचि | (९ 
. उत्तरोत्तरयुक्तीनां . वक्ता वाचस्पतियंथा ॥ | 
अरोगस्तरुणो वाग्मी बपुष्मान देशकालवित्‌ । 


छोके पुरुषसारज्ञः साघुरेको विनिमेतः॥ | | 


| म ` नवनीत ११२७ 
रथ. | 
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पुकार $ सतु अेष्ठेशुरौर्युक्तः प्रजानां पार्थिवात्मजः ' 
वहिशचर इव प्राणो बभूच गुणत; प्रियः ॥ 
सबेबिद्यात्रतस्तातो यथावत्‌ साङ्गवेदवित्‌ । 
इष्वस्त्रे च पितुः श्रेष्ठी बञ्चच भरताग्रजः ॥ 
कल्याणामिजनः साधुरदीनः सत्यवाग्रजुः । 
टृद्धेरभिविनीतश्च द्विजेषेमार्थदिभिः ॥ 
धर्मकामाथेतत्ततज्ञः स्मृतिमान्‌ प्रतिभानवान्‌ । 
लोकिके समयाचारे कृतकल्पो विशारदः ॥ 
निभृतः संछताकारो गुप्तमन्त्रः सहायवान्‌ । 
अमोघक्रोधहपेश्च स्यागसंयमकाळवित्‌ ॥ 
दृढभक्ति; स्थिरभरज्ञो नासद्‌ग्राही न दुवेच; । 
निस्तनद्रीरममत्तश्च स्वदोषपरदोषवित्‌ ॥ 
शाखजथ कृतज्ञ पुरुषान्तरकोविदः । 
यः प्रगहाज्ुग्रहयोर्यथान्यायं विचक्षणः ॥ 
| वेहारिकाणां शिल्पानां विज्ञाताथेविभागवित्‌ । 
| आरोहे विनये चेव युक्तो वारणवाजिनाम्‌ ॥ 
| तथा सर्वप्रजाकान्तेः प्रीतिसंजननेः पितुः । 
| गुणोविरुरुचे रामो दीप्तः सूर्यइवांशुमि) ॥ 
ग्रहण करने योग्य राम के गुण 
। वे (राम) सदा चित्त से प्रसन्न रहते हैं और कोमलता के साथ बात चीत करते हैं। यदि कोई कड़ी 
¦ बात भी कह देता है, तो भी वे उसे कड़ी बात नहीं कहते। | 
। कभी एक बार भी कोई कुछ उपकार कर दे, तो प्रसन्न हो जाते हैं, और सौ बार बुराई करने पर भी 
उसका ख्याल नहीं करते, उन्हें अपने आप पर ( अपने तन मन पर ) पूरा अधिकार जो है । 
|  अखशिक्षा से जो बाकी समय बचता है उसमें वे शीळ में बड़े, ज्ञान में बड़े और अवस्था में बड़े सज्ननों 
।( अच्छे लोगों ) के साथ बात चीत किया करते हैं । | 
। वे बड़े चतुर और मीठी बात कहनेवाले हैं। ( अपने मिळनेवाळों से उनके कुछ कहने के ) पहले ही बोलते 
ता प्रिय बातें कहते हें ( अथात्‌ अप्रिय बात अपची तरफ से ये कभी नहीं कहते ) ; एवं बहुत बलवाले 
होने पर भी अपने बळ से आश्र्यित नहीं होते ( अथात्‌ अपने बढ का गर्व नहीं करते ) । 
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गीताधमे २ 

ल कल न तण | 
ननेवाले हैं और बड़े बूढ़ों में श्रद्धा रखनेवाले-उनकी ( 
और उनकी प्रजा भी बराबर उन्हीं के कहे पर चढे 
वे दयालुता से युक्त हैं, क्रोध के उपर अपना आधिपत्य रखते हैं , ( अर्थात्‌ उसे जीत लिये दै) | | 
त्राह्मणो की पूजा किया करते हैं। दीनों के उपर कृपा रखते ह, घसे के ( खूब अच्छे ) ज्ञ 
बराबर अपनी इन्द्रियों को वश में रखते है” और ( सदा ) पवित्र रहते है'। ह 
जो ( वे राम ) अकल्याण करनेवाले कामों से अळग रहते है” ( उसमें छीन नही हो जाते) ; 
( व्यथ के ) वाद विवाद में मन नहीं लगाते । (यह बात नहीं कि वे वाद विबाद जानते ही नहीं, € 
बहस के समय ) एक के बाद एक युक्ति के ( वे ) बृहस्पति के समान कहनेवाल हे । | 
उनमें कोई रोग नहीं दै, तरुण हैं, बोलने की ( अपूव ) अतिभा से युक्त हैं, उनके शरीर भी है। (बे) 
काळ के जाननेवाळे हैं। संसार में वे पुरुष के तत्त्व को जाननेवाले हैं, महात्मा हैं और अपने ढंग; 
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ने कभी झुठ नहीं बोलते, सब बिद्या के जा 
वाळे हें । हमेशा अपनी प्रजा का ख्याल रखते हैं, 





एक ही पुरुष है । र गे ००७ ऐसे >, ०९ | 
चे श्रेष्ठ गुणोंवाळे हैं और इन्हीं गुणों के कारण ये राजकुमार प्रजाओं में ऐसे प्रिय हो गये हैं, मा 


'छोगों के बाहर चळते फिरते प्राण ही हों। | 
वे सब विद्याओं और ब्रह्मचयोदि त्रतों से अभिषिक्त, भळी भाति अङ्गां ( छः शाखों ) के सहित के 
जाननेवाळे तथा बाणविद्या एवं अखविद्या में अपने पिता से भी बड़े और भरत के जेठे भाई है। | 
वे उच्च कुल में पैदा इए हैं, बड़े सजन हैं, किसी के सामने दीन नहीं होते । वे सत्य बादी है 
स्वभाववाले हैं और घम अथ को देखनेवाले बृद्ध ब्राह्मणों से उन्होंने शिक्षा प्राप्त की हे 
| वे धम, अथ, काम, इन सबके तत्त्व को जानते हैं, जैसी उनकी स्मरणशक्ति है उसी प्रकार ₹ छि 
बुद्धि भी है। छोकव्यवहार और लोकधम के कामों में वे बड़े ही चतुर हैं । | | 
| वे मौन रहनेवाले और अपने को खूब छिपाकर रखनेवाले हें । उनकी मन्त्रणाएँ सदा गुर 
` हें ॥ उनके सहायक भी बहुत हें । उनका क्रोध या हषे निष्फळ नहीं होता । कब त्याग और कवर अ 
करना ( कब देना और कब नहीं देना ), इसका समय वे अच्छी तरह जानते हैँ। . नि 
____ चे गुरुजनों के उपर बडी भक्ति रखते हें । उनकी बुद्धि सदा स्थिर रहती है । बुरी चीज 
कभी ग्रहण ही नहीं करते । वे किसी को चुरे वचन तो बोलते ही नहीं । उनमें आढस्य तो है ही नहीं। 
सदा ही सावधान रहते हें । वे अपने तथा दूसरों के दोषों को जाननेवाले हैं । न 
वे शास्त्र जानते हें । दूसरों के किये हुए को मानते हैं। दूसरों को प्रहचानते भी है स र 


न्यायानुसार दण्ड और दया दोनों से काम ळेना जानते हैं । ठे 

| चे आमोद प्रमोद, शिल्पविद्या ( गीत, वाद्य, चित्र, ) भी खूब जानते हैं । हाथी ष 

सवारी में जितने चतुर हैं उतने ही पक्के सवार भी हें। . , | ववा 
वे प्रजा को और पिता को आनन्दित करनेवाळे गुणों से इस प्रकार शोभित हैं जैसे अपनी ग शु 


से सूय शोभा पाता है। -- ( अनुवादक--श्री माकण्डेय शुक्ल ) | | 
| 
` 


गीताधर्म ११२६. 





(२) आदश राजा 


| सोऽहमोजन्मशुद्धानामाफळोदयकर्मणास्‌ । 
| आसंग्रद्रक्तितीशानामानाकरथवत्मनाम्‌ ॥ 
| यथाविधिहुताग्नीनां यथाकामाचितार्यिनाम्‌ । 
र यथापराधदण्डानाँ यथाकालप्रबोधिनास्‌ ॥ 
| त्यागाय संशतार्थानां सत्याय मितभाषिणाम्‌ । 
| यशसे विजिगीषूणां प्रजायै ग्रहमेधिनाम्‌ ॥ 
। ` शैशवे$भ्यस्तविद्यानां योवने विषयैषिणाम्‌ । 
वाद्धेके घुनिदत्तीनां योगेनान्ते तबुत्यजाम्‌ ॥ 
रघूणामन्वयं वक्ष्ये तनुवाग्विभवो$पि सन्‌ । 
तद्युणेः कणेमागत्य चापछाय प्रचोदितः ॥ 


र 


वह में ( जैसा कि पहले ही अपने को कह चुका हूँ ) महाराज रघु के (उन) वंशजों का वणेत 

| करने जा रहा हूँ ( जो ) जन्म से ही शुद्ध हैं--पवित्र हैं, जब तक फल को प्राप्ति न हो जाय तब तक आरस्म . 
| | किये काय को छोड़नेवाल नहीं हैं, समुद्रपयेन्त प्रथिवी के अधिपती हैं ( तथा ) स्वग तक ( जाने के लिए ) 
| जिनके रथ का रास्ता बना हुआ है । 


| जिन्होंने विधिपूवेक अभि को हवन दिया है, याचकों को उनकी इच्छा भर तृप्त किया है, 

५ अपराधियों को न्यायानुसार ( अपराध के अनुरूप, कम या अधिक नहीं ) दण्ड दिया है (और ) समय से. 
| निद्रा का त्याग किया हे । 

|| 

| ( अपव्यय के लिए नहीं, किंतु ) सत्पात्र को देने के लिए जिन्होंने घन का संग्रह किया है, 
| ( किसी के पराभव के ढिए नहीं, किंतु ) सत्य की रक्षा के छिए जो मितभाषी हैं, ( राज्य और घन बढ़ाने 

| के लिए नहीं, किंतु ) यश के छिए जो जीतने की इच्छा करनेवाले हैं ( और भोग विळास के लिए नहीं, किंतु ) 
| संतति के छिए जो गृहमेघी अर्थात्‌ विवाह करनेवाले हैं । | 





जिन्होंने बचपन में सभी विद्याएँ सीखी हैं, युवावस्था में विषय की अभिलाषा की है, बुढ़ापे में 

चानप्रस्थ महण किया है ( और ) अन्त में योग के द्वारा शरीर छोड़ा है, ऐसे आदशै रघुवंशियों के ये सब 

| ण सुनकर, अधिक कहने का ढंग न होने पर भी केवळ चपळतावश वर्णन करने के लिए उद्यक्त हुआ हूँ । 
१४२ डु | 
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११३० गीताघम | 
( ३ ) सदाचार | 
सद्ट्त्तमखिलेनोपदेकष्यामोऽग्निवेश | 


हे अग्निवेश, अव हम सद्वृत्त ( अर्थात्‌ सदाचार ) का पूरा उपदेश करेगे -- 
तद्यथादेवगोब्राह्मणगुस्त्रड्धसिद्धाचायांनर्चयेत्‌ । अग्निमनुचरेत्‌। ओषधीः प्रशस्ता धारपे 
दौ कालाबुपस्पूरोत्‌ ॥ मलायतनेस्वभीक्ष्णं पादयोश्च वैमल्यमादध्यात्‌। त्रिःपक्षास्यकेशसश्रृकषे 
नखान्‌ संहारयेत्‌ | नित्यमनपहतवासाः सुमनः सुगन्धिः स्यात्‌ । साधुवेशः प्रसाधितकेशो गई 
ओत्र्राणपादतैछनित्यो धूमपः पूर्वाभिभाषी सुसुखः । दुर्गेष्वभ्युपपत्ता 'होता यष्टा दा. 
चतुष्पथानां नमस्कर्ता वलीनामुपहता5तिथीनां पूजकः पितणां श्राद्धकता काले हितमितमधुराई 
बादी | वश्यात्मा धर्मात्मा हेतावीर्युः फलेनेषुः निश्चिन्तों निभीको धीमान्‌ हीमान्‌ महोत्सा 
दक्षः क्षमावान्‌ धार्मिकः आस्तिकः विनयवुद्धिविद्याभिजनवयोद्रद्धिसिद्धाचार्याणायरुपासिता 
छत्री दण्डी मोनी सोपानत्को युगमात्रहक विचरेत्‌ || 
देव, गौ, ब्राह्मण १ गुरुजन, वृद्धजन, सिद्ध ओर आचाय, उनका अच न वन्दन करे । अग्नि की पूर 
करे । संपूर्ण प्रशस्त ओषधियां को धारण करे, प्रातःकाळ और सायंकाळ जळ से शुद्ध होकर संध 
वन्दन करे । मलमाग तथा दोनों पाँवों को सदा धोकर स्वच्छ रखे । एक पक्ष में तीन बार अर्थ 
पाँचवे दिन केश, डाढी मूळ, छोम तथा नख कटवाता रहे अर्थात्‌ हजामत बनवावे । प्रतिदिन निमे भै. 
स्वच्छ वस्न धारण करे । प्रसन्न चित्त रहे। सुगन्धित द्रव्यो को धारण करे। साघुवेश धारण को 
केशों का प्रसाधन अर्थात्‌ कंघी से काढ॒कर शिखा को बाँध ले या इधर उधर न फेळा रहने दे। सिर, 
नाक, पॉव में नित्यप्रति तेछ छगावे। पूर्वोक्त विधि से धूम्रपान करे। आये हुए मनुष्य का प्रफुल्लित र . 
से स्वयं स्वागत करे । ( उसके बोलने की प्रतीक्षा न करे) दुःखी का आश्वासन करे । होम करे, ५ 
करे, दान देवे, चतुष्पथ को नमस्कार करे, बलिदान करे अनियमित तिथि पर आनेवाले महात्माओं | 
सत्कार करे । पत्रों का श्रद्धापूर्वक सेवन करे । उचित समय अर्थात्‌ मौके पर हितकारी, थोड़े, मीठे, साई 
शब्दों को कहे । जितेन्द्रिय रहे, धर्मात्मा बने, पराई उन्नति के कारणों की इच्यौ करे अर्थात्‌ स्वयं उन्ही कार, 
का री करे जिससे अपनी भी उन्नति हो। पर उसके फळ अथोत्‌ उन्नति की इंष्यों न कर | 
निश्चिन्त, निमय, बुद्धिमान, ळज्जावान्‌ , अत्यन्त उत्साही, कार्यपटु, क्षमाशीळ, धार्मिक वेदानुयायी हैं 
नवा; बुद्धि और विद्या में जो बड़े हैं उनका आदर करे, अवस्था में बड़े, सिद्ध महात्मा और आर्ष 
व तन्‌ न सौनत्रत तथा उपानत्‌ धारण करे । आगे पीछे देखकर चले जिससे ग 
यहद सदाचार और सदूइत्त का वर्णन चरकसंहिता ( अष्टम अध्याय ) से लिया गया है । का. 
पूरा वर्णन पढ्ने और पाठ करने लायक है । | 
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.( ४ ) पुरुषसूक्त 


सहस्रशीषा पुरुषः सहस्राक्षः सहस्रपात्‌ | 

स भूमिं विश्वतो हइत्ात्यष्ठिदशाजुरुम ॥ १ ॥ 
पुरुष एवेदं सवं यद्भूत॑ यञ्च भाव्यम्‌ । 
उतामृतत्वस्येशानो यदन्ने नातिरोहति ॥२ ॥ 
एतावानस्य महिमातो ज्यायांश्च पूरुषः | 
पादोऽस्य विइवा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ॥ ३ ॥ 
त्रिपादूध्वे उदैत्पुरुषः पादोऽस्येहाभवत्पुनः । 
ततो विष्वं च्यक्रामत्साशनानशने अभि ॥ ४॥.. 


` तस्माद्विराउजायत विराजो अधि पूरुषः । 


स जातो अत्यरिच्यत पश्चादभूमिमथों पुरः ॥ ४ ॥ 
यत्पुरुषेण इविषा देवा यज्ञमतन्वत । 
वसन्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म इध्मः शरद्धविः || ६ ॥ 
त यज वापि प्रोच्तन्पुरुषं जातमग्रतः 

तेन देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्च ये ॥७॥ 
तस्मादज्ञात्सवेहुतः सम्भृतं पृषदाज्यम्‌ । 
पशून्तांश्चक्रे वायच्यानारणयान्ग्राम्याइच ये || ८॥ 
तस्मादयज्ञात्सवहुत ऋचः सामानि जहिरे । 
चन्दांसि जज्ञिरे तस्माद्यजुस्तस्मादजायत ।। 8 ॥ 
तस्मादञ्रा अजायन्त ये के चोभयादतः । 
गावो ह. जहिरे तस्मात्तस्माज्जाताउअजावयः || १० || 
यत्पुरुषं व्यदधुः कतिधा. व्यकल्पयन्‌ । 
सुखं किमस्य को बाइ का उरू पादा उच्येते ॥ ११ ॥ 
ब्राह्मणोऽस्य घुखमासीद्बाह राजन्यः कृतः । | 
ऊरू तदस्य यद्वैश्यः पद्भ्यां शूद्रो अजायत ॥ १२ ॥ 





गीताघम 
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म आ न्या 
चन्द्रमा मनसो जातञ्चच्तोः सूयो अजायत | |- 
गुखादिन्द्रशचाग्निच माणाद्वायुरजायत ॥ १२ ॥ 
नाभ्या आसीदन्तरित्नं शीष्णों यौः समवतेत । 
पद्भ्यां भूमिर्दिशः श्रोत्रात्तथा लोकाँ अकल्पयन्‌ ॥ १४ ॥ 
सम्तास्यासन्परिधयर्त्रिः सप्त समिधः कृताः । 
देवा यद्यं तन्वाना अबध्नन्पुरुषं पशुम्‌ ॥ १५ ॥ 
यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धमाणि प्रथमान्यासन्‌ । 
तेह नाक॑ महिमानः सचन्त यत्र पूर्व साध्याः सन्ति देवाः ॥१६॥ 
| — ऋग्वेद्‌ , सं० १०]; 
ऋग्वेद के ये सोलह मन्त्र हमारे प्रति दिन के व्यवहार में आनेवाले हें । इनकी आधिदैविक, आपिमौ; 
और आध्यात्मिक इन तीनों ढंगों से व्याख्या की जाती है। यहाँ पर हम केवळ आधिदैविक व्याख्या दे 
हे। यही व्याख्या हमारे कमंकाण्ड में चछती है। किसी भी देवता की पूजा में ये ही सोलह बिहि 
( पोडशोपचार ) माननीय समझी जाती हैं। अब क्रमशः हम उन सोळहों विधियों तथा उनके मन्त्र 





उद्धृत कर रहे ह | | 
इन मन्त्रों के ऋषि श्री भगवान्‌ नारायण हैं, देवता विराट्‌ पुरुष हैं तथा इनका विनियोग नीचे रि 
अनुसार किया जाता है-- | 
१. आवाहन सहस्रशीषो० ९. चन्दन तस्मादज्ञात्सर्वहुत० | 
२. आसन पुरुष एवेदं० १०. माळा तस्माद्‌इचाऽअजायन्त० . 
३. पाय एतावानस्य० ११. धूप यत्पुरुषं व्यद्घु:० | 
४. अध्य त्रिपादूध्वे उदैत्‌० १२. दीप न्राह्मणोऽस्य सुखमासीत्‌? | 
५. आचमनीय तस्माद्विराडजायत० . १३. नेवेद्य चन्द्रमा मनसो जातः० | 
६. स्नान यसुरुषेण हविषा० १४. ताम्बूछ नाभ्या आसीदन्तरिक्षं० 
७. वस्न तं यज्ञं बहिषि० १५. प्रदक्षिणा सप्ठास्यासन्परिधयः० | 
८. यज्ञोपवीत तस्माचज्ञात्सवहुत:० १६. पुष्पाजछि यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवाः? | 


शाखरों में इनका यही क्रम मिळता है। यथा-- 
“ आवाहनासने पादमर्ध्यमाचमनीयकम्‌ । 
स्नानं वस्रोपवीत च गन्धमालान्यनुक्रमात्‌ ॥ | 
धूपं दीपं च नेवेद्य ताम्बूछं च प्रदक्षिणा | 
| पुष्पाञ्जङिरिति परोक्ता उपचारास्तु षोडश ||” 
-— कमंप्रदीप |" 
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,. (४५ ) सूक्तियाँ 
( कुरानशरीफ से ) 
( १ ) विस्मिल्लाहिर रहमा निररहीम-- 


अर्थात्‌ शुरू करता हूँ खुदा के नाम से जो कि मेहरबान और नेहायत रहम करनेवाळा ह । 
( २) लाइलाहा इललल्लाइ मोइम्मद्दुर रसूलुलल्ला-- 
सेवाय खुदा के कोई पूजने के छायक नहीं है और मोहम्मद साहब खुदा के भेजे हुए हें । 
( ३ ) इन्नळ मोवज्जेरीना कान्‌ इखवानस्‌ सयातीन-- 
फजळ खच करनेवाले शयतान के भाई हैं । 
( ४ ) इन्नरव्वका यव सुतुर रिज्नका लेमन यशावो एक दिर 
परमात्मा जिसको चाहता है कम ओर ज्यादा रोजी देता है । 
( ४ ) औफूबिल अहृद इन्नछ अहदा कानमस्सूला-- 
प्रण का पाळन करो, क्योंकि परमात्मा इसके बारे में प्रश्न करेगा । 
( ६ ) ळातकफोमाँ लेसादका वेही इल्म-- 
जो वात नहीं जानते हो उसपर आग्रह सत करो । 
(७) व इम मिन शइन इल्छा यो सव्वे हो वेहम्द दिहि वलाकिलला तफकहना तसबी हहुम 
हर वस्तु परमात्मा की प्रशंसा करती है, पर तुम्हारी समझ में उनका गुण नहीं आता । 
( ८ ) लकद फजजेलना वाजनं नबीइना अळा बाजिन-- 
पेगंबरों को मैंने एक से एक बढ़कर बनाया है। 
( & ) लकद कर रमना बनी आदम-- 
हमने आदमी को सब जीवों में श्रेष्ठ बनाया है । 


( १० ) कुलिर रूहो मिन अमरे रव्वी बमा ऊ तीतुन मिनल इल्मे इल्छा कलीदा-- 
आत्मा खुदा का एक हुक्म दै आदमी को उसका थोड़ा सा ज्ञान दिया गया है । 
( ११ ) फमन अजलमो मिनमनिफ तरा अळललाहे कजेवा-- 


उससे बढ्के कोन जाळिम है जो परमात्मा को ढाञ्छन लगावे । | ट 
¬ ( अनुवादक--मौलाना हाफिज बशीरउद्दीन अहमद साहब, मौलवी फाजिलि' मुंशी कामिल ) 





घ्राथनालकाज 


( सं० 

हिंदूधम के अन्तर्गत माने जानेवाले मतों आर संप्र- 

दायों में से प्राथंनासमाज भी एक है। इस समाज का 
विशेष संबन्ध बंगाल प्रान्त के ब्राह्मसमाज से है । इस 
समाज का प्रवतन सन्‌ १८६५ इसवी के लगभग बंबई 
नगर में हुआ था । इस समय भी इस समाज का प्रचार 
अधिकतर वंबई प्रेसीडेंसी में ही है। कुछ बातों को 
छोड़कर यह समाज ब्राह्मसममाज से इतना अधिक मिलता 
जुलता है कि यदि इसे बंबई प्रान्त का ब्रासमाज कहा 

जाय, तो अनुचित न होगा । 

प्राथनासमाज का प्रवर्तन ब्राह्मसमाज के प्रसिद्ध 
आचायं श्री केशवचन्द्र सेन की ही प्रेरणा से हुआ था । 
सन्‌ १८१८ में मरइठों की हार हो जाने के पश्चात्‌ बंबई 
गन्त में अंग्रेजों का शासन स्थापित हो गया था। 
अग्रेजी शासनकाल में ईसाइयो ने अपने धर्म का बंबई 
आन्त में अच्छा प्रचार किया था । पारसी घर्म तो वहाँ 


` वहुत पहले से ही प्रचलित था। सन्‌ १८५० के 


'लगमग धार्मिक तथा समाजिक अए्नों क्री चर्चा वहाँ 
खूब जोर पकड़े हुए थी जिसके फलस्वरूप “गुप्तसमा? 
तथा “परमहंससभा? की स्थापना बंबई नगर में हुई 
थी। इन सभाओं का उद्देश्य धार्मिक प्रश्नों का विवे- 
चन करना था। किंतु उत्साही कार्यकर्ताओं के न 
मिलने से इन समाश्रों में बड़ी शिथिलता झा गई थी 
और ये मृतप्राय हो गई थीं। इसी अवस्था में सन्‌ 
१८६४ इसवी में श्री केशवचन्द्रजी सेन घ्राझसमाज के 
सिद्वान्तों का प्रचार करते हुए बंबई आये थे। उनके 
उपदेशों का वहाँ के उत्साही धार्मिक कार्यकताओं पर 
बड़ा प्रभाव पड़ा था जिसके फलस्वरूप सन्‌ १८६५ के 





वि० ) RE 
लगमग वहाँ पर पार्थनासमाज नाम कै 
घार्मिक संस्था की स्थापना हुई थी। 
संस्थापक तो अनेक व्यक्ति थे; पर 
एम० परमानन्दजी उनमें प्रधान थे । | 

कुछ ही समय के बाद दो और महापुरुषों ने . यवि 


र 
रस सय 
डग ओळी 


ष्‌ 


में प्रवेश किया । ये दो महापुरुष महादेव गोविन्द ३. 
तथा आर० जी० भंडारकर थे। रानाडे की रिज 
ओर कार्यों का समाज पर बड़ा अच्छा प्रभाव दपः 
उनके पश्चात्‌ ओर भी अनेक ऐसे व्यक्ति हुए हैं शत 
समाज की बड़ी सेवा की है। उनमें एन० जी भार 
कर, चंदावरकर, एस० पी० केलकर तथा वी) ड्ग 
शिंडे के नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय हें। 
महापुरुषों के उद्योग से बंबई के अतिरिक्त मद्रास! 
में भी प्राथनासमाज का कुछ कुछ प्रचार हो ग्या 

ऊपर लिखा जा चुका है कि प्रार्थनात्राः 
सिद्धान्त ब्राह्मसमाज के सिद्धान्तों से अधिकांशः 
मिलते हैं। ब्राहसमाज के समान यह समाः 
एकेश्वरवाद के सिद्धान्त को मानता है तथा ग 
का विरोध करता है। ब्राह्मसमाज के विद्धा 
वर्णन “ब्राह्मसमाज? नामक लेख में किया जा का 
उन्हे पढ़कर पाठकबून्द प्रार्थनासमाज के सिने 
शान प्राप्त कर सकते हैं। जे 

किंदु कुछ ऐसी बातें भी हैं जिनके संवन्ध में, 
दोनों समाजों में मिन्नता पाई जाती है । आ 
संमिलित होनेवालों को यह प्रतिज्ञा करनी पडती j 
हम जाति पाँति और मूर्तिपूजा को बिलकुल न न 
किंतु प्राथनासमाजवालो के लिए यह प्रतिंचा र 

| 


1 
1] 


ब्रह्मविद्या और घर्म 


- ११३५ 





नहीं है। इससे यह न सममना चाहिए कि आथना- 

पमाजवाले जाति पाँति और मूतिपूजा को मानते हैं। 

कट्टर प्रार्थनासमाजी इन दोनों के उतने ही विरोधी हैं 

जितने कि ब्राह्मसमाजी होते हैं। पर इतना अवश्य 
$ देखने में आता है कि अनेक प्रार्थनासमाजी अपनी जाति 
खप्न शामिल हैं तथा उनके घरों में मूर्तियों की पूजा भी 
ग जाती है । 

| ब्राक्षममाज के समान प्रार्थनाससाज में भी अति 
पस्‌विवार के दिन घार्मिक प्रार्थना करने की प्रथा प्रचलित 
रहे | इसकी प्राथना ब्राह्मसमाज की प्रार्थना से मिलती 
शिजुलती है। बंबई और पूना आदि नगरों में मराठी 
शभाषा में प्राथना की जाती है तथा अहमदाबाद में गुज- 
शिती में । इस समाज के संबन्ध में लिखी हुई पुस्तकें 
० प्रायः देशी भाषाओं में ही पाई जाती हैं, किंतु कुछ 


समाजसुधार के मामलों में भी प्राथनासमाज 
ब्राझसमाज से किसी प्रकार पीछे नहीं है। इसकी ओर 
से बालक तथा बालिकाओं की शिक्षा के प्रचार का बड़ा 
प्रयत्न किया जा रहा है। अनेक अनाथालय तथा 
विधवाश्रमों की भी स्थापना की गई है। बहिष्कृत जातियों 
के उद्धार के लिए भी यह समाज कम प्रयत्नशील नहीं 
है। प्रार्थनासमाज की सामाजिक सेवाओं को देखने से 
हम कह सकते हैं कि यद्यपि सामाजिक मामलों में ब्राह्म 
समाज की अपेक्षा इस समाज में कुछ शिथिलता पाई 
जाती है, किंतु फिर भी सामाजिक सुधार के 
कामों में यह व्राझसमाज से कुछ आगे ही दिखाई 
पड़ता है । 

व्राझ्समाज के समान ही इस समाज का भी प्रचार 
अधिक व्यापक नहीं है ओर न भविष्य में ही इसके 








अग्रेजी में भी हैं । अधिक बढ्ने की कोई संभावना जान पड़ती है । 
| [| 
य 
या ९ 
४ आर धस 
वी ( ले०--एम० एस० आई० ) 


॥ थियासफी” का अथे है ब्रह्मविद्या । इसका 


अर्थ पराविद्या “और गुप्तविद्या भी है । यह सब 
धर्मो का मूळ है तथा ज्ञानवान्‌ व्यक्तियों के लिए 
एक स्पष्ट माग है। थियासफी का अध्ययन करने- 
(के विद्यार्थी के लिए धर्म शब्द का अर्थ है 
॥ धार्मिक ) मत, नियम, कतव्य तथा शीळ । वास्तव 
ईं यह शब्द बहुत अधिक व्यापक अर्थ रखता है 
योंकि यही संपूर्ण सृष्टि का आधारभूत है। घर्म 
तीन प्रकार का होता है--( १) सधर्म ( व्यक्ति- 


| 
॥ 


त 
|] 
1 
। 1 | 


| 


गत धमे ), (२) संघधर्म ( सामाजिक, सांप्रदा- 
यिक, जातीय अथवा अन्तर्जातीय घम ) तथा 
( ३ ) छोकधम ( समस्त संसार का धर्म ) । 

( १) स्वधे का निर्णय करना प्रथक्‌ प्रथकू 
त्येक मनुष्य की विचारशक्ति पर निर्भर है। (२) 
संघघमे का संबन्ध उन विषयों से है जो एक व्यक्ति 
के अन्य व्यक्तियों के साथ संपक होने के कारण 
अद्भुत होते हैं; इस प्रकार के घम का अनुशासन 
मनु ओर भीष्माचार्य जैसे बुद्धिमान ढोग कर 
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सकते हें । अथवा नियम बनाने में कुशल व्यक्तियों के 
एक समूह के द्वारा यह काम किया जा सकता है । 
सब स्मृतियाँ तथा महाभारत के अन्तगंत शान्ति- 
पदी के सब उपदेश इसी. श्रेणी में हैं। (३) 
ढोकधर्म की व्यवस्था श्री कृष्ण भगवान्‌ के 
समान किसी अवतार के ही द्वारा की जा 
सकती है। 

: घरमे ? शब्द की परिभाषा यह है कि “विकास ' 
की वह भूमिका जिस पर कोई व्यक्ति, समाज 


अथवा समस्त संसार पहुँचा हुआ हो तथा जिसमें 


व्यक्तिविशेष, समाज अथवा संसार की ओर भी 
आगे उन्नति करने के लिए अच्छे से अच्छे उपाय 
मौजूद हों। धम और अधर्म का भाव परस्पर 
एक दूसरे के संबन्ध पर आश्रित है तथा देश, काळ 
और परिस्थिति के अनुसार धम और अधमे परस्पर 
एक दूसरे का स्थान ग्रहण कर लेते हैं। इसलिए 
इस संबन्धनिर्भर विश्व में कोई भी वस्तु विशुद्ध 
घमं अथवा विशुद्ध अधमे नहीं है । 

पाँच हजार वषे पहले श्री कृष्णजी ने ईश्वर 
के अन्तयांमी रूप का वर्णन करते हुए ढोकघम 
का उपदेश किया था। हम उसे गाता के नवें 
अध्याय में देख सकते हें । प्रत्येक व्यक्ति, चाहे 
वह जिस घर्म का अनुयायी हो, इस सिद्धान्त को 
मानता है तथा इस बात में विश्‍वास भी करता है 


कि ईश्वर सवेज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ और स 
किंतु छोगों के काय, उनके चरित्र . तथा उनके ` 
प्रति के व्यावहारिक जोवन में इस विश्वास ८ 
इस सिद्धान्त को पूण उपेक्षा दिखाई पढ़ते 
वास्तव में यदि देखा जाय, ता हम सब ढोग ३ 
के समान ही ढुबिधा में पड़े हुए हैं तथा इर, 

का प्रत्यक्ष अनुभव करना चाहते हें | 
ग्यारहवें अध्याय में अजुन इस प्रकार का अन 
करना चाहते हैं, और जब कुछ समय के हिए३ 
भगवान्‌ के विश्वरूप को देखने की शक्ति उने, 
जाती है तभी उन्हें वास्तविक सत्य वस्तु का ह 
हो जाता है। इसी प्रकार हम सब कोगोंब्ने' : 
इस बात की आवश्यकता है कि प्रत्यक्ष ज्ञान भा पू 
आभास के रूप में हमारे सासने भिन्न भिन्न ह 
और रूपों के पर्दे के पीछे छिपी हुई जीवन की ए. व 
की वास्तविकता प्रकट हो जाय। ् 
जब तक मनुष्य को स्वयं प्रत्यक्ष ज्ञान के॥ £ 
इस प्रकार का अनुभव नहीं हो जाता तब तक' हूँ 
आत्मप्रवच्चना तथा आडम्बर से ही युक्त # हैँ 
बिताता रहेगा तथा उसके विश्वास और ४ पि 
आचरण में परस्पर कुछ भी संबन्ध न छॉ क 
अपने संदेश के द्वारा समस्त संसार के लिए एक म 


की घोषणा करते हुए मि० जे० कुष्णमूति १६ है 
पक्ष को ग्रहण किया है । | 
' प्रः 
के 
| दे 


`` . 'दिदुधषं का संगठन 


|| 82 ( ले०--' शिव? ) 


भ प्रवुद्धभारत नामक अँग्रेजी मासिक पत्र के इसी 
बर्ष के मई महीने के अङ्क में “ हिंदूधम के संगठन 
व. के लिए एक तर्क? 8 Plea for the Organi 
श sation of Hinduism नाम का एक छेख प्रकाशित 
१ हुआ है। लेखक प्रो पी० एस० नायडू हैं। 
॥ छेख का सारांश नीचे दिया जाता है:— 
२ ` स्वामी रामकृष्ण परमहंस ने हिंदूधम के संबन्ध 
/ में जो उपदेश दिया था वह वास्तव में बड़ा महत्त्व 
॥ पूणे है। उन्होंने बतळाया.था कि इस संसार में ही 
९ हम .परमात्मा का अनुभव कर सकते हैं। किंतु 
ह क्या हिंदूजाति ने उनके उपदेशों और उनकी 
| शिक्षाओं का यथेष्ट रूप से प्रचार किया है ? कदा- 
१' चित्‌ अभी नहीं किया है। इस समय बहुत शीघ्र 
¦ ही हिंदूधम के संगठन की आवश्यकता है। साथ 
| ही साथ यह भी आवश्यक है कि हिंदूधम का प्रचार 
£ किया जाय, क्योंकि बिना प्रचार के किसी भी धर्म 
( को वृद्धि नहीं हुई है। हिंदुओं में संगठन और 
/ प्रचार दोनों काम करने की पूरी पूरी शक्ति विद्यमान 
{ है । कमी केवल उत्कण्ठापूर्ण उद्योग की है । हिंदुओं 
मे इस बात के छिए उत्साह नहीं है कि हिंदूधर्म का 
प्रचार किया जाय । 
यद्यपि. यह बात ठीक है कि हिंदूधमे कभी प्रचार 
| के आश्रित नहीं रहा है, किंतु फिर भी उसके उप- 


देशों के प्रचार की आवश्यकता है। और वह ` 


आवश्यकता इसढिए है कि हिंदू लोग स्वयं अपने 


घमे के सिद्धान्तों को भूछ गये हैं। उन्हें हिंदूधम . 
की शिक्षा देने की आवश्यकता है । उन्हें यह बत- 
ठाने की आवश्यकता है कि हिंदूधर्म के अनुसार ही 
अपने जीवन को बिताना चाहिए। हिंदुओं को ही 
हिंदू बनने की शिक्षा देने की जरूरत है। यदि 
हिंदूधम आत्मा की रक्षा करती है, तो हिंदूधम का 
भारतवष में प्रचार करना ही पड़ेगा। ` | 

इश्वर की आत्मा मनुष्य के हृदय में तीन मार्गों 
से होकर आती है-आकस्मिक साक्षात्कार के द्वारा, 
धमेप्रन्थो के द्वारा तथा शुरु के द्वारा । इनमें से 
पहले प्रकार का इश्वर का अनुभव तो इस जन्म की 
अथवा पहले. के अनेक जन्मों की साधना और 
कठिन तपस्या के फळ से होता है, किंतु दूसरे 
और तीसरे प्रकार के साधन तो सवसाधारण को 
सुळभ हैं । 

धमेग्रन्थों के द्वारा प्रचार करने के लिए एक 
ऐसी पुस्तक की आवश्यकता है जिसमें ऐसे सभी 
न्थों के उत्तम उत्तम अंश आ जायें जिन्हें सब हिंदू 
मानते हैं। इस प्रकार के ग्रन्थ वेद, राह्मण, उपनि- 
षद्‌, इतिहास, पुराण और भगवद्गीता हें । हिंदुओं 
में अपने घमग्रन्यो के प्रति श्रद्धा का भाब नहीं रह 
गया दै। इस प्रकार की एक हल्की और सस्ती 
पुस्तक के तैयार दो जाने से जनता पर एक प्रकार 
के नवीन उपदेश का सा प्रभाव पड़ेगा जिसके द्वारा 
उस्रका बहुत सा अज्ञान दूर हो जायगा । | 


१४३ 
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दूसरी आवश्यकता गुरुओ की हे । अब मन्दिरों 
में जाने से हिंदु ओं में ईश्वरीय शक्तिका संचार नहीं 


होता है। मूर्तिपूजा और मन्दिर तो अब केवळ : 


कामनाओं की पूर्ति के ही साधन रह गये हैं। ऐसी 
दशा में यदि प्रत्येक गाँव में एक अच्छा उपद्राक 
महात्मा रखा जाय जो गाँव के लोगों में से सकाम 
उपासना के भाव को हटाकर उनमें निष्काम ईश्वर- 
भक्ति का प्रचार करे, . तो बड़ा लाभ हो सकता .है। 
सकाम भाव में ही लिप्त दो जाने के कारण निष्काम 
भक्ति का लोप सा हो चला है। गाँव गाँव में 
ऐसे मन्द्र भी वनने चाहिएँ जहाँ ढोग केवळ 
निष्कामः भाव से ही पूजा किया कर | गाँव में जो 
महात्मा रखे जायँ उनका यह कतव्य हो कि वे इस 
बात. का निरीक्षण करें कि कोई मन्दिर में सकाम 
भाव से तो उपासना नहाँ करता । 

' इन बातों के संबन्ध में रामकृष्णमठ के द्वारा 
बहुत अधिक कोम- किया जा सकता है, क्योंकि वह 
सब पंथों और संप्रदायो से परे है। 

लेखक महोदय के उपयुक्त विचार हिंदूध के 
लिए बड़े लाभदायक हैं। इस समय हिंदूधमे की 
जो दशा हो रही है वह किसी से छिपी नहीं है। 
अज्ञान और अन्धविश्वास ने हिंदूधम की आत्मा को 
आच्छादित केर रंखा है जिसके कारण अब हमारे 
दैनिक जीवन में सजीवता कम रह गई है । प्रचार 
से दिंदूधमे के वास्तविक स्वरूप को समझने में बड़ी 
सहायता होगी, इसमें कोई सदेह नहीं है । -सकाम 
, उपासना की भावना भी हिंदुओं में बहुत अधिक पाई 


जाती है 1“ उसके मिटाये बिना शुद्ध ज्ञान का प्रकाश 
होना कठिन है 


तँ 


किंतु लेखक महोदय ने हिंदूथम को एक ५ 
की रचना करने के संबन्ध में जो अपने 
प्रकट किये हैं उनसे हम सहमत नहीं हे । हिंद, 
के जितने माननीय ग्रन्थ हैं उन सबसें ए 


सिद्धान्त का प्रतिपादन किया गया है, किंतु ह: 

७ २ क ० nl 
अपने अपने ढंग से । ढेखक महोदय ने जिन प्र, 
ग्रन्थों का उल्लेख किया है उनमें से प्राय: सभ; 


दिंदूधम के सब प्रधान सिद्धान्त पाये जाते हैं। ३. 
्राहमणों और उपनिषदों में ज्ञानमाग के ही सिद्ठ . 


की ओर अधिक जोर द्या गया है। हिंदूषा 
अनुसार मानवजीवन का चरम ढक्ष्य मोक्ष है, ९ 


उसी की प्राप्ति के लिए अनेक उपाय बतळाये गवे! 
कम, उपासना ओर ज्ञान ये तीन मार्ग मोक्ष. 


लक्ष्य तक पहुँचाने की शक्ति रखते हें । अथवा 
बात को इम एक ओर प्रकार से भी कह सको 
कि कर्म, उपासना और ज्ञान ये तीनों नीचे से? 


की ओर ळगे हुए उस सीढ़ी के उँड्के हैं निए 


से होकर मनुष्य अपने परम ढक्ष्य मोक्ष को! 
कर सकता है। तो क्या ऐसी दशा में एक! 
पुस्तक से कोई विशेष सहायता मिलेगी जिसम ९ 
प्रधान ग्रन्थों के सिद्धान्तों और वाद विवादों को रै 
उन सबकी खिचड़ी तैयार की गई दो ! ह 


यही ठीक समझते हैं कि थोड़ा थोड़ा सब तल . 
संग्रह कर देने की अपेक्षा यह अधिक छामदी : 
कि एक ही तत्व. को लेकर अच्छी तरह त ली; 
समर्थन किया जाय जिससे कि दूसरों पर उसे 
का पूरा पूरा प्रभाव पड़े। इस संबन्ध में ति 


ने कहा है.कि अनेक मार्गो. की ओर हां 


| ` 


MS. VA 


महाराष्ट्र के प्रसिद्ध तीर्थस्थान » 


` अपेक्षा एक को ग्रहण कर लेना अधिक हितकर है । 
अतः इस प्रसंग में हमारा कहना यह है. कि इन 


उपयुक्त ग्रन्थों में से किसी एक के अच्छी तरह से 


' पढ्ने और उसमें बतळाये हुए साधनों से काम छेने 
: से कोई भी व्यक्ति पूर्ण हिंदू हो सकता है।. इन 
हिंदूधर्म का पूरा उपदेश देने के 
` छिए भगवद्गीता ही सबसे श्रेष्ठ है। वेद तो सवे- 

' साधारण की पहुँच से बाहर हो गये हैं तथा इति- 


सब ग्रन्थों में से 


हासो और पुराणों के प्रति पढ़े लिखे छोगों में विश्वास 
नहीं रह गया हे । किंतु भगवद्गीता के प्रति लोगों 
के मन में श्रद्धा भी है तथा वह सर्वसाधारण की 


११३६ 
पहुँच के बाहर भी नहीं है। गोता में जिस .प्रभा- 
चोसादक ढंग से हिंदूधम के सिद्धान्तों का विवरण 


दिया गया है वह भी बहुत उच्च कोटि का है । ऐसी 
स्थिति में यदि भगवद्गीता को दी हिंदूधम की एक 


सवेप्रधान पुस्तक मानकर उसका प्रचार जनता में 

किया जाय, तो हिंदूधम की आत्मा का पुनरुद्धार: 
निश्चित रूप सें हो जाय । उपर्युक्त लेख में निष्काम 
भक्ति के प्रचार करने के लिए जोर दिया गया है! 

किंतु क्या हिंदूधमे में कोई भी ऐसी पुस्तक मिलेगी 
जो गीता से बढ़कर निष्काम भक्ति और चिष्काम 
कर्मं करने का उपदेश देती हो 0 





महाराष्ट्र के प्रसिद्ध तीर्थस्थान 


( ले०--श्री गणेश व्यंकटेश जोशी , निपाणी , बेळगाव ) 5१ छः 
१ कोल्हापूर ( दक्षिण काशी )-- अंबावाई का प्रसिद्ध स्थान, मंदिर पंचगंगा नदी । 
२ बाई--ऋष्णानदी, गणपति को स्यान, घाट तथा अन्य कई रमणीय स्थान हैं। 


२ धोम--वासह का स्थान । 


` ४ महाबलश्वर- शकर जी का स्थान, पाँच नदियों का उतमस्थान, रमणीय पवतीय' हर्य । 


ry 


५ नसिंहवाडी--दत्तात्रेय जी का स्थान, कृष्णा तथा पंचगंगा नदियों का संगम | 


यहाँ बहुत भोड़ होती है 


" १० बंबई--यह कोई तीर्थस्थान नहीं माना जाता; 


यहीं आते हैं 


5 नासिक (पंचवटी) रामजी का पवित्र स्थान, तंपोवन, सोवाणुदा, शूर्पणखावष, सीत(हरण, 
गोदावरी नदी | 

७ इपस्वकेश्वर--गोदावरी नदी का उद्दमस्थान, कुशतीये, ऽपम्तरेशवर ( शंकरजी) का स्थान 

| ८००० फोट ऊंचा । । 

* ` `  पूना-- पर्वती? नाम से प्रसिद्ध एक विल्कुल छोटा पहाड़ पर देवी का स्थान । . अ 

& पंहरपूर--विद्वलजी का मंदिर, चंद्रभागा नदी । आषाही और कातिको एकादशी. को: 


cd 


किंतु महाराष्ट्रवाले सधुद्रस्मानः करने 


एल एल कार उसी सचथाय 





( हे०--भ्री पदानारायण आचाय एम० ए० ) हः 


` अन जहाँ रहता है वहाँ मत और संप्रदाय रहते ही हे । 
सुविधा कौ दृष्टि से हम भारतधर्म अथवा हिंदूथमे के मतों 
तथा संग्रदायों की स्थूल समीक्षा करे, तो केवल पाँच ही मत 
औरं पाँच संप्रदाय मिलेंगे-- ` 
- १ शैव 
२. शाक्त 
३. वैष्णव 
४. सौरि. 
५. गाणपत्य. 
इन पाँचों मे-से भी अन्त के दो अथात. सौरि ओर 
गाणपत्य अब संप्रदाय के रूप में नहीं मिलते । अतः हम 
प्रथम तीन संप्रदायो के भेदों तथा उपभेदों की यहाँ कुछ चचो 
करेंगे हम वैष्णवों से प्रारम्भ करेंगे । 
१, भांगवत वेष्णव लोकमान्य तिलक ने भागवत- 
धर्म का बड़ा अच्छा विवेचन अपने गीतारहस्य में किया 


है। पर भव इस भागवतधर्म अथवा गीताधर्म का अनु- - 


भान रामाचुजसंम्रदाय से कुछ कुछ किया जा सकता है । 





7 १, इन पाचों संप्रदायों के तशं को माननेवाला और ( शिव 
शक्ति, विषु, सूये ओर गणपति.) पाँचो देवों को पूजा करनेवाला 

समातं कहलाता है। स्माते वेद और तन्त्र दोनों को प्रभाणग्रन्थ 

मानते हैं। पर जो कट्टर वेभ्य अथवा कट्टर शैव हैं वे अपने 

ऑगंमो को हौ प्रमाण मानते हैं; और ये कट्टर लोग वीर वैष्ण 

केयवा वीर शैव कहलाते हैं। कमी कमी ऐसे कट्टर लोग अपने 
“ओत” कहाँ करते हैं। कुछ भो हो, आजकल मारत में स्मा 

डव क्योंकि स्मृति ओर्‌ परंपरा को मानना सहज होता 
सं० 


ग्रा 
२. माध्वं (११९९-१२७० )--का जन्म दक्षिण क कौ 
के उदीपि गाँव में हुआ था । ऐतरेय उ०, महाभा भाफ औं 
और वेदान्तसूत्र पर उन्होंने भाष्य लिखे थे। २ 
इस संप्रदाय के प्रमाणग्रन्थ ह । माघ्व का द्वेतमत पर हए 
ही है। यह एक ऐसा मत है जो शांकर मत के समाग चो 
स्माते कहा जा सकता है, क्योंकि इस मत में पञ्चायतन ३ चि 
उपासना होती है । पर प्रधान देवता कृष्ण हे और प्रह है 
ग्रन्थ भागवत । इस संग्रदाय में राधा को पूजा नहीं है। वि 
३. विष्णु स्वामी --भी दक्षिण में ही जनमे थे| वै 
भो द्वेतवादी थे ओर सभी. बातों में माध्व जेसे थे, पर स i 
संप्रदाय में राधा की उपासना बहुत प्रधान हे । गोफ ज 
तापनीय उ० और गोपालसहसखनाम इनके प्रिय अन्य, 
ओर साधारणतः तो गीता, भागवत और वेदान्तसूत्र ! कीर 
आधार माना ही जाता है । कहा जाता है स्वयं श्री वि ज 
स्वामीजी ने इन तीनों ग्रन्थों पर भाष्य लिखे थे। । 
आज यह संप्रदाय बहुत छोटा रह गया है, पर समिर 
रोली ( उदयपूर ) का मठ बड़ा प्रसिद्ध स्थान है। पर 
४. निस्बाकै -- आचार्य निम्बारक भौ दक्षिण में ` 
देश से आकर बृन्दावन में रहने लगे थे । आपे 
भेद्बाद पर बडा सुन्दर प्रतिपादन किया और ए 
संप्रदाय चला दिया जिसमें राधापूजा की बडी महिमा जाते 
आप भी आचार्य रामानुज के समान ध्यान पर अधिर ३ ३ 
देते थे। ध्यान में मौ गोळोक में नित्य रहनेवाे £ 
ओर राधा की ही उपासना होनी चाहिए । इस ॥0 0“ 
में अनन्यता अधिक ( और स्मृतिसुळभ उदारता कम | 
जाती है । 


पाद्‌ 


भॉरतधर्म और उसके संप्रदाय 


RR SET क 
जाप नाला 


oe 


आचार्यृवर ने वेदान्तसूत्रो पर वेदान्तपारिजातसौरभ 
नाम की बृत्ति लिखी है.। उन्हीं की बनाई दशश्लोकी में 
चज निम्बार्कमत का निचोड दिया हुआ है, पर संप्रदाय का 
` प्रामाणिक भाष्य माना-जाता' है श्री श्रीनिवास का वेदान्त- 
कौस्तुभ । इसी प्रकार त्रह्मवेवर्तपुराण, षाण्डिल्य भक्तिसूत्र 
आग और गौतमीयंसूत्र संप्रदाय..के मान्य अन्य हे । | 
ये! श्री वैष्णव -- संप्रदाय के चार आचार्य क्रम से 
प्र डैए--1« नाथसुनि २ पुण्डरीकाक्ष ३. राममिश्र ४. यामुना- 
(चर्ये । इनमें आचार्य यामुन के विशिष्टाद्वेतप्रतिपादक 
ग ६ सिद्धित्रय, ` आगमप्रामाण्य और गीतार्थसंग्रह असिद्ध हैं। 
प्रश इनके वाद आचाय रामानुज गद्दी पर वैठे ओर उन्होंने 


३ -विरिष्टाद्वेतमत का सर्वोत्तम प्रतिपादन किया । इनके - 


वेदार्थसंग्रह, श्रीभाष्य और गीतामाष्य संप्रदाय के सबेस्वं 
साने .जाते हे । . इन्होंने उसी ज्ञानकमंसमुच्चय का प्रति- 
पादन किया जिसे प्रायः सभी वैष्णव आचार्य किसी न किसी 
रूप में आदश मानते हें । समुच्चय का अर्थ यह है कि 
1६ इनके मतवाले कर्म और ज्ञान दोनों को मानते हैं, वे कर्म- 
त ' मीमांसा ( पूर्वे० ) और ब्रह्ममीमांसा ( वेदान्त ) दोनों का 
विष अध्ययन करते हें । वे कमंत्यागो नहीं हें। इसीका 
'फल है कि श्रीवेष्णव संन्यासी दशनामी संन्यासियों से सर्वथा 
कभिन्न होते हें ॥ दशनामी संन्यासी सब कुछ त्याग देते हैं, 
पर श्रीवैष्णव संन्यासी यज्ञोपवीत पहिनते हैं और त्रिदण्ड 
तेह धारण करते हे । त्रिदण्डियों के बारे में आचार्य रामानुज 
के गुरु यादवप्रकाशजी ने यतिधर्मसमुचय नामक ग्रन्थ 
लिखा दै। श्रीवैष्णवों ` में अत्राह्मण संन्यासी नहीं हो 
र्‌ सकते,. , और जो प्राह्ेणतर साधु होते हैं वे एकाह कहे 
, जाते हे । और प्रत्येक श्रीवेष्णव या तो आचार्य कहलाता 
हदै अथवा आएन्गर । 


पहले दक्षिण के वैष्णवों में दो प्रकार के भरन्थ चला 


(क्रते ये-- १ पाञ्चरात्रसंहिता और २ वैखानंस ( संहिता } । 
आचाये.रामानुज के बाद से पाश्वरात्रसंहिता कां हौ प्राधान्य 


| 
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रह गयां है । और उपास्य देव हैं नारायण-विष्णु । इस 
संप्रदाय सें बड़ी कट्टरता और अनन्यता हे, . पर अपनी 
सरस भक्ति के कारण एक समय इस संप्रदाय ने सभी 
वर्णो' को सुरथ कर लिया था । : 

६. मनभाउसंप्रदाय-- मनभाउ नाम है मराठा देश 
के एक वेष्णवसंप्रदाय कां।- _ ये. लोग. दत्तात्रेय को 
अपना आदि प्रवर्तक मानते हैं । इससे इस संग्रदाय को लोग 
दततात्रेयसंप्रदाय अथवा श्रीदत्तसंप्रदाय भी कहते हें; 
मुनिमाग अथवा - महानुभावपंथ ( मनभाउ ) नाम तो 
चलते हो हैं । इनके शिष्य संन्यासी और गृहस्थ दोनों होते 
हें । इनके उपास्य श्री कृष्ण हें | ये वैष्णव बहुत कुछ वीर 
शैवों से मिलते जुरते हैं । एक आश्चर्य की वात है कि कई 
लोग मनभाउ वैष्णवा और वीर शैवों को हिंदू-मानने में भी 
संकोच करते हैं, पर भक्त लोग तो पूजा करते ही हैं । इनं 
भक्तों का ्रमाणप्रन्थ है भगवद्गीता, पर साथ ही इस संप्र- 
दाय में एक बड़ा मराठी संतसाहित्य भी है । £ 
. ७. नरसिहसंप्रदाय--विजयनगर के. राजा के यहाँ 
नरसिंहसंप्रदाय का विशेष मान था । वहाँ एक मन्दिर भी 
दै । ' इस मत का विशेष प्रचार अव नहीं है । १ 

रामंसंप्रदाय दक्षिण का एक प्राचीन संप्रदाय 
केवल राम की उपासना को मुक्ति का साधन मानता था, पर 
अवं उस संप्रदाय के विरले साधु तामिल देश में मिलते हैं । 
अब उत्तर भारत के वेष्णवो में उस रामसंप्रदाय का दूसरा 
ओर नया रूप अवश्य पाया जाता है । इसी दूसरे राम- 
संप्रदाय के उपासकों में तुलसी का नाम प्रसिद्ध है। _ 

९. चतन्यसंप्रदाय --सोलहवीं शताब्दी में इस 
संप्रदाय का उद्धव बंगाल के नदिया आम में हुआ था । 
अवतेक श्री चैतन्यदेव ने राधाकृष्ण के संकीर्तन पर अधिक 
जोर देकर उस समय के लोगों को एक वार हरा भरा क्र 
दिया था । आज भो बंगाल में बड़े सुन्दर नगरकीर्तन 
होतें हे । वे इसी संप्रदाय के फल हैं। -.. 








:१२. हरिदासी = स्वामी हरिदास ने सोलहवीं संदी मे. 


जो मत चलाया वह बहुत कुछ चेतन्यमत से मिलता है । 
इस हरिदासीसंप्रदाय का एक सुन्दर मन्दिर आज भी 
वृन्दावन में है। 

१३. स्वामिनारायणी -- ये लोग कृष्ण ओर राधा 
की उपासना करते हैं । इनका मत विशिष्टाद्वैत मत है * | 
इनका प्रधान मठ अहमदाबाद के पास जेतलपूर में है। 


१४. रामानन्दी -- स्वयं श्रोवेष्णव होते हुए भो 
आचार्य रामानन्द ने उत्तर भारत में अपने मत का एक 
स्वतन्त्र ढंग से प्रचार किया ओर उसी का फल है कि वर्तमान 
रामानन्दी वैरागियों का एक बड़ा संप्रदाय अलग ही पाया 
जाता है। इसी संप्रदाय में अवोचीन युग के धर्मसंस्था- 
पक गोस्वामी तुलसीदास भी हुए थे। इस संप्रदाय की 
तमान भारत पर बडो छाप है । 
` १५. वैष्णवसंप्रदायों के अतिरिक्त संतों के कुछ 
उल्लेखनीय संप्रदाय -- 


१. शस बिषय पर अलग एक पूरा लेख हे, इती से हमने यहाँ 
सै विस्तृत वणन निकाल दिया हें । -- सं» 








११४२ 'गीताघर्म : | 
प्रवर्तक श्री चैतन्यदेव के पीछे श्री नित्यानन्दजी, रूप नाम पअवतेक समय स्थान - 
| गोस्वामी तथा श्री सनातन गोस्वामी ने इस संप्रदाय का १. कबीरपंथी कबीर १५०० _ काशी | 
संगठन और प्रचार करके उसे सुदृढ बना दिया है) २. सिक्ख नानक ,» पंजा । ` 
१०. वह्भसंप्रदाय -- श्री विष्णुस्वामी के प्राचीन ३. दादूपंथो दादू १६०० राजपूत | 
संप्रदाय में जन्म लेने पर भी आचार्य वल्लभ ने अपने मत ४. लालदासी लालदास ,, अलवर ३ 
का इस अकार प्रतिपादुन किया है कि उनके संप्रदाय को एक ५, सतनामी > » दिस्ली के आह २ 
अलग उपसंप्रदाय ही माना जाता है । उनके मत को ६. बाबालाली बाबालाल २, सरहिंद के ५. 
पुष्टिमागे भी कहते हैं | | देहू र्‌ 
११. राधावहभी -- सोलहवी शताब्दी में हित हरि ७. साध बीरभान ,, हली डे, र 
वंशजी ने इस संप्रदाय का इन्दावन में. प्रवतैन किया था । ८. चरनदासी चरनदास १७३० दिलय | पं 
इस संप्रदाय को माननेवाले राधा की कृपा से कृष्ण को स्न ९. शिवनारायणी शिवनारायण ,, चन्द्रवार (कर | 
करते हैं| इस संप्रदाय की रानी राधा हैं । वहो स्स्व हैं। १०५ गरीवदासी गरीबदास १७४० खुदनी (रोह ॥ 
[ ११. रामसनेही रामचरन १७५० शाहपूर (राजपू। ° 


` ये सवके सव मध्य काल के निगुणपंथी संतों के ६ रि 
दाय हैं । यद्यपि आज भी सबके नमूने मिलते हैं, पर फि ८ 
संप्रदाय की संख्या अधिक है । ये संभी संप्रदाय । र 
घर्म की संस्थापना करने के प्रयल कहे जा सकते हैं| ६ 
लोग इन्हें सुधारक कहते हें । इस ढंग के सुधार ९ है 
प्रचारक हर युग में ही हुआ करते ह। भं 
१६. नये संप्रदाय -- हमारे युग.में भी ऐसे हौ 
रकसंप्रदाय हे-ज्ञाह्मममाज, प्रार्थनासमाज, . आगर अ 
आदि । आर्यसमाज का विस्तृत वर्णन अलग इसी : थ न 
लेखों में आया है । और प्रवर्तक. राजा. राममोहन ण्‌ 0 
कारण ब्राह्मसमाज को प्रत्येक विद्यार्थी जानता है । | 


इन संभी संप्रदायो का वर्णन करने।के लिए पी" वा 
पूरा ग्रन्थ ही चाहिए । अतः यहाँ तो हमने जिर" 
जिज्ञासा जगाने के लिए नामेद्देशमात्र कर दिया दै। ई क 
नाममाला से भी एक झंलक अपने हिंदूधम के विराद 
की-तो मिल हो जाती है। हमें चाहिए हेग! | 
सबंसे प्रार्थना है कि हम सब एक बार अपने धर्म 








| रूप को देख सके ओर “स्थित? तथा “गतसंदेह? होकर 
| जीवन विता सकें । | 

. १७, शेव --आजकल के शैवों और स्मार्त में तो कोई 
भेद नहीं होता, पर प्राचीन काल में भेद मिलता है । अतः 
' यहाँ थोड़ी चचा कर लेना अच्छा होगा । 

१. प्राचीन काल में पाशुपतसंग्रदाय बड़ा प्रधान था । 
| उसके ही अनेक भेद थे --- लकुलीश, कापालिक, अघोर, 
| रसेश्वर, गोरखपंथी आदि । इनमें से अघोरी और गोरख- 
।। | पंथी ( नाथसंप्रदायवाले ) आज भी विद्यमान हें । 

|. | इन सबके सिद्धान्तों का सार है--हम सव संसार के पञ्च 
| हैं । दुःख के “पाद २.से मुक्त होने के लिए हमें पशुपति की 
ह आराधना, करनी पड़ती है, पर विधि में भेद होने से इतने 
भिन्न भिन्न संप्रदाय होरंगये हैं । 

२. आगम दोवों के भी कई भेद थे--तामिल देशीय, 
कारमीरी, वीर शैव ( लिज्ञायत अथवा जह्ञमसंप्र- 
दायी ) आदि | कुछ अवशेष इनके आज भी मिलते हैं । 
* जङ्गमां अथवा लिज्ञायतों के पाँच स्थान तो आज भी प्रसिद्ध 
' हैं -- केदारनाथ, श्री शैल, वलेहल्ली ( मैसूर ), उज्जैन 

ओर बनारस । : 

ह ` १८. शाक्तसंप्रदाय--में भी दो मेद हे--१ दक्षिणमागौं 
छ और वाममार्गी । दक्षिणाचारी मांस आदि से दूर रहकर पूर्ण 
£ वैदिक जैसे रहते हैं! पर वामाचारी तन्त्रानुसार मांसवलि 
॥ चढाते हैं । दोनों ही संप्रदाय भारत में विद्यमान हैं । दक्षिणा- 

| चारियों में एक उपसंप्रदाय है जो देवीभागवत को अ्रधान- 

| अन्थ मानता है अथात्‌ उस संप्रदाय में वैष्णवभक्ति की 
| बातों का पूरा प्रचार है । 

| उपसंहार में — हम फिर यही कहेंगे कि शैवसंप्रदाय 
के नाते तो हम साधुओं की गिनती गिना सकते हे । उनमें 
(NE) 25 175 क खंड te ST 
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| ` # इनका संक्षिप्त परिचय 1241परपा191 की Religious 
॥ Literature ०६ India में से पढ़ा जा सकता है । 


- आयर रात... “ता... 


आरतघम आर उसके संप्रदाय 
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द्शनामौ संन्यासी, उनके सात अखाड़े ( निंवोणी, निर॑जनी, 
जूना, अगन, आह्वान, `*" `" ``" ``" ), आचार्य शंकर के 
चार पौठ, गोस्वामियों के मठ, गोरखपंथी, कनफरा आदि 
साधु आ जाते हैं, पर गृहस्थ शैवों में तो सभी - प्रायः स्माते 
पाये जाते हैं! शौवों की प्रधान नगरी काशी में भी स्मार्त- 
भावना और उदारता ही चारों और देख पड़ती ,है। शैव 
और वैष्णव का यहाँ कोई भेद नहीं किया जाता । हम भी 
यही मनाते हें कि भगवान्‌ करे किं हम सवमें परस्पर प्रेम 
और सद्भाव सदा वना रहे और बढ़ता रहे । 

भारतघमं भगवान्‌ की दृष्टि में और भजन के 
विचार से भारतधर्म एक है, पर हमारे आचार की इष्टि से 
सारतधमे में अनेक मत और संप्रदाय हैं । इन सव धमों' के 
भीतर जो भारतीय संस्कृति है उसे हम भारतधर्म कहते हैं । 
प्रत्येक व्यक्ति अपने को भारतधमां कह सकता है और कहता है- 
जो इन धर्मा के तत्त्वों में विश्वास करता है । ऐसा भारतधर्मा 
चाहे जिस जाति का हो, चाहे जो मत मानता हो और चाहे 
जिस संप्रदाय में रहता हो--ऐसे भारतधमां को ही शास्रीय 
भाषा में स्मातं और ऐतिहासिक भाषा में हिंदू कहते 
हँ । कबीर रसखान आदि यवन भारतधर्मा थे, वैष्णव 
थे, हिंदू थे । आज भी कृष्णप्रेम वैरागी जैसे यूरोपिअन 
भारतघर्मी हिंदू हैं और संप्रदाय उनका ' वैरागीसंप्रदाय ? 
हे । भारतधमाँ किसी को शुद्ध करके अपने में नहीं लेता, 
पर यदि विश्व भर भी उसके कुटु'ब में आ जावे, तो उसका 
द्वार खुला रहता है । वह तो अपने धर्म को विश्वधर्म 
मानता ही है। वह कहता किसी से नहीं, पर स्वागत 
सबका करता है । जो चाहे आवे, चाहे जैसे रहे, पर बन्धुत्व 
ओर समद्सिता लेकर आवे । इसी भारतधर्य की आवाज 
रामकृष्ण मिशन ने उठाई है, उसे अपने ढंग से 
सुनना प्रत्येक भारतप्रेमी और धमेप्रेमी का कर्तव्य 
होना चाहिए -- यही हमारी कामना है । 


3 तत्सत्‌ । 
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 ( सं० वि० ) 
घटनाओं को लिखने का स्थान नहीं दै और न, 
अभीष्ट ही है! हमारा उद्देश्य उनके द्वारा प्रन 
घर्म का परिचय .ग्राप् करना है। अतः हे, ` 
इस नाम की रचना इन्होंने इस धम के प्रवर्तक देखना चाहिए कि उनके द्वारा जिन सिद्धान्त 
कनफ्यूसियन नामक एक महापुरुष के नास के प्रचार किया गया वे क्या हैं। | 
आधार पर की है। चीनी भाषा में कनफ्यूसियन कनफ्यूसियनधमे के संबन्ध में जो मूढ ई 
का नाम 'कुंग किओ” है तथा उनके द्वारा प्रवर्तित प्रधान ग्रन्थ माने जाते हैं वे “किंग? और “झू! 
घरी का नाम 'जू किआओ' है। चीनी साषाके पाँच “किंग” हैं तथा “शू? अनेक हैं। ये! . 
(ज किआओ! का अर्थ है 'विद्ठानो का घम? । _ कनफ्यूसियन के ही ढिखें हुए माने जाते है| 
कुंग किओ अथवा कनफ्यूसियन का जन्म इसा यह मानना ठीक नहीं है। उनको देखने से झि 
से लगभग ५५० वषं पूवं हुआ था। वे बड़े विद्वान्‌ होता दै कि उनमें से कुछ तों पुराने हें तथा कुबा 
तथा कवि भी थे । उनके समय में चीन देश में के लिखे हुए हैं। अनेक विद्वानों ने उनकी इ 
। सति प्राचीन समय से चळा आता हुआ एक प्रकार बीन करके यह मत निश्चित किया दै. कि उनम 
जा राज्यथर्स प्रचलित था। इस धर्म के बाह्य रूप में.से कुछ तो कनफ्यूसियन के ही ढिखे हुए हैं १ 
द बड़े वड़े बलिदानकर्म तथा मृत पुरुषों की पूजा कुछ उनके न रहने के बाद भिन्न भिन्न समया में 
। आदिद्दी रह गई थी। आचरण के सुधार की ओरं भिन्न आचार्यो के द्वारा लिखे गये हैं। 
) जनता में पूरी उदासीनता दिखाई देती थी। शुद्ध. कनफ्यूसिग्रनधर्म के मुख्य सिद्धान्त और 
सिद्धान्तो के अभाव के कारण जनता का मानसिक ये हैँ-मबुष्य को अपनी शक्ति पर तिमर इ 
ओर आध्यात्मिक पतन तो हो ही रहा था, साथ ही चाहिए । देवता हमारी उन्नति कर देंगे, केवछ £ म 
साथ राजसत्ता कौ दृढ स्थिति में भी संदेह होने लगा ही मान लेना ठीक नहीं है। जिस विशेष 
था । चीन देश के उपर पतन और विनाश के बादळ एक मनुष्य के हारा परमात्मा करवाना चाहता दै न 
मंडरा रहेथे। | कार्य के संबन्ध में तो वह उसमें: दैवी शक्ति हैं 
कनफ्यूसियन जैसे मनस्वी और विद्वान्‌ के लिए और उस काये के. संपादन करने में उस तुष 
` अपने देश की ऐसी दशा को चुपचाप देखना असह्य जो आपत्तियाँ अथवा संकट आते हैँ. उनसे वह अ 
या उनके सन में इस दशा को सुधारने के लिए मुच्य की रक्षा भी करवा है, किंतु अ 
। आग जळ उठी और वे अनेक प्रकार से उसके सुघा- कार्यो के संबन्ध में मनुष्य स्वतन्त्र है । सर्ग 
 रनेमेंळा गये! यहाँ पर हमें उनके जीवन की और जन्मतः सभी मनुष्य अच्छे दोते हैं। ४ | 


' कनफ्यूसियनधमे उस धमे कां नाम है जो 
चीन देश में प्राचीन काळ में प्रचलित था । 
/कुनफ्यूसियन' नाम पाश्चात्यं लोगों का रखा हुआ है, 
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चाहें, तो अच्छे बने रह सकते हें और न चाहें, तो 
' बिगड़ भी सकते हैं। इस धमे में परमात्मा करीब 
: करीव प्रकृति के ही रूप में माना जाता है । संसार 
' का जो रूप हमें दिखाई देता है वही इश्वर है । इस 
३ संसार से परे किसी अन्य छोक में इश्वर का निवास 
| नहीं है। हमें इश्वर ने जो शक्ति दी दै उसका पूरा 
`) पूरा उपयोग करके हम अपने को पूणं और विशुद्ध 
३. वना सकते हैं । महान्‌ व्यक्ति जो मागे हमारे लिए 
| बना गये हैं उसी का हमें अनुसरण करना चाहिए । 
इस समय चीन देश में तीन धम प्रधान रूप से 
जाते हैँ-- ( १) टाओधमं, (२) कनफ्यूसियन- 
|” घमं तथा (३) बोद्धघम । यदि ऐतिहासिक क्रम 
के अनुसार चीन के धार्मिक विकास पर दृष्टि डाळे, 
तो हम यह कह सकते हैं कि इस समय चीन में 
| प्रधान धम बौद्धधम ही है, अन्य दोनों घर्मं इसके 
¦ पहले चीन में माने जाते थे। वास्तव में बात यह 
| जान पड़ती है कि ये तीनों धर्म परस्पर बहुत कुछ 
| समान होने के कारण एक दूसरे से मिळे जुळे हैं और 
| इनका चीन देश में स्पष्ट रूप से विभाजन करना 
| सरळ नहीं है। इनका थोड़ा सा ऐतिहासिक विचार 
करने से सब बातें साफ हो जायेंगी । 

। चीनका सबसे प्राचीन घर्म 'टाओ' घर्मे है। 
इस धमे में समस्त विश्व के ऐक्य की तथा एक 
£ महान्‌ नियामक शक्ति की भावनाएँ पाई जाती हँ । 
॥ इसके अनुसार संसार के सबसे बड़े अच्छे देवता का 
| नाम यांग! है तथा दुष्ट प्रकृति के सबसे बड़े देवता 
॥ का नाम 'यीन' है। इसी प्रकार संसार में अच्छी 
1! और खराब दो प्रकार की शक्तियाँ भी पाई जाती हैं। 
| अच्छी शक्ति अथवा अच्छी प्रकृति का नाम 'रोन? 
(है तथा खराब शक्ति अथवा दुष्ट प्रकृति का नाम 
| वनेश है। “शेन? का विशेष संबन्ध ' यांग? से है 
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तथा 'क्वेई? का 'यीन? से है। 'क्वेईः एक विश्वः 


व्यापी तत्त्व हे जो मनुष्य को बुरे कामों की ओर 


लगाया करता है। किंतु सबसे बलवान देवता 
“यांग! ही हैं। “क्वेई? और “यीन' के ऊपर भी उनका 
पूरा पूरा अधिकार है। उनकी इच्छा के विरुद्ध 
ये दोनों कुछ नहीं कर सकते। वरन्‌ यांग? जब 
किसी को उसके बुरे कर्मों के लिए दण्ड देना चाहते 
हैं तब 'क्वेई' के द्वारा उसे कष्ट दिळवाते हें । 
प्रकार के सिद्धान्तों और मतों से हम देख सकते है" 
कि 'टाओ' धमं एक प्रकार का प्रकृतिवाद ही है ; 
तथा 'शेन' ओर 'क्वेई” प्रकृति के ही दो भलाई 
ओर बुराई करनेवाले अङ्ग हें । 'टाओ' शब्द का 
अर्थ है “विश्व का क्रम' । और विशव का क्रम 
प्रकृति के अतिरिक्त और क्या हो सकता है ? 
टाओधम में प्राकृतिक शक्तिओं को प्रसन्न रखने 
के छिए अनेक प्रकार के बळिदानों का विधान पाया 
जाता है, जिनक संबन्ध में आगे लिखा जायगा । 
केवळ बळिदानों की ही प्रधानता देखकर तथा 
आत्मसुघार और चरित्र की उत्तमता आदि की ओर 
जनता का ध्यान न देखकर कनफ्यूसियन ने इसी 


' राओधम में सुधार किया था। इन्होंने टाओधर्म 


का खण्डन नहीं किया ओर न यही उद्योग किया था 
कि यह घमे नष्ट हो जाय वे तो इसी धर्मे का सुधार 
करना चाहते थे। वे चाहते थे कि इसमें जो कमी 
है वह पूरी हो जाय तथा इसमें जो दोष हैं वे दूर हो 
जायें। इस प्रकार हम देख सकते हें कि कनफ्यू- 
सियनधम और टाओघमे से अलग कोई घम नहीं हे, 
प्रत्युत उसी का एक परिष्कृत रूप है। 

उपयुक्त इन घम में हम प्रकृतिवाद की भावना 
पाते हैं। हम यह भी देखते हैं कि इनमें आत्म- 
सुधार का भाव भी विद्यमान हे। ऐसी दशा में 


| १ ४ ¢ 


११४६ गीताधमं | | 
कनफ्यूसियस ने सर्वसाधारण को सुधार, 
अपेक्षा शासकवर्ग को सुधारने की ओर र. 
ध्यान दिया था । चीन में बहुत प्राचीन काढ र | 
यह धारणा चली आती है कि राजा में दैवी शक्ति! 
धार्मिक विषयों में भी राजाओं का सदा से हाथ | 
है। भिन्नभिन्न समयों में वहाँ के राजाओं नेह 
संबन्धी अनेक नियम बनाये हैं और वही सब हि 
कर इस समय चीन देश में धमे के अङ्ग माने जारे । 
इस समय चीन देश में तीन प्रकार की पूजाओं कनफ्यूसियन स्वयं शासकवगे में से था। द 
का स्पष्ट रूप से अचार देखने में आता है-- शासकवर्ग को ही सुधारने की ओर उसके ध्यान, 
(१) देवताओं के छिए बलिदान, जाना स्वाभाविक और उचित ही था । हि 
(२) सत पूवपुरुषों की पूजा, कनफ्यूसियनघमे के संवन्ध में एक रो : 
(३) अनेक प्रकार की मूर्तियां और मन्विरों बात यह भी हे कि इसमें कविता, संगीत तथा ब. : 
की पूजा । विद्या को भी प्रधान स्थान दिया जाता है।। | 
चीन में चार प्रकार के बळिदानों का अब भी कळाओं से घगे का घनिष्ठ संबन्ध माना गगा | ु 
प्रचार है-- | क्योंकि कविता से सत्कर्मों' में प्रवृत्ति होती है, स 
(१) राजा. के द्वारा दिया जानेवाढा महान्‌ से मन उस भूमिका पर जा पहुँचता है जिस ' 
वार्षिक बलिदान ।. वह पवित्र हो जाता है तथा वाणविद्या मना 
(२) सूर्य, चन्द्रमा, आकाश, कनफ्यूसियन सुव्यवस्थित करने में सहायता पहुँचाती है । | । 
आदि के लिए द्यि जानेवाले बलिदान La कनफ्यूसियनघमे अब एक पुराना घे रह ए | 
(३) बादल, इवा, मेघगर्जन आदि के लिए है । इसके स्थान में इसकी सहायता से अब में 
सामूहिक रूप से दिये जानेवाळे बलिदान ! धर्म ने अपना आधिपत्य जमा छिया दै। ६ 
(४) पुरखों की सृतात्माओं की तृप्ति ओर इसके भविष्य के संत्रन्ध में कुछ कहने सुत | 
शान्ति के लिए दिये जानेवाळे बलिदान । प्रश्‍न ही नहीं उपस्थित होता है । | 


धर्ससाधन 


शरीरमाद्यं ख धमेसाधनम्‌ 


जब बौद्धधर्म के प्रचारक चीन देश में गये थे तब 
वहाँ के लोगों ने वौद्धधमं का अवश्य स्वागत किया 
होगा, क्योकि उनके घर्म से बौद्धधर्म के सिद्धान्त 
मिळते जुळते थे। घीरे घीर बौद्धधर्म ने चीन देश 
में' अपनी जड़ जमा छी और इस समय वह तमाम 
देश का धर्म बना हुआ है । उसने कनफ्यूसियनधमे 
के बढ़िदानादिक को भी अपने में मिळा छिया और 
इस प्रकार वह उस देश के अनुकूढ बन गया | 


--कालिदास | 

ह्‌ २९ ^ ४९ देते क २९, | | | द्‌ 
स कभी कभी भ्रम से शरीर झी उपेक्षा कर देते है' । इससे घर्म की बड़ी'हानि होती है ।. ग्र" है 
तो धर्मे का पद्दढा साधन है । ज्ञानी कभी शरीर की उपेक्षा नहीं करते । | 
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धर्मोपदेश का इतिहास 


१. गीता का उपदेश धर्म का ही उपदेश तो है । उस 
गीता अथवा घर्मोपदेश का संक्षिप्त इतिहास चोथे अध्याय में 
दिया गया है। यदि इस अध्याय पर विचार और मनन 
किया जाय, तो अध्यात्मशा्न का एक अच्छा इतिहास 
सामने आ जाता है । इसी से हम चोथे अध्याय का अनु- 
वाद यहाँ दे देते हें। लेखक श्री परमेश्वरीसहायजी ने 
अनुवाद करने में बड़ा परिश्रम किया है। जिन्हें इस 
अनुवाद में कोई आपत्ति या शङ्का हो, वे मुझे अथवा स्वयं 
लेखक को लिखने का अनुग्रह करें | . इस प्रकार के वाद से 
ही तत्त्ववोध होता है। “वादे वादे जायते तत्त्ववोधः । ? 
हमारी इच्छा है, आगे अन्य छोगों के भो यथासमय हम 


। अनुवाद निकाला करेगे । 


२. धर्मोपदेश का इतिहास तीन प्रकार से लिखा जा 
सकता है-- 

“ (क) जितने जीवित ओर मृत धर्मो' को हम जानते 

हैं उनका परिचय देकर सवके उद्गम स्थान की ओर 


जाना । 


( ख ) किसी एक धर्म का सविस्तर इतिहास देना | 
हमारी इच्छा थी कि हम अपने धर्मशाञ्रों का इतिहास 
लिखें । श्री पी० बी० काने ने अंग्रेजी में “ हिस्ट्री आफ 
घर्मेशास्न » नामक मन्थ लिखा भौ है । यह भी एक प्रकार 


| से धर्मोपदेशों का ऐतिहासिक परिचय हो जाता, क्योंकि 


| भिन्न भिन्न युगों के भिन्न भिन्न शास्रो और विचारों की हमें 


एक रूप रेखा माळूम हो जाती | पर यह काम भी पहले 


कार्य के समान ही वहुत वड़ा और समयसाध्य है । 


fn, 
क ~ 


( ग ) तीसरो विधि है धर्मोपदेश का आध्यात्मिक इति- 


' हास लिखना । यह काम भगवान्‌ कृष्ण ने पहले से ही कर रखा 
है, इससे हम उन्हीं की बातों का उ चुवाद्‌ आपके सामने रख देते . 
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हृ । आप विचार करेंगे, तो देखेंगे कि इसी प्रकार विवस्वान्‌ 
( हमारे सूर्य देवता ) सदा हमें योग का उपदेश करते हैं । 
वे कर्मयोग, ज्ञानयोग और भक्तियोग सभी के प्रवर्तक और 
उपदेशक हें । वे इस संसाररूपी कर्मचक्र को चलानेवाले 
हैं। उनके घर्म से ही यह सब कुछ चलता है। चे 
ही हमारे जीवन के दाता ओर विश्व के पिता हैं । वे सदा 
सवको सिखाते हें ओर स्वयं करके दिखाते भी हें। और 
सदा उनके उपदेश को सुननेवाळे एक मननशील युगप्रव- 
तेक नेता के रूप में मनु भगवान्‌ आते हैं। और वे मनु 
महाराज फिर उस धर्म और योग को आगे बढ़ते हें । इस 
प्रकार धर्मोपदेश की आध्यात्मिक व्याख्या समझने से मनुष्य 
को गीता के सच्चे धमे और कर्मयोग का अर्थ ळग जाता 
है। हम सवको चाहिए कि नित्य के, देवता सूर्य, मजु 
आदि को पहचाने और उनके वताये उपदेश पर भी अमल 
करना सोखें । है, 

ऋग्वेद में पिता सविता उपदेश देते-हें। गीता में 
विवस्वान्‌ योग का उपदेश देते हैं; और आजकल के शिक्षा- 
अन्थो तथा काव्यों में भी सूर्य शिक्षा देते पाये जाते हे । . 
इससे हमें कुछ मनन करके तव इस अध्याय का अर्थ लगाना 
चाहिए । | 

इस अध्याय के दूसरे अर्थ भी किये गये हैं । हम 
उन्हें गलत नहीं कह रहे हैं । हमने केवल अपनो व्याख्या 
सामने रख दी है। जिन पाठकों का रुचे वे उसे साने। 
कम से कम एक वार पढ़ने से मनोरञ्जन तो सभी का होगा । 

आगे के लेख में पूरे चौथे अध्याय का अनुवाद दिया 
हुआ है । जिन पाठकों की इच्छा हो, वे हमसे इस अध्याय 
की आध्यात्मिक व्याख्या के बारे में अधिक जिज्ञासा कर 
सकते हुँ ललल सं० | 


| 


गित्ता-चतुर्थे ङुकुध््याय | 


/ छे०- श्री परमेश्वरीसहाय ) 


श्री भगवानुवाच 
विवस्वते योग मोक्तवानहमव्ययम्‌ | 
विवस्वान्मनवे राह मनुरिक्ष्वाकवेः्जवीत्‌ ॥ १॥। 
एवं परंपरामराप्तमिमं राजर्षयो विदुः 
स कालेनेह महता योगो नष्टः परंतप ॥२॥ 
स एवायं मया तेञ्य योगः प्रोक्तः पुरातन; | 
भक्तोऽसिमे सखा चेति रहस्ये ह्येतदुत्तमम्‌॥२॥ 


अर्थ- श्री भगवान्‌ बोळे कि इस नष्ट न होनेवाळे ' 


योग का मैंने विवस्वान्‌. को उपदेश दिया था । विव- 

सान ने मनु को बतळाया और मजु ने इक्ष्वाक को 
॥ १॥ इस प्रकार परंपरा से प्राप्त इए इस याग का 
राजर्षियों ने जाना: हे परंतप ! वह योग दीघ काळ 
( अधिक समय ) के बीत जाने से नष्ट हो गया ॥२॥ 


बही यह पुरातन योग आज मैंने तुमको, बतळाया - 


है, क्योंकि तुम मेरे भक्त और सखा दो और यह 


_ निस्संदेह बड़ा उत्तम रहस्य है । 


नोट--दूसरे अध्याय में भगवान्‌ ने जिस ज्ञान का 
उपदेश दिया उसका तात्पर्य ईश्वरीय ज्ञान से है। तीसरे 
अध्याय में उन्होंने यह प्रतिपादन किया है कि इस ज्ञान की 
प्राप्ति ईश्वर की आराधना द्वारा ही हो सकती है और वह 
भी केवल निष्काम कमे से । इसके साथ साथ अब भगवान्‌ ने 
यह बतलाना आरम्भ किया है कि इश्वराराधन के साधन, 
जिनका में अब तक प्रतिपादन करता आ रहा हूँ, ये कोई 
नये नहीं हँ; अनादि काल से चले आनेवाले हैं । केवळ 
बात यह है कि बहुत समय व्यतीत होने पर मनुष्य इनको 
भूल जाते हैं । अतः में जब कभी संसार में आता हूँ, तो 


इनको फिर दोहरा देता हूँ कि ये फिर प्रचलित हो जाग क 
वस, इतना ही अन्तर है। इस वर्णन से पाठक Ee 
समझ सकते हैं कि यह गौतोपदेश नित्य और अवाधित१' हृ 
कारण यह है कि आध्यात्मिक और आधिदैविक पक्ष, बिक उ 
इसमें वर्णन किया गया है, अटल और अपरिव्तेनशील १। इ 
ये कोई मनुष्यक्कत नियम थोड़े ही हैं कि जव चाहा उई. वः 
परिबर्तन कर दिया | इस पर अजुन को जो शङ्खा उत | क्र 
हुई है उसका अगले इलोक में वर्णन है, और वह ठीक सा 
है, क्योंकि इसका संवन्ध आवागमन से है । | ही 
यदि उसको ही न माना जाय, तो यह कभी सिद्ध #ं 

हो सकता कि जो पुरुष इस समय उपदेश कर रहा है; | 
पहले कैसे उपदेश कर सकता है । 
अजुन उवाच | 


अपरं भवतो जन्म परं जन्म विवस्वतः | | 
कथमेतद्विजानीयां त्वमादौ ोक्तवानितिं ॥ पर 
अथ--अजुन बोले क्रि आपका जन्म तो अ उन 
हुआ है और विवस्वान्‌ का बहुत पहले हो चुका | है 
इसलिए यह में कैसे जानूँ कि आपने पहले भा इ. जौ 
उपदेश किया हे । । कि 
श्री भगवानुवाच | जह 

बहुनि मे व्यतीतानि जन्मानि तव चाुन | | माः 


तान्यहं वेद सर्वाणि न त्वं वेत्थ परंतप 
थे--श्री भगवान्‌ बोळे, हे अजुन! मैं: अ 
तुम्हारे बहुत से जन्म बीत चुके हैं 1. उन सव 
जानता हूँ, परतु हे परतप ! तुम नहा जानते 
नोट--अजैन की शङ्का को निवृत्त करते ड प्र औँ 
ने स्पष्ट कह दिया कि इसका कारण आवागमन है जे ॥ 


| 
| 
| 
| 
| 


| ` गीता--चत॒र्थ अध्याय 


। से चला आ रहा है । इसको में ही जानता हूँ, तुम नहीं । 
| प्रन यह उठ सकता है कि एक को तो अपने जन्मों का 
| पता है और दूसरे को अपने जन्मों का पता नहीं है, इसका 
' कारणक्या है? तो में बतलाऊँगा कि जो उपदेश कृष्ण 
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भगवान्‌ दे रहे थे वह उन परमात्मा का था जो श्री कृष्ण के 
' हृदय में स्थित थे । और अर्जुन, जो उपदेश को सुन रहा था, 
। उसकी स्थिति एक आत्मा की थी, न कि परमात्मा की | 
' इसलिए पाठकों को समझना चाहिए कि जितने जन्म हमारे 
| बदले जाते हैं उन सवका पता परमात्मा को रहता है, 
। क्योकि वह हर एक आत्मा में स्थित है, परंतु आत्मा को 
: साधारणतया इसका ज्ञान नहीं होता । केवल योगीइवर 
| ही उसकी कृपा से जान जाते हैं ।- वस, उपयुक्त वणेन का 
i यही कारण समझना चाहिए । कृष्ण भगवान्‌ आत्मज्ञानी 
| थे। इसलिए उनके प्रेरक स्वयं परमात्मा थे। और 
' अजुन के प्रेरक परमात्मा नहीं थे, इसलिए उनकी संज्ञा 
| जीवात्मा की थी। यदि ऐसा न होता, तो परमात्मा 
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| का परमात्मा को उपदेश करना, यह निरर्थक था । और यदि 
| कृष्ण के प्रेरक परमात्मा न होते, तो कभी भी उनका उपदेश 
| परमात्मा का उपदेश नहीं माना जाता । मनुष्य जो 
| उनको परमेश्वर का अवतार मानते हैं, इसमें संदेह ही क्या 
| है ? स्वयं ब्रह्म तो हमको उपदेश देने आयेंगे नहीं | इनमें 
| ओर उनमें कोई अन्तर नहीं हे । भेद केवल इतना ही है 
| कि परमेश्वर सूक्ष्म रूप से सवके हृदय में स्थित हें और 
| ब्म आकाशवत्‌ हैँ, सबसे परे हें । यह ब्रह्माण्ड अहझुष्ट- 
| मात्र पुरुषों से भरा पड़ा है और सभी आत्माएँ इस संसार- 
| चक्र में भ्रमण कर रही हैं । इस भ्रमण से वे ही छुटकारा 
¦ पाते हें जो गीता के उपदेश के अनुसार भगवान्‌ का 
¦ आराधन करते रहते हैं एवं जिन्होंने इस शरीर में रहते हुए 
| हौँ अपनी आत्मा में स्थित परमेश्वर के दर्शन प्राप्त कर लिये 
/ है। जव मनुष्य आत्मज्ञानी हो जाता हे, तो परमेश्वर 


2 और प्रकृति से घनिष्ठ संबन्ध हो जाता है । यदि भगवान 
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किसी आत्मा के प्रेरक बन गये, तो वह उनकी प्रेरणा से 

ब्रह्म कहलाने का अधिकारी हो जाता है अन्यथा जनसाधा- 

रण की तरह अपनी आयु व्यतीत कर देता है। इतना मैं 

स्पष्ट बतलाना चाहता हूँ कि ब्रह्माण्ड में तीन ही आत्म- 

ज्ञानियों के वे प्रेरक हैं--एक ब्रह्मा, दूसरे विष्णु और तीसरे 

शिव के । इनके अतिरिक्त ओर आत्मज्ञानियों को केवल 

उनके दर्शन का अधिकार है। इस मेरे कथन की पुष्टि 

अगले शछोकों से पाठकों को हो जायगी । ब्रह्मा तप से 
सृष्टि की उत्पत्ति का, विष्णु पालन का और शिव संहार 
का कार्य करते हैं । भेद केवल अधिकार में है । वस्तुतः 
ये तीनों एक हैं । ,यह केसे हो सकता है कि एक ही राज्य 
के शासन करनेवालों में भिन्ञता हो । यही कारण है कि 
हमारे धर्मअन्थो में यह वर्णन पाया जाता है कि विष्णु अपने 
को शिव का भक्त कहते हैं और शिव अपने को विष्णु का | 

अब रही वात यह कि हमारे यहाँ के शास्त्रा में इनके अति- 
रिक्त और किसी को वरदान देने का अधिकार नहीं है। 

ब्रह्माण्ड में जितने प्राणी हें ओर जो ईश्वराराधन द्वारा किसी 
विशेष वर कौ अभिलाषा करते हैं उन्हें इन्हीं में से कोई न 
कोई वर दे सकता" है, यह ईश्वरीय नियम है। जो लोग 
इस रहस्य का नहीं जानते उनको मुक्ति तो क्या, भोग्य 
पदाथ भी प्राप्त नहीं हो सकते । क्या ऋषि, क्या मुनि, 
क्या देवता, सभी इन्हीं की प्रार्थना करते हैं | जो 
निर्गण परमात्मा के अतिरिक्त और किसी को नहीं मानते 
वे एक तरह से उसी के कमेचारियों से विरोध करते हे, 
क्योंकि ब्रह्म स्वयं असंग और विना स्नेह का है, जैसा कि 
बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में बतलाया है । वह स्वयं जीवों 
से कोई तात्पय नहीं रखता । वह केवल तेंतीस देवताओं 
पर दृष्टि रखता है । हाँ, जो लोग कुछ आकाङ्क्षा नहीं 
रखते और इश्वर के आराधन में तत्पर हैं उनको ब्रह्मा विष्णु 
से कोई मतलब नहीं है, परंतु उनको भी ब्रह्माण्ड के रहस्य 
तो माळूम होने ही चाहिए. । विष्णु भगवान्‌ स्वतन्त्रता से 


\ गीताघमं 
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इस लोक में आते हैं और धर्म की स्थापना करते हैं । यह 
बही एक आत्मा है जिसने अजुन और विवस्वान्‌ इत्यादि को 
पहले कई वार उपदेश किया है । इसी आत्मा का यह 
कार्य है कि अपने राज्य में देख रेख रखे । यदि ऐसा 
न हो तो ईश्वर के शासन को प्रत्यक्ष कौन माने और मयादा 
कैसे स्थित रहे ? इसके अतिरिक्त यदि कोई यह दावा करे 
कि मैं आत्मज्ञान प्राप्त करके यह कार्य कर सकता हूँ, तो 
यह उसकी भूल है । इसी आशय को भगवान्‌ ने अगले 
,छोकों में पूर्णतया प्रकट किया है। जब घोर अत्याचार 
थिवी पर होने लगते हैं, तो साधु, महात्मा, ऋषि, सुनि, 
तेतीस देवता इन्हीं की वाट जोहते हैं और जब यह दुरो का 
मर्दन करने लगते हैं तव यह कथन कि “हम इनको नहीं 
मानते? व्यर्थ हो जाता है ओर धमंद्रोहियों को यह अवकाश 
नहीं मिलता कि वे विचारे साधु पुरुषों को अपने नीच भावों 
से तंग करते रहें । सुधारको का यह नहीं समझना चाहिए 
कि इस सृष्टि का कोई माई बाप नहीं है । 


अजो$पिसन्नव्ययात्मा भूतानामीश्वरोऽपि सन्‌ । 
प्रकृति स्वामधिष्ठाय संभवाम्यात्ममायया ॥६॥ 
यदा यदा हि मस्य ग्लानिर्भवति भारत। 
अभ्युत्थानमधर्मस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ ॥७॥ 
परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
धमसंस्थापनाथोय संभवामि युगे युगे ॥८॥ 
जन्म कर्म च मे दिव्यमेवं यो वेत्ति तस्ततः । 
त्यक्त्वा देहं पुनजेन्म नेति मामेति सोऽज्न ॥8॥ 

` अर्थ--अजन्मा और विकाररहित आत्मा होकर 
भी -- भूतो अथवा प्राणीमात्र का ईश्वर होकर भी-- 


में अपची प्रकृति सें अधिष्ठित होकर, अपनी माया से 
जन्म लेता हूँ॥ ६॥ हे भारत ! जव जब घम की 


ग्लानि और अधर्म को बुद्धि होती है तब तग - 
धारण करता हूँ ॥७॥ साधुओं की रक्षा, ब 
नाश और घर्म की संस्थापना के लिए हर एकक | ; 
मैं जन्म छेता हूँ ॥ ८॥ हे अजुन ! जो मेरे इ; 
जन्म और कमै को तत्त्व से जानता है वह देन. 
के पश्चात्‌ फिर जन्म नहीं लेता और झुक्ने; 
कर लेतादै। | | 
नोट--इन 'छोकों का रहस्य मैंने पहले ही; 
दिया है, यहाँ अधिक लिखने की कोई आवस्यकता बहू! | रि 
अव मैं केवल इतना हो वतलाना चाहता हूँ कि मनु 
को इस विषय का ज्ञान होना चाहिए । इसके जानने र | | 
मनुष्य स्वेंच्छाचारी नहीं हो सकते । | 


as (1 टी 


वीतरागभयक्रोधा मन्मया - साममुपाश्रिता| फ 
बहवो ज्ञानतपसा पूता मद्भावमागताः ॥१५ ` 


अर्थ राग, भय ओर क्रोध से छूटे हुए है 
मेरे आश्रय में रहनेवाले बहुत से पुरुष ज्ञान और! 3 
से शुद्ध होकर मेरे भाव को पहुँच गये हैं। [या 

नोट-- कोरे भक्त, वेदान्ती और कोरे संन्यासिय दूर 
इससे प्रतीत होगा कि परमेश्वर की प्राप्ति का मागे हि| आ 
कठिन है । जो कि राग, भय और क्रोध से रहित ग, भ 
किंतु उसी में मन लगाये हुए हँ, जिनका भगवान्‌ पर | है 
नहीं है, जो ज्ञान नहीं रखते हैं, जिसका कि अव प | ह 
वान्‌ वर्णेन करते आये हैं, और जिन्होंने उस ज्ञानी 
लिए तप भी नहीं किये हैं, परमेश्वर उनको दन | ४ 
कदापि संभव नहीं है । मेरा उद्देय किसी पर ब बा 
करने का नहीं है । में तो केवल यह बतलाना बार कर 
कि ये सभी अज्ञान के कारण वेदविरुद्ध मार्ग पर | है 
हो गये हैं और अन्धश्रद्धा को साथी वना करके अफ होर 
मत का प्रतिपादन कर रहे हैं । 





आळ की, 


0 ये यथा मां अपदन्ते तांस्तथैव भजाम्यहम्‌ । 

`| मम वरत्मात्ुवतेन्ते मनुष्याः पार्थं सवशः ॥११।॥। 
अथे--जो जिस प्रकार मेरी शरण में आते हैं 
' उन्हें मैं उसी प्रकार भजता हुँ अर्थात्‌ उनके भावा- 
| नुसार फळ देता हूँ । हे पाथ ! मनुष्य सब प्रकार से 
' मेरे ही मार्ग पर चलते हैं । 


> PY २२ 


नोट ->जिज्ञासु को यह याद रखना चाहिए कि मनुष्य 
। जिस भाव से उसकी शरण में जाता है और जिसके लिए ईश्वर 


sf 


' के आराधन में तत्पर होता है उसको उसी के अनुसार पर- 
न  मेश्वर फल देते हें । कोरी शरण जाने से किसी फल की आशा 


f नहीं, न भगवान्‌ का अनुग्रह ही हो सकता है; यह अटल 
' सिद्धान्त है । मनुष्य जितना उद्योग करेगा उतना हो 
| फल आप्त होगा । 


0 ' यह कदापि नहीं हो सकता कि एक कोरे भक्त को ईश्वर 
| वही वस्तु प्रदान कर दें जिसका कि एक कर्मकाण्डी अधिकारी 
(१ है। यह याद रखना चाहिए कि विना कर्म के सब नष्ट हुँ 
चाहे वह भक्त दै, चाहे. वह संन्यासो है, चाहे अद्वेतवेदान्ती है। 

| यह दूसरी वात है कि एक को एक प्रकार के कर्म रुचें अथवा 
बे, दूसरे को दूसरी प्रकार के। परंतु इस मित्रता से ईश्वर- 
हैं प्राप्ति और काम्य कर्मों के फलों में कोई बाधा नहीं, इसी का 
को भगवान्‌ ने इस +छोक में प्रतिपादन किया है और बतलाया 
[श॑ है कि मतुष्यमात्र ( जो शास्रोक्त किसी अकार, के कर्म कर 
5 रहे हैं ) किसी न किसी प्रकार से ईश्वर आराधन कर रहे हैं 
री और यही यज्ञचक है। निर्धन और धनवान, स्री और 
द, युवक जो इंश्वराज्ञा का पालन कर रहे हैं वह ईश्वर की आरा- 
ऑर पेणा हौ है। ज्ञानप्राप्ति के साधनों को छोड़ते हुए उपरोक्त 
ह | वाता सभी के लिए लागू है । यदि मनुष्य इसका अनु- 
(६ करण करने लगे, तो सश्क्रिम में न्यूनता कैसे आ सकती 
३६ दै! इसी की तो कमी हो गई है । ज्ञानी पुरुष तो थोडे ही 
`| होते हैं और उनकी गणना मनुष्यों में करना व्यर्थ सा ही है । 


| 
। 
| 


गीता--चतुर्थ अ्रध्याय 
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काङक्षन्त; कमेणां सिद्धि यजन्त इह देवता; | 
लिप हि मानुपे लोके सिद्धिर्भवति कर्मजा ॥१२॥ 
अर्थ-कमों की सिद्धि को चाहते हुए इस लोक 


में देवताओं का यजन करते हैं, क्योंकि इस सनुष्य- 
छोक में कमे से जल्दी ही सिद्धि मिल जाती है । 


नोट--यह कोई असत्य वात नहीं है कि जिसको भग- 
वान्‌ ने झूँठ मूठ ही कह दिया हो। वेदों की उत्पत्ति 
इन्हीं तेतीस देवताओं के यजन करने के लिए हुई है। जो 
वेदों में प्रतिपादित यज्ञं को किसी इच्छा से करते हैं उनको 
तुरंत सिद्धि मिल जाती है। यदि पुरुष इन्द्र देवता के 
लिए यज्ञ करें ओर यह इच्छा रखें किं बृष्टि हो, तो मैं विश्वास 
दिलाता हूँ कि ऐसा करने से अवश्यमेव दृष्टि होगो । परंतु 
यह ( बृष्टि) होगी तभी, जव ग्राम ग्राम और घर घर में इस 
उद्देश्य से ऐसे यज्ञ हों। इसी प्रकार अन्न की उत्पत्ति चायु 
ओर पृथिवी देवता के निमित्त यज्ञ करने से हो सकती है । 
कहाँ तक बतलाया जाय, यज्ञ करते से संसार के जितने 
भोग्य पदार्थ हैं सव प्राप्त हो सकते हैं । शास्ता के देखने 
से इस विषय का रहस्य अच्छी तरह समझ में आ सकता 
है । अधिक बतलाने की आवश्यकता नहीं । 


जहाँ ऐसे मूखे उत्पन्न हो गये हों जो यज्ञ और हवन 
से वायु शुद्ध करने का तातपर्य लेते हों, उस देश के मनुष्यों 
में इन रहस्यों का बतलाया जाना वड़ा ही आवश्यक है कि 
कृपया धर्म पर अधिक कुठाराघात न करो, क्योंकि यह 
कुठार भगवान्‌ पर ही चलाया जा रहा है। ऐसा करने से 
इसी प्रकार यदि यह तुम्हारे ऊपर चल पड़े, तो कोई आश्चर्य 
न समझना। इस विषय में इतना वतलाना और आवश्यक 
है कि जिस देवता के अधिकार में जो वस्तु है उसको प्राप्त | 
करने के लिए उसी देवता के निमित्त यज्ञ करना चाहिए | 
एथक्‌ एयक देवता के लिए वेद में पृथक्‌ पथक ऋचाए' 
उपस्थित हैं, उन्हीं से यजन करना चाहिए । 


गीताधम 
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चातुर्वण्यं मया सृष्ट गुणकर्मविभागशः | 
तस्य कर्तारमपि मां विद्वयकतारमव्ययस्‌ ॥ १२ 

अर्ध -चारों वर्णों को मैने उत्पन्न किया है और 
उनके गुण तथा करे का विभाग करनेवाला भा 


सुझको जानो, और यह भी जानो कि में अव्यय 


र अकता हूँ । 

नोट--पहली वात भगवान्‌ ने यह बतलाई कि ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य और शूड्भ इन चारों वर्णो की उत्पत्ति मैने की 
है । दूसरी वात फिर यह बतलाई किं किस वर्ण का क्या 
कर्य और क्या गुण होना चाहिए! यह विभाग भी मैंने 
ही किया है। इसका तात्पय यह है कि वेद पढ़ना ओर 
पढ़ाना, दान देना और लेना, यज्ञ करना और कराना, ये 
जो छः कर्म ब्राह्मण के हैं ये परमेश्वर के नियत किये हुए 
हैं। वेद पढ़ना, यज्ञ करना, दान देना और रक्षा करना 
क्षत्रिय का धर्म भी उन्हं का बनाया हुआ है। दृषी, 
गोरक्षा, वाणिज्य, वेद पढ़ना, दान देना और यज्ञ करना, 
ये वैद्यो के कर्म भी उन्हीं के बनाये हुए हैं। शाद्ठों का 
सेवाधर्म मी उन्हीं का वनाया हुआ है । इसके अतिरिक्त 
गुणां का विभाग भी उन्होंने ही किया है । जेसे-सतोगुण- 
प्रधान ब्राह्मण और रजोगुणप्रधान क्षत्रिय वैश्य एवं तमोगुण- 
प्रधान शूद्र इत्यादि । 


इससे मनुष्य मली प्रकार समझ सकते हैं कि यह वणे- 
व्यवस्था मिटाये नहीँ मिट सकती । इसके विषय में मेरा लेख 
“वर्णात्पत्तिः देखना चाहिए । तभी इसक। रहस्य पूर्णतया 


समझ में आ सकता है। इसके साथ साथ परमेश्वर ने 


अपने को जो अविनाशी और अकता वतलाया है उससे 
तात्पये यह दै कि यह विभाग प्रकृति के अन्तर्गत है; स्वयं 
' परमेश्‍वर इससे परे और अलिप्त हैं। इसलिए वह 
अकत ही हैं। , 


| आ 
न मां कर्माणि लिम्पन्ति न मे कमफले 


इति मां योऽभिजानाति कमेभिने स वध्यते |, 


अर्थ-न सुझको कम बॉँधते हैं और ३; 


कर्मफळ में इच्छा दै । इस प्रकार जो मुझको जञ, | 


है वह कमा से बाँधा नहीं जाता । 


नोट --कर्म का वन्धन अज्ञान से है, परंतु न | 
स्वयं ज्ञानी हे । और जो कार्य वह अकृति से करो 


वह नियमानुसार होता है । इसलिए कुल ब्रह्मा, 


शासन उनके हाथ में होते हुए भी उनको अपने झा. 
कोई वन्धन नहीं है । दूसरी वात यह है कि वह ६ 
आनन्दस्वरूप हैं । उनको प्रकृति से उत्पन्न होनेवाठे ह 
भोगों से क्या १ ये तो मनुष्यों के लिए ही उत्पन्न हु, : 
जिनके पीछे वे वावले कुत्ते को तरह फिरा करते हैं। । 

मनुष्य को आत्मज्ञान हो जाता है तव उसकी स्थिति! 
प्रकृति के भोगों में र. 


मेश्वर जेसी हो जाती है । 


इच्छा स्वतः नहीं रहती, और जो कुछ वह कमे कह, 


वह निष्काम वुद्धि से करता है । इसलिए कर्मो' कारू 


उसको छू नहीं जाता। इसी का वर्णन भगवान्‌ रे! 
शोक सें किया है । ब्रह्मा, विष्णु और शिव, तोनों हे | 
इनको शाप भी देवा. 


प्रकार के कमे करते रहते हें । 
है, वर भी देते हैं और राक्षसों को भी मारते दै, पर 


कर्मवन्धन में नहीं पड़ते, इसका कारण केवल आत्म 
एवं ज्ञात्वा कृतं कमे पूर्वैरपि सुझुछ्ुभिः | | 
कुरु कमेव तस्माख पैः पूर्वतरं कृतम्‌ | 


अथ -- इस प्रकार जानकर पहल भी इई | 


ने कमे किया है। इसलिए तुम भी कर्म कर! 
प्रकार पहले समय में बड़े बूढ़ों ने किया 


नोट-- कर्म के माने ईश्वराज्ञा का पालन * । 


मनुष्य इन आज्ञाओं से वँधा हुआ है । इन्हीं का पाह 





गीता--चतुर्थ अध्याय 
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से. कल्याण की संभावना है और यही इस -छोक का उपदेश 
है । फिर यदि कोई कमे छोड़ने का उपदेश करे, !तो उसे 
ईश्वरविरोधी समझना चाहिए । यदि भगवान्‌ का कर्मत्याग 


' से तात्पर्यं था, तो इतनी व्याख्या करने! की क्या आव- 


इयकता थी ? अजेन को यही उपदेश काफी था कि तुम 
जंगल में चले जाओ और संन्यास ले लो। परंतु भगवान्‌ 
का उद्देश्य यह कदापि नहीं था और इस भ्रम को दूर करने 
के लिए ही उनको कम की पूर्ण व्याख्या करनी पड़ी और 
गीता में यह वतलाना पड़ा कि मनुष्य किसको कर्म समझे 
जिससे उसको इस प्रकार की भ्रान्ति न हो । आगे इसी अध्याय 
में और अगले अध्यायो में भी इसी की विवेचना की है 


; जिसके बिना समझे ओर अनुकरण किये न कोई सांख्ययोगी है 
| और न कर्मयोगी । अद्वैत वेदान्ती और कोरे भक्त इत्यादि 
: तो निम्नश्रेणी के पुरुष हें। इनकी गणना योगीइवरों सें 
` कदापि नहीं हो सकती । 


कि करे किमकर्मेति कवयोऽप्यत्र मोहिता? । 


। तत्ते कमे प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌१६ 


कमेणो ह्यपि वोद्धव्यं बोद्धव्यं च विकर्मणः । 


` अकर्मणश्च बोद्धव्यं गहना कर्मणो गतिः ॥१७॥ 
/ कर्मण्यकमे यः पश्येदकर्मणि च कर्म यः। 
स. स बुद्धिमान्मनुष्येषु स युक्तः कृत्स्नकपेकृत १८ 


अथ--कबि अर्थात्‌ पण्डित भी इस विषय में 


| मोहित हो जाते हैं कि कमे क्या है और अकर्म क्या 
| हे, इसळिप मैं तुम्हें वह कर्म बतळाउँगा जिसको 
| जानकर तुम अशुभ से छूट जाओगे॥ १६॥ कम का 
' भी रहस्य जानना.चाहिए और बिकमे का भी रहस्य 
| जानना चाहिए इसके अतिरिक्त अकर्म का भी 
' रहस्य जानना चाहिए। कर्म की गति गहन अर्थात्‌ 
| गूढ है ॥ १७॥ जो कर्मों में अकर्म देखता है और जो 
। अकमे में कसे देखता है वह मनुष्यों में बुद्धिमान 


है, 


१४५ 


११५२ 





चह योगयुक्त है और वह विदवव भर के कार्यों को 
करनेवाला है ॥ १८ ॥ 
नोट--भगवान्‌ ने इन तीनों ₹ोकों में स्पष्ट रूप से 

बतलाया है कि कर्म का अनुकरण करने के पहले यह समझ 
लेना आवश्यक है कि जो कुछ वे करने को प्रस्तुत हैं उनकी 
गणना क्या कर्म के अन्तर्गत है अथवा विकर्म के; या 
इन दोनों से भिन्न अकम के १ ब्रह्माण्ड में जितने भी मनुष्य 
कर्म करते हैं उनका समावेश इन तीन ही प्रकार के कर्मा 
में है। जब तक मनुष्य को यही ज्ञान नहीं कि वह किस 
प्रकार के कर्म कर रहा है तब तक चाहे वह अपने को 
कर्मयोगी समझता हो, चाहे सांख्ययोगी, चाहे वेदान्तो वा 
भक्त, वह ईस्वर के नियमानुसार कुछ नहीं है। और कर्म 
को दाशनिकता का वर्णन करने से पहले भगवान्‌ ने इसका 
जो वर्णन किया है इसका तात्पर्य यह है कि मनुष्य को 
इसपर पूर्ण विचार कर लेना चाहिए और तब उसके 
अनुसार चलना चाहिए, क्योंकि कर्मों की गति इतनी गहन 


है कि यदि इसमें चूक पड़ गई, तो पत्थर से मारे जाने 


के अतिरिक्त ओर कुछ छाभ नहीं। कारण यह है 
कि वहुत से मनुष्य अपनी वुद्धि के अनुसार कर्म तो 
करते हैं, परंतु यदि वह इंशवरीय नियम के अनुकूल 
विकमे अथवा अकर्म हुआ तो उस आत्मा का अनिष्ट हुए 
बिना रह नहीं सकता । क्या कोई पुरुष बतला सकता है 
कि जो ईश्वरीय नियमों से अनभिज्ञ हैं वे उससे दण्डनीय 
नहीं होंगे इसे प्रत्यक्ष में देखते हें कि सुजरिम की अज्ञानता 
के कारण पाप करने से अदालत में कोई सुनाई नहीं होती । 
इसी प्रकार जो अनगेल पाप करते हैं वे यदि यह समझें कि 
अज्ञानता के कारण वे क्षमा कर दिये जायेंगे, तो यह उनकी 
आन्ति है। मनुस्मृति यदि उठाकर देखी जाय, तो माळूम 
होगा कि चाहे ज्ञानी हो अथवा अज्ञानी, दोनों की गति वेद 
है। क्या राजा बड़े से वड़े कर्मचारी को क्षमा कर सकता 
है, यदि वह नीति के विरुद्ध आचरण करे £ इसी प्रकार 
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भगवान्‌ से यह कैसे आशा को जा सकती है कि वह उनको 
क्षमा कर दे जो वेदविरुद्ध मार्ग पर आरुढ हो गये हैं। इस 
विषय को यहाँ समाप्त करते हुए अब मैं अपने पाठकों को 
बतलाना चाहता हूँ कि कर्म, विकम॑ और अकर्म का क्या 
रहस्य है । कर्म के अन्तगेत वे सब कमे हैं जो 
शास्रोक्त हे । और विकम से तात्पर्य उन कर्मा से है जो 
वेदविरुद हों, और अकर्म वे कर्म हैं जो न शास्त्रोक्त हों 
और न वेदविरुद्ध । इसको अधिक स्पष्ट करने के लिए कुछ 
प्रमाणों की आवश्यकत है; और वह यह है किं कर्म के 
अन्तर्गत केवल ईश्वरपूजा ही नहीं है, बल्कि इसके अंदर 
आहार व्यवहार, रहन सहन, दान यज्ञ इत्यादि सभी संसि- 
कित हैं । यदि किसी पुरुष के ये सभी कमे शा्रोक्त विधि 
के है, तो उसी को पूरा कर्मयोगी समझना चाहिए । इसी से 
आगे चलकर आत्मज्ञान की सीढ़ी पर पहुँच जाते हैं । 
ऐसे कर्म करते हुए जो यह समझता है कि मैं और कुछ 
नहीं कर रहा हूँ, केवळ ईश्वराज्ञा का पालन कर रहा हूँ, वही 
सच्चा योगी है। अब लीजिए विक्रम । इसके अन्तर्गत 
सभी ऐसे कर्म संमलित हें -- जसे अपराध, दुष्टता, असंगत 
भाषण, वेदनिन्दा, ब्राह्मणों की. निन्दा, क्रूरता, विषयभोग, 
मदिरापान, मांसभक्षण; इत्यादि । अव रहा भकमे, सो 
इसका तात्पर्य यह है क्रि जो मनुष्य न तो शाख््रोक्त कर्म 
करता है और न झाञ्रविरुद्ध ( जिनको व्याख्या उपरोक्त 
है ), परंतु केवल घर पर पड़े हुए अपने दिन आलस्य, 
निद्रा, तन्द्रा इत्यादि में व्यतीत करता है और जो अपना 
समय खेल कूद, गाने बजाने, ०शङ्गार, चौपड़, ताश इत्यादि 
में व्यतीत करता रहता है उसकी गणना अकरम में समझनी 
चाहिए । यह केवल अपने समय को व्यर्थे खोना है जिस 
पर पुनर्जन्म का निर्णय करने में भगवान्‌ को अवश्यमेव 
, दृष्टि डालनी पड़ेगी । यह समझ लेना चाहिए कि विकमे 
सै अकर्म का दजो अच्छा है, और सबसे अच्छा कर्म का 
दजा है । यदि सद्गति की आशा रखना चाहते हो, तो 


रखनेवाळा, सब मनुष्यों के संग से रहित पुरुष *| 


गीता र्म 





ms, 





कर्म में रत रहना चाहिए। और यदि नऋ में जो | 
विचार है, तो इसके लिए विकमे ही श्रेष्ठ है । हाँ, यदे, | 
दोनों में से किसी गति की आशा नहीं है, तो अकम से र 
योनि को अवश्यमेव प्राप्त हो जाओगे । | 
यस्य सर्वे समारम्भाः कामसंकल्पव्ित,। 
ज्ञानाभ्रिदग्धकमाणं तमाहुः पण्डित बुधा; ॥ 
त्यक्त्वा कर्मफलासंगं नित्यतृप्तो निराश 
कर्मयभिम्रदृत्तोऽपि नेव किंचित्करोतिस!॥;. 
निराशीर्यतचिचात्मा त्यक्तसवेपरिग्रह! / 
शारीरं केवलं कमे कुरवज्ञाभोति किल्विषम्‌ ||. 
यदृच्छालाभसंतुष्टी इन्दातीतो विमत्सा ` 
समः सिद्धावसिद्धो च क्त्वापि न निवध्यते॥ . 
गतसंगस्य मुक्तस्य ज्ञानावस्थितचेतसः | ` 
यज्ञायाचरतः कमे समग्रं प्रविलीयते॥ ` 
अर्थ--जिसके सब समारम्भ अर्थोत्‌ उद्योग” 
के संकल्प से रहित हैं और जिसके कमे ज्ञाना 
द्र हो गये हें उसी को ज्ञानी पुरुष पण्डित इ | 
हें ॥ १९॥ कर्मफछ की आसक्ति छोड़कर जोस 
तृप्त रहता हो और कर्मफछ के आश्रित नही प , 
वह कर्मो' में प्रवृत्त रहने पर भी कुछ नदी ४ , 
॥ २० ॥ फळ की इच्छा से रहित मन को व| 
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शरीर से कर्म करता हुआ पाप का भागी नहीं हीत ॥ 
यरच्छा अथोत्‌ इश्वर की-इच्छा से जो प्राप्त ही 
उसमें संतुष्ट, इन्दो ( हषे, शोक आदि ) से परी 
से रहित और कमे की सिद्धि असिद्धि में जो 
रहनेवाळा है वह कमे करता हुआ भी कमेव 
रदित रहता है. ॥ २२ || आसंगरहित का, खु” | 


dy 


` आत्मज्ञानी का और उस ज्ञान की अवस्था 


है 
1 
bs 
| । 
| हु 
| 4 


> नरा 


में 


, हो जायगा | 


( कि कभी किसी कमे के फल की भगवान्‌ से 


गीता-चतुथ अध्याय 
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हुए चित्तवाळे का जो कमे यज्ञ के लिए होता है वह 
समस्त ळीन ददो जाता है । 

नोट--मैंने अपने पहले नोट में तीनों प्रकार की 
व्याख्या करते हुए यह वतलाया था कि यदि मनुष्य शाल्लोक्त 
कर्म करता रहे, तो उसको कर्म बन्धन नहीं लगेगा । हाँ, यरि 
वह इस भाव से कर्म किये जाय कि मैं धमे का पाठन 
कर रहा हूँ । इस तरह अन्त में उसे आत्मज्ञान भी प्राप्त 
हो जायगा । इस व्याख्या का यह तान्पर्यं है क्रि मनुष्य को 
ऐसी दशा में किसी प्रकार का कमे का दण्ड प्राप्त नहीं होगा, 
परंतु इस व्याख्या से यह न समझना चाहिए कि उसका 
पुनर्जन्म नहीं होगा । पुनर्जन्म तो तव तक अवर्‍्यमेव 
होते रहेंगे जब तक आत्मज्ञान की प्राप्ति नहीं होगी । परंतु 
इन जन्मों से आगे चलकर आत्मज्ञान की ओर वृद्धि होती 
रहेगी और एक समय वह आयेगा कि आत्मज्ञान प्राप्त 
क्या यह थोड़ी वात है ! 

उपरोक्त पाँचों शछोकों में भगवान्‌ ने इस विषय को 
अधिक स्पष्ट किया है ओर उनके अनुसार यदि शास्त्रोक्त 





। कमे करनेवाला चलेगा, तभी उसको वन्धन प्राप्त नहीं होगा, 


वरना ऐसे कर्मा का अच्छा फल तो अवड्य प्राप्त हो जायगा, 


। परंतु वह आत्मज्ञान की ओर आकर्षित नहीं हो सकता, 
' क्योंकि इसका प्राप्त होना केवळ अपने भावों पर निर्भर है । 
'. जो इनकी ओर ध्यान नहीं देते, तो भगवान्‌ को क्या आव- 
| इयकता पड़ी हे कि वे उनके पीछे प्राप्त कराने के लिए पड़े' । 
| इसलिए कर्म करते समय जिज्ञासु को निम्नलिखित बातों 
। पर ध्यान देना चाहिए जो क्रि इन पाँच 'छोकों में वर्णित 
| विषय को स्पष्ट करनेवाली हैं--- 


पहली वात जो ध्यान में रखने योग्य है वह यह है 
इन्च्छा न करे | 
दूसरी बात यह है कि जिस कर्म को करे उसका कया 


' रहस्य है, यह अच्छी तरह समझ ले | बिना इसके जाने 


कमे में न्यूनता आ जाती है । बिना इसके जाने कर्मयोगी 


` कभी अहंकार नहीं करना चाहिए । 
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नहीं कहा जा सकत । मान लीजिए किं शार में तर्पण 
करने की आज्ञा दै । इसके! करते हुए मनुष्य को मालूम 
हुना चाहिए कि इसग तँतीस देवताओं की तृप्ते होती दै, 
और साथ साथ हमारे पूर्वजों की भै । वस, यदि मनुष्य 
इस रहस्य को जानकर सदैव यह कर्म करता रहे, तो उस 
कर्म मे. बन्धन किस प्रकार हो सकता दै? 
अब लीजिए यज्ञ। यादे मनुष्य को यह मालूम हा 
कि यज्ञ से देवताओं की तृप्ति होती है, ता फिर उसको इस 
कर्म से कदाचित्‌ बन्धन नहीं, हो सकता । - इसी प्रकार 
दान, देया, स्वाध्याय, गोरक्षा, व्राद्यणपूजन इत्यादि का यदि 
कोई शास्त्रोक्त रहस्य जानता है और फिर उन कर्मों को 
करता है, तो समझ लेना चाहिए कि ईन कर्मों से कदापि 
बन्धन नहीं होगा, क्‍योंकि ये सब कर्म यज्ञ के निमित्त ही 
समझे जायेंगे ओर जो यज्ञ करता है उसको कमेबन्धन छू 
तक नहीं जाता । इतना करते हुए.भो मनुष्य बो संतुष्ट 
रहना चाहिए । अपने मन को वश में रखना चाहिए । 
जो इश्वर की इच्छा 
से प्राप्त हो जाय उसमें दोषदृष्टि नहीं रखनी चाहिए । 
किसी से वैर नहीं रखना चाहिए । मनुष्यों में आसक्ति नहीं 
रखनी चाहिए । एकान्त में रहना चाहिए । ऐसे कर्म 
करते हुए भी यदि कोई आपत्ति आ जाय, तो उसका सहन 
करना चाहिए । यदि पुरुष इन मार्गों का अनुकरण करेगा, 
तो वह अवश्य कर्मयोगी है । यही भगवान्‌ के कोको का 
आशय है । अब आगे चलकर इसी की और अधिक व्याख्या 
भगवान्‌ ने की है कि यज्ञकर्म किन्हें कहते हैं । पाठकों को इस 
ओर ध्यान चाहिए । जब तक यह विषय क्रमशः नहीं समझे 
जायँगे, यह समझना कि कमे किसे कहते हैं, असंभव है । 
ब्रह्मापेणं ब्रह्महविज्रह्मात्रो ब्रह्मणा हुतम्‌ । 
ब्रह्मेव तेन गन्तव्यं त्रह्मकर्मसमाधिना ॥२४॥ 
अथ--स्थिर बुद्धि से, इस भाव से जो ब्रह्मकर्म 
किया जाता है कि यह ब्रह्म के निमित्त है, जो हवि 


गीताधम 


११५६ 
इसळिर दी जाती है कि यह ब्रक्षरूप है, एवं जिस 
अग्नि में यह हवि दी जाती है वह भी ब्रह्मरूप हे 
और ब्रह्म से हो यह हवि अग्नि में होम की गई है 
इस प्रकार का कर्म ब्रह्म को ही प्राप्त होता है । 
नोट--यज्ञ के निमित्त जो कमे किये जाते हे उन्दी से 
कर्मबन्धन नहीं लगता, यह पहले बतलाया गया है । इस 
शोक में यह बतलाया गया है कि यज्ञ से तात्पर्य उन कर्मा 
से है जो ईश्वर के निमित्त उसकी शान्ति और तृप्ति के लिए 
किये जाते हे । उन कमों' को करने से भगवान्‌ ने यह 





बतलाया है कि यह तो सत्य है कि तुम यज्ञ के लिए कमे . 


करते हो, परंतु उसको करने से पहले यह भाव मनुष्य का 
होना चाहिए कि यज्ञ के निमित्त जो कुछ भी कमे मैं कर 
रहा हूँ वह वास्तव में ब्रह्म के लिए है और जिस अमि में 
इवि की आहुतिं दे रहा हूँ यह सव ब्रह्मरूप है, तभी भगवान्‌ 
उसको ग्रहण करेंगे । यदि कोई पुरुष इन रहस्यों को न 
जानते हुए यज्ञ करता है, तो वह भगवान्‌ के निमित्त 
कदापि नहीं हो सकता । इसका प्रमाण प्रत्यक्ष है-- आये- 
समाज में जो हवन अथवा यज्ञ इस तात्पर्यं से करते हें 
कि “इससे वायु शुद्ध होगी? वह कदापि यज्ञकमें नहीं है 


' और न उससे भगवान का कोई तात्पर्यं ही है। वह तो 


केवल निरर्थक कमे है और वैदिक सिद्धान्त के विरुद्ध है । 
स्वामी दयानन्द ने अपने सत्यार्थप्रकाश में यह बतलाया 
है कि वेद्सन्त्रों का उच्चारण ऐसे समय में जो किया जाता 
है उससे यह तात्पय है कि ऋचाएँ याद रहें । इस बात से 
यह प्रतीत होता है कि उनको यह ज्ञान नथा कि ऋचाभों का 
_ वास्तविक रहस्य क्या है । जहाँ ऐसे गुरु हों वहाँ उनके चेले 
तो उनसे अधिक ही होंगे । और यही कारण है कि उन्होंने 
ईश्वरपूजा पर पूर्ण हाथ साफ किया है| इतना वतलाकर 
अब आगे भगवान्‌ यह बतळाते हैं कि यज्ञकर्म कितने प्रकार 
के होते हे । विना इन सबको समझे जिज्ञासु को यह पता 
नहीं चळ सकता कि ईश्वरप्राप्ति के निमित्त वह किंन कर्मा' 


MR 





का अनुकरण करे, ओर वह दूसरों के सिद्धान्तों 
कर्म शब्द से चिढ़ने लगता है तथा यह भाव 
हो जाता है किं कर्म किया, और बन्धन का भूत 
हुआ । फिर क्या है १ मरने और मारने को प्रस्तुत हो इ भाः 
हे और अपने पक्ष की पुष्टि करने के लिए गीता के 
पर ही शब्दों की व्याख्या करने लगता है। हैमी 
बात । इनको ब्रह्म से क्या तात्पर्ये ९ जीत होनी चाहिए, जिल 
मनुष्यों में तो कुछ प्रतिष्ठा वनी रहे । चूल्हे में जाये ह| श्र 
और देवता । इनका तो सिर सुड़वाने, घर छोड़ने बे न 
कमण्डल धारण करने में ही त्याग हुआ है? इस कि 
इतना और समझना चाहिए कि जिस हाथ से हविः 
जाती है वह भी ईश्वररूप ही है । 


दैवमेवापरे यज्ञं योगिनः पयुपासते । 
9 यज्ञेनैव कर 
ब्रह्माग्नावपरे यज्ञ गोपजुद्दति ॥२॥ 


अर्थ--दैव के लिए ही कोई योगी यज्ञ करे! है। 
और कोई ब्रह्मरूपी अग्नि में यज्ञ द्वारा यज्ञ करते हैं यज्ञ 

नोट--इसका तात्पर्य यह है कि जितने यज्ञ वेदर ईग' 
वर्णित हैं बहुत से योगीजन इस भाव से करते है | 
इनसे 'देवताओं की ( अथीतू तैंतीस देवताओं को.) ९, 
होगी, और कुछ का यह भाव रहता है कि जिसमें हम 
द्वारा आहुतियाँ दे रहै हें अथवा यज्ञ कर रहे हैं, यह बसि 
भी ब्रह्मरूप ही है और यह ब्रह्मरूपी “अभि सवेत्र विण” 
है इसलिए ब्रह्म से भिन्न नहीं है । बात यह है कि छ 
ही देवताओं का मुख है और वह पाँच प्रकार से विभ न 
एवं जिसके नाम की आहुति दी जाती है वही अमि ए व 
जाती है और उसके अन्तर्गत सब आत्मा तृप्त हो जाती 
इसलिए उससे भिन्न देवताओं को तृप्ति नहीं मानी क; 
ज्ञानी के लिए ये दोनों भाव सत्य हें । इससे एक 
यह भी हो सकता है कि जो यज्ञचक्र देवताओं से व योग 
जा रहा है उस यज्ञ को हम ब्रह्मम में होम द्वारा $ | 


उता हे 
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का भाव यज्ञ करने में किस प्रकार का होता है। परंतु इन 
भावों से यज्ञ में कोई त्रुटि नहीं आती, क्योंकि यज्ञ देवताओं 
की तृप्ति के लिए हैं और वह तृप्ति अभिमें होम करने से ही 
हो सकती है तथा उसका तात्पये यज्ञचक्र को स्थिर करने के 
लिए है । ये तीनों भाव सत्य हैं । 


श्रोत्रादीनीन्द्रियाएयन्ये संयमाग्निषु जुद्दति । 
शब्दादीन्विषयानन्य इन्द्रियाप्रिषु जुद्दति ॥२६॥ 

अथ--कोई कोई श्रोत्र आदि इन्द्रियों को संयम- 
“रूपी अभियों होम करते हैं और कुछ ढोग 
,इन्द्रियरूपी अभियों में शब्द्‌ आदि विषयों का होम 
करते हैं। 


अ. AY 
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। नोट--पहले शोक में अभि द्वारा यजन करने का वर्णन 
ते. है । अब इस >छोक में शारीरिक यज्ञ का वर्णन है । इस 
हैं यज्ञ का यह. तात्पर्य है कि इन्द्रियाँ आणरूप हैं, जब आत्मा 
ः : इनका संयम करती है अथात्‌ नियम में रखती है, तो इनके 
| विषय छूट जाते हैं और ये ऐसी शुद्ध हो जाती हैं जैसे कि 

तृंस्वतः आण। बस, यह अपने असली रूप को प्राप्त हो 
[इंजाती हैं और ऐसी अवस्था में इनके विषय इन्द्रियरूपी 
ऋजमियों में विलीन हो जाते हें । वास्तविक वात भी यही 
दै, जेसा कि तीसरे अध्याय में बतलाया है कि काम क्रोध 
अँरत्यादि की उत्पत्ति अमियों से ही है । इससे तात्पर्य आत्म- 
*शक्तियों से है जो इन अभियों में रहती है। वस, ज्यों ही 
{इनका संयम होना आरम्भ हुआ कि उनके विषय स्वयं उनके 
| शपा कम होते जाते हैं। इसलिए यह भी एक यज्ञ है 
1 जिसके द्वारा शारीरिक और आत्मिक शक्तियाँ शुद्ध हो जाती 
I । इस यज्ञ का होना बिना शास्त्र के ज्ञान के बड़ा कठिन 
दै और आत्मज्ञान का आधार भी .इसी पर है; चाहे कर्म- 
होगी हो अथवा सांख्ययोगी । 


| 
| 


गीता-चवुर्थ अध्याय ` 


हें। इस शछोक में भगवान ने यह दशया है कि योगियों - 


११५७ 





सवाणीन्द्रियकर्माणि प्राणकर्माणि चापरे। | 
आत्मसंयमयोगाझो जुद्दति ज्ञानदीपिते ॥२७॥ 

अथ--कोई सत्र इन्द्रियों के कमा को और कोई 
प्राण के कर्मों को आत्मसंयमरूपी योग की अग्नि में 
( जो ज्ञान से प्रज्वलित की गई है ) होम किया 
करते हैं । 

नोट-छब्बीसवे :छोक में जो भाव भगवान्‌ ने 
बतलाया दै उसमें और इसमें इतना ही अन्तर है कि 
पहली क्रिया से उठते, बैठते और समस्त संसार के कार्य 
करते हुए भी मनुष्य इन्द्रियों को नियम में रख सकता है, 
यदि ज्ञान से काम ले; परंतु इस किया में ध्यानावस्थित 
होने की आवश्यकता है। और तभी धीरे धीरे सब 
इन्द्रियों के कमे और प्राण भी शरीर में लीन हो जाते हैं । 
इससे आत्मसंयम होने लगता है, परंतु यह योग की क्रिया 
है. जिसके विषय में योगीश्वर ही अधिक बतला सकते हें, 
क्योंकि भ्यान के लिए यह आवश्यकता होगी कि किस प्रकार 
का ध्यान किया जाय । बहुत से विराट्‌ रूप का ध्यान 
करते हैं और कोई कोई अन्य प्रकार के ईश्वर संबन्धी 
विचार लेकर करते हें । जब तक ऐसे विचारों का रहस्य 
ध्यानावस्थित को मालूम न हो, इसमें सफलता होना असंभव 
है । इसी लिए यह क्रिया क्लिट है । परंतु सांख्ययोगो 
इसी का अधिक अनुकरण करते हें । और जब कि उनका 
यह काये ही ठहरा, तो होना भी ऐसा ही चाहिए । छब्बोसवें 
*होक में जो भाव दशाया गया है उसके अनुकरण करने- 
वाळे “कर्मयोगी राजा जनक औरे कृष्ण इत्यादि हुए हैं । 
और इस इलोक के अनुसार सांख्ययोगी भी होंगे, परंतु 
उनके लिखने की कोई आवश्यकता नहीं माळूम होती । 
यह ध्यान रहे कि छब्बीसवें 'छोक में जो किया बतलाई 
गई है उसका अनुकरण भी सांख्ययोगियों को अवश्यमेव 
करना होगा । 





गीताधमं 


११५ 
द्रव्ययज्ञास्तपोयज्ञा योगयज्ञास्तथापरे । 
` स्वाध्यायज्ञानयज्ञाथ यतय* संशितत्रता! ॥ २८ ॥ 


अर्थ--जो तीक्ष्ण त्रत का आचरण करनवाछ 
योगी हैं उनमें कोई द्रव्ययज्ञ, कोई तपोयज्ञ, कोई 
स्वाध्याययज्ञ और कोई ज्ञानरूप यज्ञ करते है । 
नोट--पाठक, ध्यान दें कि इस रलोक में द्वव्ययज्ञ से 
तात्पर्य उस यज्ञ से है जो अभि में द्रव्य डालकर होम किया 
जाता है। तपोयज्ञ से तात्पर्य मानसिक, वाचिक ओर 
कायिक तप से है जिसका आगे चलकर १७ वे अध्याय 
में वर्णन है। योगयज्ञ २६ और २७ 'छोक में पहले 
ही वतला दिया है । स्वाध्याययज्ञ से तात्पर्य यह है कि 
वेद का अथवा किसी और शाक्त का ईश्वर के निमित्त पठन 
करना । यह स्वरसहित होना चाहिए । शानयज्ञ से 
तात्पर्य यह है--धर्मसंस्थापना के लिए जो पुरुष शास्त्रा 
का रहस्य जनता को बतलायें ओर उसपर उनको आरूढ 
करें, तो वह उनका ज्ञानयज्ञ है। ओर यह भी ज्ञानयज्ञ 
है कि जो कर्म किया जाय उसका रहस्य मालूम हो । जो 
तीक्षण ब्रत करते हैं वे सभी इन यज्ञों का यथाशक्ति पालन 
करते हैं। ये सव यज्ञ दोनों को लागू हँ- चाहे सांख्य- 
योगी हो अथवा कर्मयोगी । यह दूसरी वात है कि किससे 
 क्रिसका अधिक पालन हो जाय । परंतु जो इसमें से किसी 
पर दोषदृष्टि रखकर दूसरे का पालन करता है वह मूखे 
अघोगति को प्राप्त होगा । 
अपाने जुद्दति प्राणं प्राणेऽपानं तथापरे । 
प्राणापानगती रुद्ध्वा प्राणायामपरायणाः ।।२३।। 
अथ--कोई अपान में प्राण का और प्राण में 
अपान का होम करते हें । प्राण और अपान की गति 
को रोककर प्राणायाम में तत्पर रहते हैं । 
नोट--उपराक्त यज्ञों के अतिरिक्त अब भगवान्‌ ने 
इसमें यदद बतलाया है कि केवल उपरोक्त यज्ञ ही नहीं हैं | 


मनुष्य और यज्ञों का भी पालन करते हैं, और र 


यह प्राणायाम भौ यज्ञ है । इसके तीन विभा 
पूरक, दूसरा रेचक, तीसरा कुम्मक । भै 

केवल इतना बतलाना चाहता हूँ कि जो पुरुष च र 
नहीं समझते आर केवल वायु को रोक थाम किया 2 -- 
उनका प्राणायाम निरथक है और इश्वरय यज्ञ बनि 
नहीं हे । इसरो रोगा क उत्पन्न हाने काभ ग दै 
इसका रहस्य यह हे कि आत्मशाक्त ( जो प्राण बोर, तीः 
के अन्तर्गत है) के दो विभाग हैं--एक शक्ति {जा 
है और दूसरा पुरुषरूप । जव तक थे अपना क्र.त्त 
रही हैं तब तक यह विभाग है; परंतु जव इन शक्ति देव 
प्राणायाम द्वारा रोक दिया जात है, तो ये अपने सं जव 
को प्राप्त हो जातो हैँ। और जव पुरुष इस अक सव 
बढ़ने लगता है, तो इन्द्रियों के विकार लीन होने छ ०० 
और बही दशा प्राप्त होने लगती है जो ध्यान से गरा हें । 
वाली है, क्योंकि इन्द्रियाँ आणों का ही रूप हैं। [ 
लिए योगीश्वरों की शरण में जाना चाहिए। में परए ग 
नहीं हुँ, इसलिए अधिक नहा वतला सकता । | 


अपरे नियताहाराः प्राणान्प्राणेषु जुहृति। शब 
सवेऽप्येते यज्ञविदो यज्ञक्षपितकल्मषाः ॥' 
यञचशिष्टामृतश्चुजो यान्ति ब्रह्म सनातनम्‌ | एट 
नायं लोकोऽस्त्ययज्ञस्य कुतोऽन्यः कुरुसत्तग' क 
अर्थ-कोई आहार को नियमित कर १ 
प्राणों का ही होम किया करते हैं। ये सभौसुए 
( जो इन यज्ञों का रहस्य जानते हैं और 9 हुई 
यज्ञ से क्षीण हो गये हैं ) यज्ञ से बचे हुए अई 
खानेवाले सनातन ब्रह्म को जाते है । यर" {इस 
वाळे को इस लोक की प्राप्ति भी नहीं होती यह 
म! दूसरे ढोक की प्राप्ति की ती बात हा 
दै ॥ ३० ॥ ३१॥ | 
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३ नोट -- अब तक जितने यज्ञां का वणेन किया गया है, 
हॅ: इन सबका पालन करने से मनुष्य निष्पाप होकर ब्रह्मलोक 
वि, को चला जाता है, परंतु जो इन यज्ञों का अनुष्ठान नहीं करते. 
६ वे चाहे अपने को कर्मयोगी कहें अथवा सांख्ययोगी, उन्हें 
1% ब्रह्मलोक की आप्ति कदापि नहीं हो सकती । नियमित आहार 
पट से म्राणो में प्राणों का होम करने का तात्पय कठिन जतो से 
क है । मनुस्मृति में भी इसका वर्णन पाया जाता है । इन 
१३ तीक्षण ब्रतों के करने से भी मचुष्यों की इन्द्रियाँ शुद्ध हो 
। $-जाती हैं । अच इस विषय में मेरा इतना ही कहना है कि 
जत का रहस्य वड़ा ही गूढ दै । और वह यह है किं जिस 
छि देवता के निमित्त व्रत किया जाता है, ब्रत खोलने पर प्राण में 
द जव होम दिया जाता दै, तो वह देवता और उसके साथ 
दै सव ब्रह्माण्ड इस यज्ञ से तृप्त हो जाता है और उसके भाव 
२ शुद्ध होने लगते हैं, क्योंकि देवताओं का रूप ही इन्द्रियाँ 
प्राण । जो महाशय इसलिए ब्रत रखते हों कि पेट की वद- 
। ¦ जमी जाती रहे, ऐसे लोगों को धर्म का शत्रु समझना 
रण चाहिए । इनके ब्रत आधिदैविक और आध्यात्मिक उन्नति 
करनेवाले कदापि नहों हैं । मैं तो कहूँगा कि यदि ये चूर्ण खा 
लिया करें, तो इससे अधिक लाभ होगा; क्योंकि इससे ब्रत 
| शब्द का अपमान तो न होगा जो केवल ईश्वरतृप्ति के लिए 
| किये जाते हैं १ 
| एवं बहुविधा यज्ञा वितता ब्रह्मणो झुखे । 
॥। कमेजान्बिद्धि तान्सवानेवं ज्ञात्वा विमोक्ष्यसे ।३२। 
| अर्थ -- इस प्रकार बहुत भाति के यज्ञ ब्रह्म के 
सुख में फेले हुए हें । उन सबों की उत्पत्ति कम से 
कहु दै, ऐसा जानकर तुम मुक्त हो जाओगे । 
४, नोट -- कोई मनुष्य यह भूल न करे कि भगवान्‌ ने 
इस अध्याय में यज्ञं का जो वर्णन किया है वह पूर्ण है । 
॥ यहाँ केवल मुख्य मुख्य यज्ञ वतलाये गये हैं जिनसे आत्म- 
[ज्ञान आरप्त-होता है । परंतु ब्रह्माण्ड के अन्तर्गत अनेकों 


| 
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प्रकार के मनुष्य रहते हैं, ओर मनुष्य भगवान्‌ के निमित्त 
जो कुछ भी करता है वह एक प्रकार का यज्ञ ही है तथा 
उसी मे अच्छी गति भी प्राप्त हो जाती है । लेकिन ये यज्ञ 
स्वयं नहीं हो सकते हैं, इनके लिए उद्योग की आवश्यकता 
है । जो उद्योग करता है वह भवसागर से पार हो जाता है । 
श्रयान्द्रव्यमयायज्ञाज्ज्ञानयज्ञ५. परंतप । 
सर्वे कमाखिल पार्थ ज्ञाने परिसमाप्यते ॥३३॥ 

अथ--हे परंतप, द्रव्यमय यज्ञ से ज्ञानयज्ञ अधिक 
उत्तम है, ( क्योंकि ) हे पार्थ, सब कमे विश्व के ज्ञान 
में परिसमाप्त होते हैं ॥ ३३॥ 

नोट--अठाइसवें छोक में द्रव्ययज्ञ को पहले वर्णित किया 
है ओर ज्ञानयज्ञ को अन्त में। अतः मनुष्य को समझना 
चाहिए कि यज्ञ सभी श्रेष्ठ हें । हाँ, यदि यह न मालूम हो 
कि इनका क्‍या रहस्य है, तो वह यज्ञ अधूरा समझना 
चाहिए। इसी आशय को लेकर भगवान्‌ ने यह वर्णन क्रिया 
है। जब मनुष्य रहस्य समझते हुए कोई कमे करता है, 
तो उसका कमे ज्ञान में समाप्त हो जाता है और उस कमे का 
कोई फल नहीं रह जाता जिससे वन्धन हो। | 


तद्विद्धि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया । 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं ज्ञानिनस्तरथदरदिनः ॥३५॥ 

अ्थ--झुककर, पूछकर और सेवा करके उस 
ज्ञान को तू जान । तत्त्ववेत्ता ज्ञानी पुरुष तुझे उस 
ज्ञान का उपदेश करेंगे । 

नोट--इस 'छोक से यह स्पष्ट है कि विना किसी यज्ञ 
के रहस्य को जाने, उसका अनुकरण नहीं करना चाहिए । 
विना गुरु के उपदेश के सफलता नहीं हो सकती । तेंतीसवें 
डोक का आशय इस शछोक से स्पष्ट है कि भगवान्‌ का यह 
तात्पर्य नहीं है कि कमे से ज्ञान श्रेष्ठ है, क्योंकि जितने यज्ञ 
हैं वे सब एक प्रकार के कमे अथवा उद्योग हैं और आत्म- 
ज्ञान उन सबका फलं है। इसलिए यह कहना कि कसै 
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की अपेक्षा ज्ञान श्रेष्ठ है, निरर्थक दै । यहाँ केवळ यज्ञकर्म 
के रहस्य समझाने के लिए ही भगवान्‌ ने यह बतलाया है 
कि कोरा यज्ञ ही मत करते रहो, बल्कि उनके रहस्य को 
समझो, और तब यज्ञ करो । इसी से तुम्हारे यज्ञकमे की 
पूति होगी और यह तभी हा सकता है जब किसी को अपना 
गुरु बनाओ, उसकी सेवा करो, उससे प्रश्न करो । हां, प्रश्न 
समझने के लिए करो, न कि वितण्डावाद अथवा अपना पक्ष 
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सिद्ध करने के लिए । ये गुरु कैसे हों ? जिनमें आत्मज्ञान . 


हो; क्योंकि ऐसे ही गुरु जिज्ञासु को इस विषय में उपदेश 
कर सकते है । तत्त्वदशाँ से तात्प ब्रह्मवेत्ताओं से है, 
न कि पण्डितों से ( जो कि शब्दों के ज्ञाता तो अवश्य हैं, 
परंतु मर्म किसी शाल्न का नहीं जानते और न जिन्हें इश्वर 
का अनुभव ही रहता है ) । 

यज्ज्ञात्वा न पुनमाहिमेवे यास्यसि पाणडव । 
येन भूतान्यशेषेण द्रक्ष्यस्यात्मन्यथो मयि ॥३५॥ 


अर्थ --हे पाण्डव, जिस (ज्ञान) को जानकर 
फिर तुम इस मोह को प्राप्त नहीं होगे, और जिस ज्ञान 
से समस्त मनुष्य तुमको अपनी आत्मा में और मुझ 
में दिखलाई देंगे । 

नोट -- जब आत्मानुभव हो जाता है, तो मालूम होता 
हैं कि जितने मनुष्य संसार में दिखलाई दे रहे हैं ये सबके 
सब अहुष्ठमात्र आत्मिक पुरुष हैं और सवके हृद्य में पर- 
मेश्वर वेठे हुए,हँ । इस ज्ञान से उस आत्मा को वास्तविक 
सत्य माळम हो जाता है जिसके विषय में अज्ञानतावश 
. अम हो रहा है और कोई कुछ निश्चय नहीं कर रहा है। 
इस ज्ञानग्राप्ति का यही साधन है कि पहले |गुरु बनाओ, 
- उनके उपदेशानुकूल यज्ञ करो; तव स्वतः तुमको यह ज्ञान 
प्रप्त हो जायगा । केवळ उपदेश से ज्ञान नहीं । प्राप्त 


होता । इस विषय में भूमिका * में दिये हुए प्रमाण देखने 
क ह 2 री क र ह. त 


न यह भूमिका सत्संग में प्रकाशित दो चुकी है । 





रा य आ क... 
dt mmm, 


छ 
चाहिए गुरु स्वतः किंसी को ज्ञान नहीं प्राप्त क्र 


अर्जुन का मोह यह था कि मैं लड़ाई अपने बन्द, जब 
रहा हूँ और वे नष्ट हो जायेंगे । उसी के विषय मे 


१ 


को भगवान्‌ ने बतलाया है कि ये सव अन्नुष्ठमात्र 
हैं और एक ही स्वरूपवाले हे । ये वास्तव में 
नहीं ॥ यदि यह ज्ञान तुमको होता, तो कदापि य 
नहीं होता । 
अपि चेदसि पापेभ्यः सर्वेभ्यः पाप 
सर्वे ज्ञानप्छवेनेव हजिन संतरिष्यसि। 
अथ--यदि सब पापियों से अधिक तु 
करनेवाले हो, तो भी ज्ञाननौका से सब पापोंर 
जाओगे । | 
नोट -- इस विषय में बृहदारण्यक उपनिपद्‌ 
चाहिए जिससे पाठकों को पता चलेगा कि जव क्षा 


प्राप्त हो जाता है, तो हत्यारा हत्यारा नहीं रहता, दे | 
नहीं रहता, चाण्डाल चाण्डाल नहीं रहता, वरि. 
सव भलाई बुराई से ऊपर हो जाते हें । अध्याय ५; 
३, खण्ड २१ से २७ तक में इस विषय को विला. 


बतलाया है । 


यथैधांसि 


उत्तर यह है. कि ज्ञानप्राप्ति के लिए यशकर्म हि 
और जव इनके द्वारा ज्ञान प्राप्त हो जाय, तो १% 
हो नहीं सकता । बस, यही इस शर्क री 
जो इस भाव से यज्ञकर्म नहीं करना. चाहता छि 
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समिद्धोऽसिर्भस्मसात्कुरतेश : 
ज्ञानाभ्रिः स्वकर्माणि भस्मसात्कुरुते तथा ॥ ` 

अर्थ-हे अजुन ! जिस प्रकार प्रज्वल, 
समिधा अथात्‌ ळकड़ियों को भस्म कर डर, 
उसी प्रकार ज्ञानरूपी अभि सब कमा को म 
डालती है । | 

नोट- -कर्मवन्धन किस प्रकार छूटे ! इस 


| 


चे 
न 
क्‌ 


| 





> “> 


। से कर्मबन्धन काट खायगा, तो उसको जन्म जन्मान्तर 
| तक कर्मवन्धन:की हवा खाने दो । जिन्हें आत्मज्ञान नहीं है 
!` उनको इन बातों का रहस्य ही क्या प्रतीत हो सकता है 
: क्योंकि ये तो उस दर्ज की वाते हैं. जिस तक पहुँचना ही 
। दुलभ है । कपया वेदान्ती अपने को ज्ञानी न समझ लें । 


' इस दर्जे के विरले ही पुरुष होते हें । 


। न हि ज्ञानेन सदृशं पवित्रमिह विद्यते । 


'' तत्स्वयं योगसंसिद्धः कालेनात्मनि विन्दति ।३८। 


अथ--इस लोक में ज्ञान के तुल्य पवित्र और 


' कुछ भी नहीं हे। जब योग सिद्ध हो जाता है तब 
; समय पाकर उस ज्ञान को स्वयं अपनी आत्मा में 


' ग्राप्त कर ळेता है । 


नोट-भगवान्‌ ने इस शछोक में आत्मज्ञान की तुलना 


1 । किसी और वस्तु से नहीं को, क्योंकि इससे अधिक श्रेष्ठ 
¦ कुछ है ही नहीं। ओर साथ साथ यह भी वतला दिया 


है कि यह सांख्य अथवा कर्मयोग की सिद्धि पर निर्भर है 


| और स्वयं आत्मा को प्राप्त होता है । 


 अद्धावाल्लभते ज्ञानं तत्परः संयतेन्द्रियः । 
। -ज्ञनं छब्ध्वा परां शान्तिमचिरेणाधिगच्छति । ३६। 


। अथ--श्रद्धावान्‌ पुरुष पहले ज्ञान अर्थात ज्ञानो 


(4 
पृदेश प्राप्त करता है और उस ज्ञानप्राति में छगा 


नि 


न्प 
भी. रान्त की. पुस्तकें पढ़ने और वितण्डावाद से यह ज्ञान प्राप्त : 


रहकर इन्द्रियों का संयम करनेवाळा वास्तविक 


ज्ञान प्राप्त करक तुरंत परम शान्ति को प्राप्त हो 
जाताहे। ` 


| 
| नोट--इससे पाठक स्वयं समझ सकते है कि कोरी 


औं नही हो सकता । ` इसके लिए उपरोक्त साधनों की आवश्य- 


कता है । 


गीता-चतुर्थ अध्याय 
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अज्ञश्वाश्रधानश्च संशयात्मा विनश्यति | 
नायं लोकोऽस्ति न परो न सुखं संशयात्मनः ।४। 
` अथं-अज्ञ अर्थात्‌ अज्ञानी, श्रद्धाहीन और 

संशयभ्रस्त मनुष्य का नाश हो जाता है। संदेह 
से घिरी आत्मावाळे के लिए न यह लोक दै, न पर- 
लोक है और न सुख ही द्वे । 

नोट-- जो पुरुष भगवान्‌ के इस कथन को ( जो अब 
तक उन्होंने कही है ) न तो जानते ही हैं और नः उसमें 
श्रद्धा ही रखते हैं, बल्कि इसके विपरीत इन वाक्यों में भ्रम - 
करते हैं, उन मूखों' को नष्ट हुआ समझना चाहिए । न ऐसे 
पुरुषों को उत्तम कुल में जन्म मिल सकता है, न परलोक में 
कोई गति ही आप्त हो सकती है । 
योगसंन्यस्तक्मांणं ज्ञानसंछिन्नसंशयम्‌ । 
आत्मवन्तं न कमणि निबध्नन्ति धनंजय ॥४१॥ 

अथ--हे धनंजय, आत्मज्ञान से जिनके संशय 
नष्ट हो गये हैं और काम्य कर्मा का त्याग करके जो 
निष्काम सांख्य अथवा कमेयोगी हैं ऐसे आत्मज्ञानी 
पुरुष के लिए कर्मों का बन्धन नहीं है । 

नोट -- इस शोक से स्पष्ट है कि आत्मज्ञानी इन यज्ञो 
का त्याग नहीं करते । आत्मज्ञानी में यही तो एक विशेषता 
दै । इसके विना तो आत्मज्ञानी की कोई व्याख्या हौ नहीं 
रहती । ऐसे पुरुषों के ही यज्ञ करने से भगवान: की सदैव 
तृप्ति होती है। येन रहें, तो कौन उनकी वास्तविक 
शान्ति और तृप्ति करे ! इस रहस्य को उपनिषदों. द्वार 
जानना चाहिए, तभी कल्याण होगा । 


तस्मादज्ञानस भूत हृत्स्थं ज्ञानासिनात्मनः । 
ठित्त्वेनं संशयं योगमातिष्ठोत्तिष्ठ भारत ॥४२॥ 

अथे -- इसलिए हे भारत, अपने हृदय में अज्ञान 
से उत्पन्न हुए इस संशय को ज्ञानरूपी खड्ग से काट- 
कर योग का अनुष्ठान कर, उठ खड़ा हो ! 
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के ककल अमन. 
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नोढ-- इस अन्तिम होक पर पूर्ण ध्यान देना चाहिए । 
इसमें भगवान्‌ ने अर्जुन को यह उपदेश दिया है कि इस 
ज्ञानोपदैश से अपनी भान्ति मिटाओ, और इसके पश्चात्‌ इस 
उपदेश के अनुसार युद्ध करो । इसमें तुमको कमेबन्धन नहीं 
होगा । गीता का यह सिद्धान्त कभी भी नहीं है कि मनुष्य 
शाजोक्त ज्ञान अथवा आत्मज्ञान प्राप्त करने के पश्चात्‌ अकः 
मेण्य हो जाय । 
इति श्रीमद्धगवद्रीतासूपनिषत्सु यज्ञविभागयोगो- 
नाम चतुर्थोउध्यायः ॥ 
उपसंहार--दूसरे अध्याय में भगवान्‌ ने ज्ञान का 
उपदेश दिया था, तीसरे अध्याय में यह बतलाया था कि 
इसकी प्राप्ति कर्म द्वारा ही संभव दै और इस अध्याय में यह 
बतलाया गया है कि कमै की क्या व्याख्या है जिसके सम- 





झाये बिना तीसरे अध्याय को पूति कदापि नहीं हो सकती, 


क 


नर्मदा झेया का ध्यान 


( ले०-पं० जगतूनारायण आचाय ' विशारद! गाडरवारा) .. | 


गीताथम 


न 2-7 res 


"र 
क्योंकि जब तक मनुष्य को यही पता नहीं द्वि | 
के लिए कैसे कर्मों की आवश्यकता है, तव तक ब 
करण किस का करे! इसके अतिरिक्त यह भौ 
गया है कि मनुष्य को यज्ञकम द्वारा ही आत्मज्ञान श्र, 
हो सकती दै और इसी लिए इस अध्याय के नामाला 
कर्मों को पूर्ण व्याख्या की गई है । अव यह क्र 
अधिकार में है कि वह इनमें से विशेष रूप से ह' 
अनुकरण करे । इसके साथ साथ यह भी वता 
गया है कि ये!यज्ञ जव शास्त्रोक्त विधि अथवा ज्ञान दवाः 
जाते हैं तभी' सफलता होती है, और इसके लिए ऐ | 
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की आवश्यकता है जिसको स्वयं आत्मा का अनुमा 


बस, यही इस अध्याय का सार है । 


ओम्‌ तत्सत शिवार्पणमस्तु । 


र. 


[ 
| 
| 


ङ्गा के समान ही नर्मदा की मनोती और इष्ट पूजा होती हे । ब्रह्माणघाट करेशी | 
के पास एक प्रसिद्ध तीर्थस्थान है । वहाँ नमंदा मैया की एक बड़ी सुन्दर मूर्ति है जसा! 
लोग ध्यान करते हैं। वह मैया की चतुभुजी मतिं हे । गङ्गा ओर यशुना के समान मैया * 


का वाइन भी एक सौम्य मकर है। ऊपर के दो हाथों में पुष्प है, नीचे के दो हाथ गायी 


सावित्री पर रखे हुए हे । 


भजन 


{ 
| 


भजन, प्रार्थना, स्तुति आदि का आजकल हम पर्याय के समान व्यवहार करते र! | 
_ (विशेष देखिए भजनाडू में) / 





& भीराम & 
_चिरगाँव ( भाँसी ) 
३-१-३७ 


~ 


प्रय” ७००१०००१०० प्रणाम [ 
पिश्वधर्याङ्क के लिए क्या भेज ? 
गाँठ में कुछ नहीं हे । निम्नलिखित 


चार पङ्क्ति कहीं दे दीजिएगा । 


4 


पा च 


RN 


क्या मेंट करू में नाथ । 
बता दो मुझे इंपा क्र आप ही ? 
यहाँ तो रोग, शोक, संताप ही 


आये बस मेरे हाथ). 


=—मेथिळीशरण | 





निहप्जलां २ 


( ले०- श्री रामचन्द्र बमो, सरस्वतीफाटक काशी ) 


भारत कै भिन्न भिन्न धार्मिक विश्वासो पर अनेक 
प्रकार के आजे होते हैं। उनमें से एक इस बात पर भी 
होता है कि वे अपने पितरों का भाड करते हैं, ओर आक्षेपक 
इस आढ को बिलकुल निरर्थक बतलाते और उसकी हँसी 
उड़ते है । इस अवसर पर में आद के पक्ष का मण्डन तो 
नहीं करना चाहता ओर न उस मण्डन के लिए मुझमें कुछ 
शात्रीय ज्ञान है, परंतु फिर भी में एक दृष्टि से इस 
विपय पर प्रकाश डालना चाहता हैं जिससे पाठकों को पता 
चज जाथ कि पितृपूजन की प्रथा कितनी अधिक पुरानी 
ओर विश्वव्यापिनी है। में बतलाना चाहता हँ कि संसार 
की भिन्न भिन्न प्राचीन जातियों में पितरों की भडा, भक्ति 
शोर पूजा किन किन रूपों में प्रचलित थी और उसका 
वास्तविक उद्देश्य क्या था । 

संसार की सभी ऐसी प्राचीन जातियों में, जो सभ्यता 
रर संस्कृति के शिखर पर पहुँची थीं, पितुपूजन किसी न 
किसी रूप में प्रचलित था । आत्मा के अस्तित्व पर सभी 
लोगों का विश्‍वास थां । सभ्यता और संस्कृति की नितान्त 
झारम्मिक अवस्था में जब लोग यह मानने लगे थे कि शरीर 
मैं ऐक आत्मा का भी निवास रहता हे, तब वे लोग साथ 
- हो येह भी समकते थे कि सत्यु के उपरान्त वह आत्मा 
अपने सत शरीर के आसपास अथवा अपने निवास स्थान 
के आस पास मेंडराती रहती हे । ओर यह विश्वास आजतक 
कई देशों में किसी न किसी रूप में प्रचलित है। कुळ 
हैशों में यह भी माना जाता था कि शरीर के नष्ट हो जाने 
के कारंण आत्मा को इसलिए कष्ट होता है कि उसे अपने 
निवास केलिए कोई जगह नहीं मिलती । इसी लिए कुळ 
.. देशों में तो उन झत शरीरों को ही रक्षित रखने का प्रयत्न 


१ 
स 
किया जाता था ओर कुछ देशों के लोग मिन्ने ण | ; 
आदि के कृत्रिम शरीर बनाकर किसी विशिष्ट स्थान प २ 
दिया करते थे ओर यह समझते थे कि खत पुरुष दोह त 
इसी में निवास करेगी । मित्र देश के प्राचीन निवाते; ्ि 
इन दोनों ही उपायों का एक साथ अवलम्बन कसे, ४ 
एत शरीर भी रक्षित रखते थे और साथ ही शत पण £ 
मूतियाँ भी बनाकर उसके साथ रख दिया करते थे। | श 
स्त पुरुष की आत्मा के निवास के लिए शरोरक्षे | 
आवश्यकता समभी ही जाती थी, पर साथ ही उन; | | 
खाने पीने की तथा पहनने ओढने की भी सारी सामे | 
आवश्यकता समझी जाती थी । हमारे यहाँ हिंदुरे | की 
किसी के मरने के दस या बारह दिन वाद शसय्यादान चे 
हे और उस शय्या पर शतक के उद्देश्य से पहनने शेते क: 
कपड़े, छाता, जूता, बरतन और गहने आदि रले जो ग 
यहाँ तक फि यदि शत पुरुष को पान खाने का शौकां रच 
था, तो साथ में एक पानदान भी रख दिया जाता ह पूः 
यदि वह अफीम खानेवाला होता, तो साथ में योह! घो 
अफीम भी रख दी जाती है। : प्रायः सभी प्राचीन ना सा 
में यह प्रथा किसी न किसी रूप में अवश्य प्रचति।' 
बैविलोन, चीन ओर मित्त आदि सभी देशों में जब | बज 
लिए समाधि बनती थी, तो उस समाधि में खत शग उन 
सांथ साथ खाने पीने की भी कुछ सामग्री रख दी जात 
यह सब सामग्री केवल शुत शरीर को समाधित्य र ३ 
समय ही नहीं रखी जाती थी, घल्कि बाद मै शो 
निश्चित अन्तरो पर रखो जाती थी । हम लोगो ॥ यर 
प्रकार प्रतिवर्ष पिवृपद होता है उसी प्रकार अन्य 
देशों में भी ष्ष में कुछ विशिष्ट तिथियाँ निरिचत ध 





| | ` पितृपूजन 





' आर उन तिथियां पर लोग मृतकों के उद्देश्य से कुछ 


। उत्सव करते थे और उनके लिए निरिचत स्थान पर खाय 


, पदार्थ आदि रखते थे। जो जातियाँ किसी एक निश्चित 
1४ स्थान पर जमकर नहों रहती थीं, बल्कि खानाबदोश होती थीं 
प! ओर बरावर इधर उधर घूमती रहती थीं, वे उन स्थानों पर 
४. तो सहसा पहुँच ही नहीं सकती थीं, जिन स्थानों पर उनके 
षैः | ' पितरों की कन्रं होती थीं, इसलिए वे जहाँ रहती थीं वहाँ 
॥। | अपने पितरों का श्राड करती थीं । लोग केवल अपने 
शे पितरों का ही भाड नहों करते थे, बल्कि ऐसे लोगों का भी 
| भाड करते थे जिनके वंश में कोई भाड करनेवाला नहीं 
| रह जाता था । 


क इस प्रकार झतकों के लिए खाद्य पदाथा की व्यवस्था तो 
को सभी लोग करते थे, परंतु कुछ देशों के निवासी इससे 
पे र 


| भी और एक कदम आगे बढ़ जाते थे। वे अपने पर्वों 
शे की कों पर बहुत बड़ी बड़ी और मजबूत- इमारतें बनवाते 
1६ थे और इस प्रकार स्थायी रूप से उनके निवास की व्यवस्था 
| करके उन इमारतों में चाँदी और सोने के बर्तन, पलंग 
ते|. गहने, जवाहिरात और बहुमूल्य वस्त्र आदि भी रख देते थे। 
फा, चीन ओर मिस्र में तो यहाँ तक प्रथा थी किये अपने गत 
पूवं के व्यवहार के लिए मिष्टी के दास और दातियाँ तथा 
है. घोड़े आदि भी बनाकर रख दिया करते थे, क्योंकि वे 
जा समझते थे कि इस शरीर को छोड़ने के उपरान्त भी आत्मा 
त को इन सब बातों तथा पदार्थों की आवश्यकता होती है । 
ती घड़े बड़े राजा महाराजाओं के शत शरीर के साथ प्रायः 
शा | उनकी रानियों की भी मूर्तियाँ बनाकर रख दी जातो थो । 
त! पाठक कदाचित यह समझते होंगे कि यहाँ पुँ चकर 
इ. खत पुरुषों की आवश्यकताओं के विचार की हृद हो गई। 
शौ! लेकिन नहीं; कुछ लोग इससे भी कई कदम आगे निकल गये 
| 'थे। करे देशों में यह प्रथा थी कि किसी बड़े राजा 
[महाराजा या रईस के मरने पर उसके घ्यवहार के घोडे, नौकर 
हौ चाकर और रानियाँ आदि भी उसकी समाधि परे मार डाली 


११६५ 





जाती थीं ओर यह समझा जाता था कि खत पुरुप की 

आत्मा इन सबका उपयोग करेगी । मिस ओर एबिसीनियाँ 

के मध्य का देश प्राचीन काल में न्यूविया कहलाता था। 

इस प्रदेशमेंग्रमी हाल में कुछ ऐसी प्राचीन समाधियाँ 
मिली हैं जिन्हें खोलने से पता चला है कि वहाँ के राजाओं 
के मरने पर केवल उनकी रानियाँ, नोकर चाकर, सिपाही ही 

नहीं , वल्कि उनके सब दरवारी ओर साथ ही उन दरवारियों 
के सब लोग भी जीते जी दीवार में चुन दिये जाते थे, और 
यह माना जाता था कि ये सब लोग परलोक में भी अपने 
स्वामी के साथ उसी प्रकार रहेंगें जिस प्रकार इस लोक 
भें उनकी जीवित अवस्था में रहते थे । मानों राजा अपने 
राजमहल ओर दरवार को साथ लेकर एक प्रदेश से किसी 
दूसरे प्रदेश में जा वसा हो । पश्चिमी अफ्रिका में फ्रांसी- 
सियों का दहोमी नाम का एक उपनिवेश है। वहाँ इसी 
से मिलती जुलती एक प्रथा बहुत हाल तक प्रचलित थी ः 

ओर पिछली शताब्दी में जब वहाँ फ्रांसीसियों का राज्य 
स्थापित हुआ, तब उन लोगों ने उसी प्रकार बलपूर्वक इस 
प्रथा का अन्त किया था, जिस प्रकार भारत में अंग्रेजों ने 
सती की प्रथा वंद की थी। वहाँ राजा के मर जाने पर 
सेकड़ों लिया. और पुरुष ( और विशेषतः युद्ध के केदी ) 
इसलिए उसकी कन्र पर मार डाले जाते थे जिसमें वे पर- 
लोक में उस राजा को सेवा शुश्रपा कर सके । परंतु यह 
प्रथा असभ्य ओर कम उन्नत देशों में ही पाई जाती थी। 
जव वे देश अधिक सभ्य हो जाते थे तब इसके वदले में 
लोग ज्रियों ओर दालियों की मूर्तियाँ बनाकर समाथियों में 
रखते थे, जेसा कि चीन और मित्र में होता था। इसी 
प्रकार कुछ जातियों में यह भी प्रथा थी कि जब कोई बड़ा 
सरदार या राजा बिना अपने शत्रुओं को परास्त किये मर 
जाता था तब उसके अनुयायी उसके शत्रुओं को पकड़कर 
ले आते थे ओर उस राजा या सरदार की कज पर उनकी 
हत्या करते थे। इस प्रकार कौ बातों को हम मनुष्यों 


गौताधर्म 
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का बलिदान इसलिए नहीं कह सकते कि ये सब बातें 

किसी धार्मिक उद्देश्य से नहीं की जाती थीं, बल्कि केवल 

गरत पुरुष को प्रसन्न करने के लिए की जाती थीं । डो 

इसी लिए ये सब बातें पितृपूजन का एक अङ्ग होती था । 

कुछ विद्वानों का मत है कि संसार में धमे को उत्पत्ति 

इसी प्रकार के पितृपृजन से हुई थी । यह वात यदि सर्वाश 

में नहीं, तो किसी अंश में अवश्य ठीक है, क्योंकि पितृ 

पूजन के अतिरिक्त आर भी कुछ ऐसी बातें ओर ऐसे 

उद्देश्य थे जिनके कारण धमं की छृष्टि ओर विकास हुआ 

था। परंतु इस प्रक्रारे के पितृपूजन के संबन्ध में एक 

विशेष बात ध्यान में रखने के योग्य हे | कुछ स्थानों में तो 
पितरों के उद्देश्य से उनकी आवश्यकता की सामग्री केवल 
इस विचार से रखी जाती थी कि उन्हे इन सब पदार्थों के 
बिना कष्ट न होने पावे । इसमें कभी कमी एक थोर हेतु 
भी होता था। वह यह कि लोग समते थे कि यदि 
हमारे पितरों को आवश्यक वस्तुओं के अभाव के कारण 
कष्ट होगा, तो वे हमपर कुपित होंगे ओर अनिष्ट करेंगे । 
ओर कुछ स्थानों में लोग केवल अपने हित के विचार से 
पितृपूजन करते थे। मित्न में गत पितरों को आवश्यकता 
की जितनी अधिक नस्तु समाधियों में रखी जाती थो, 
उतनी कदाचित्‌ संसार के ओर किसी भाग में नहीं रखी 


जाती थीं, पर उन वस्तुओं को समाधियों में रखने के समय 


पितरों से अपने हित या कल्याण के लिए किसी प्रकार की 
प्राथना आदि नहीं की जाती थी। उसमें उद्देश्य केवल 
यही होता था कि झतकों को किसी बस्तु के अभाव के 
कारण कष्ट न होने पावे । परंतु इसके विपरीत चीन में 
जब मतको की समाधियों में समय समय पर इस प्रकार की 
चस्तुएं रखी जाती थीं, तव उनके सामने अपनी आव्यकता एँ 
भी निवेदित की जाती थीं, अपनी भावी योजनाएँ भी रखी 
जाती थो ओर उनते प्रार्थना को जाती थी कि आप लोग 
हमारी ये इच्छा ओर योजनाएँ पूरी करे । अर्थात 
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पितरों से चीनी लोग यह भी आशा रखते थे ६ ३ 
सांसारिक मनोरथ सफल करेगे ओर हमें सब क 
सुखी ओर संपन्न रखेंगे । | 
हम लोगों में किसी के मरने पर दस बारह नि | | 
नित्य उसके उद्देश्य से पिरडदान किया जाता है, गे 
माना जाता है कि जिस सत पुरुष की ये सब 
क्रियाए नहीं होतों ओर जिनके उद्देश्य से पिर, ४ 
होता, उनकी आत्माएँ प्रेतयोनि में रहती हैं और सू 
नहीं प्राप्त कर सकतीं । ठीक यही विश्वास शो. 
अनेक प्राचीन जातियों में, और बहुत कुछ इसन. प 
प्रचलित था । बहुत से देशों के लोग यह समझते ३ ° 
यदि शतक की आत्मा को हम सब प्रकार से सुख र 
संतुष्ट न रखेंगे, तो वे प्रेतों ओर दुष्ट आत्माओं के वारे, 
मिलेंगी और हमें तथा हमारे समाज को अनेक पा जर 
कष्ट पहुँचायेंगी । ऊपर हम कह चुके हैं कि कुच छे. 
केवल अपने ही पितरों के उदेदूश्य से खाद्य पदाथ गार 
उत्सग किये जाते थे, बल्कि ऐसे लोगों के उदे । पर 
उनका समर्पण होता था जिनके परिवार में कोई इस प्रा 
की वस्तुएँ देनेवाला नहों रह जाता था । इसमें भी मुख क्षे 
यही होता था कि ऐसी आत्माएँ हमें और हमारे समाई भा 
किसी प्रकार का कष्ट न पहुंचाये । इसी से आगे ई भा 
कुछ जातियों में प्राचीन वीर पुरुष कुलदेवता, शी थे 
और ग्रामदेवता आदि के रूप में माने और पूने आगे एव 
परंतु इस देवकोदि में वही लोग स्थान पाते थे जो! कि 
जीवनकाल में अपने समाज और देश का विशेष र र्ट 
करते थे । इसके विपरीत जो लोग जीवनकाल ग 2] भि 
को अपने अत्याचारा र दुष्कर्मों से अनेक प्रकार ; i 
पहुँचाते ओर पीड़ित करते थे, उनक्री गणना द 
में होती थी; और उनकी तृप्ति केवल इसलिए की का ॒ 
कि जिसमें वे फिर से अपने बही पुराने उपद्रवं न आए | 
और हमें कष्ट न पहुँचाने लगे' । कई परम उन भो । 
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देशों में जो युडदेवता माने जाते थे, वे वस्तुतः प्राचीन काल के 


' बहुत बड़े वीर ओर योडा ही होते थे जो बड़े बड़े शत्रुओं 


/ हमें विजयी वनाते हं। 


' से अपने देश या समाज की रक्षा कर चुके होते थे । 
। इसी लिए जब उनके वंशज या देशवासी फिर किसी युद्ध के 
लिए निकलते थे, तो उन युद्धदेवताओं का स्मरण करते थे, 
' इन्हें सब' प्रकार के खाद्य पदार्थ आदि देकर संतुष्ण करते थे 


| नहीं, वल्कि वे यह भी समझते थे कि 
। साथ युद्धक्षेत्र में चलते हैं, हमारी ओर 


शरोर 


आर उनसे अपनी विजय की प्राथना करते थे । केवल यही 
वे युद्धदेवता हमारे 


ओर 


ओर जब वे लोग युद्ध में विजय 


७७ २७५ ॥ 
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' प्राप्त कर लेते थे, तच फिर उन युद्धदेवताओ के उद्देश्य 
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' से बड़े बड़े उत्सव करते थे ओर उनके निवासस्थान अथवा 
| समाधि में अनेक प्रकार के खाद्य ओर पेय पदाथ रखते थे । 
| प्राचीन यूनान की पौराणिक कथाओं में जिन देवताओ' के 
' वणन मिलते हैं डनमे' से अधिकांश देवता इसी वर्ग के थे । 


_ इसी प्रकार स्वगं ओर नरक की भावनाएँ भी प्रायः सभी 


। प्राचीन देशों ओर जातियों में प्रचलित थीं ओर अत्र भी 
| प्रायः किसी न किसी रूप में प्रचलित हें हो । इस विषय 


के पाश्चात्य विद्वानों का मत हे कि स्वग ओर नरक संत्रन्धी 


। भावनाओं का भी मनुप्यजाति में इसी ( पिठृपूजनवाली ) 
. भावना से आरम्भ ओर विकास हुआ था । लोग समझते 


थे कि झत पुरुषों की आत्माएं किसी एक स्थान पर जाकर 
एकत्र होती हैं ओर वे स्थान इतने विकट और दुर्गम होते हैं 
कि वहाँ कोई जीवित पुरुप कभी पहुँच ही नहीं सकता | 


। टत पुरुषों की आत्माओं के इन निवासस्थानों के संवन्ध 


में भिन्न भिन्न देशों ओर जातियों फे लोगों ने भिन्न भिन्न 
प्रकार की कल्पनाएँ कर रखी थीं। आगे चलकर जब 
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जातियाँ और भी अधिक उन्नत तथा सभ्य हुई” ओर लोगों 

में नीतिमत्ता का विशेष विकास हुआ, तत्र लोगों में इस 
प्रकार की धारणा उत्पन्न होने लगी कि सत्कमे करनेवाले 
र सज्जन पुरुप तो एक विशेष सुखपूर्णं स्थान में जाकर 
रहते हैं ( ओर वही स्थान आगे चलकर स्वगे माना जाने 
लगा ); ओर दुष्ट तथा दुजेन लोग किसी दूसरे और कष्टपूणं 
स्थान में जाकर रहते हैं ( जो बाद में नरक माना जाने 
लगा )। परंतु यह विषय बहुत विस्तृत और स्वतन्त्र हे; और 
यदि पाठकों की इस ओर रुचि हुई, तो इस विपय पर फिर 
कभी कुछ ओर लिखा जायगा । यहाँ केवल यह कहकर 
यह लेख समाप्त करता हैँ कि पितृपृजनवाली भावना विश्व- 
व्यापिनी है; ओर इसी लिए यह भी कह सकते हैं कि 
उसका मूल बीज स्वयं मनुष्यजाति की प्रकृति में पहले 
से ही रक्षित था । और ठीक यही वात देवपूजन 
के संवन्ध में भी हे । और इसी लिए हम यह 
भी कह सकते हैं कि पितृपूजन तथा देवपूजन मनुष्य- 
जाति की प्रटत्तिका एक अङ्ग हे और मनुष्यमात्र के लिए 
वह विलकुल स्वाभाविक है। विकास के जिस स्तर पर . 
आजकल का संसार ओर विशेषतः पाश्चात्य संसार पहुँचा 
हुआ है उस स्तर पर एक नवीन प्रकार के प्रकाश के कारण 
लोगों की आँखें चोंधिया गई हैं और इसी लिए वे लोग प्राचीन 
जातियों की पितृपूजन ओर देवपृजनवाली प्रथा का उपहास 
करने लगे हैं। परंतु वे लोग यह बात भूल जाते हैं कि वही 
पितृपूजञा ओर वही देवपूजा आजकल भी किसी न किसी 
रूप में उन हँसी उड़ानेवाली पाश्चात्य जातियों में भी प्रचलित 
है। यह वात दूसरी है कि वे लोग उसे “वीरपूजा” का 
भव्य नाम देकर अपनी लज्जा के निवारण का प्रयन करें । 


प्रापिस्वीकार और आलोचना | 
( नोट--नीचे लिखी पुस्तकों में से कुछ को आलोचना आगामी 


भजनाङ्क में निकलेगी । ) |" 

नए 

१-श्री रामचन्द्रोदयकाव्य-श्री कालीप्रसादजी) ८--योगप्रदीप--श्री अरविन्द, श्री मदन भ 
सं० संस्कृतम्‌, अयोध्या । गाडोदिया, श्री अरविन्द्अन्थमाढा, ४ हेयर ₹ रि 
२--विनयपत्रिका--श्री वियोगी हरि (टीका- "लचा मु) दे 


९--श्री रामकृष्ण परसहंस--अनु ०--श्री कि 
चैतन्य, स्वामी सत्यानन्द, श्री रामक्रणमिश/ हर 
३-भ्रमरगीतसार--संपादक--प० रामचन्द्र ङ आफ सर्विश, ( सेवा आश्रम ) क्सा, वह 
._ (प्रो० हिंदू विश्वविद्यालय, काशी ), साहित्यसेवा? । सिटी । मू० । र) 
मू० १) 10--116 Kalyana Kalpataru (; 


हि 


कार ), साहित्यसेवासदन, वढानाढा, काशी । मू० २) 


` ४--दानलीछा-पं० जवाहरलाल चतुर्वेदी (संपा- 1॥151112 Number) Editers 0. 1.. Gos! १ 
दुक), साहित्यसेवा० । सू (5) M. A., Krishnadas. Ghanshyan' 


| 


५--भावना--छे० वियोगी हरि, साहित्यसेवा०। Jalan. at the Gita press Gorakhpur. | 


मू० |] ११--आत्मनिवेदन ( गुजराती )--शंगा 
| मद्दीपतराव खोपकर, शियाबाग, बडोद्रा । मू"! 


६-्रमरगीत-त्रजरत्नदास ( संपादक ), १२-श्री सत्यनाराणकथा ,, मू०।) | २, 


। मू = | 
किसर” मूः ॐ) | १३--धन की उत्पत्ति--दयाशंकर दुवे और | 
७--रामराज्य--जयन्तीदाळ मुरारजी मेहता वानदास केला; रामनारायणळाळ, पब्लिशर | : 

( संपादक, “ देशी राज्य” ), नडियाद, बुक्सलर, इलाहाबाद । मू० १) | 


ससार का सबसे कहा झमक्क 


ध्म का बीज जब देश काल अनुकूल पाकर बड़ा होता है, तो उसकी छाया तते ' 

हैं, उसके फल फूल खाते हैं और उस दक्ष को अपना मानते हँ । ऐसे अनेक ट्क्ष ६९. 

सूख गये । अनेक अभी हैं और असंख्यों प्राणियों को सुख दे रहे हें। इन सभी शत तथा गै, 
मृषो में सबसे बढे का नाम हे -- हिद 


| 
EF 
beh 
| 
| 


भारत का धार्मिक साहित्य 


जे. एन. फरकुहर ( ]. N. Farquhar ) ने ३ 


| ।रिळीजस लिटरेचर आफ इंडिया”. नाम की एक 
| पुस्तक ढिखी है। उसमें बड़े संक्षेप में लेखक ने 


विषय 
( Early ) 


॥ १, प्रारम्भिक वैदिकधर्म 


अ--ऋक-१ से ९ 
आ---ऋक्‌-१०; सामन्‌, प्रारम्भिक यजुष 
इ -- ब्राह्मण, अथवन्‌, आरण्यक 


। भारत के धार्मिक साहित्य का एक परिचय ऐतिहा- 
' सिक क्रम से दिया है। उसके विषयों को हम गिना 
" देते हैं जिसमें जो उत्सुक और जिज्ञासु पाठक हों वे इस 
ग्रन्थ से लाभ उठा सकें और यह जान सकें कि 
हमारे यहां का धार्मिक साहित्य कितना बड़ा है। सं०-- 


२, 'पुनजेन्म और मोक्ष; य से २००६सा के पूर्वतक 


अ-- पुनजेन्म और कम 
आ---हिज और उनका साहित्य 
इ महाकाव्य | 
ई --मोक्ष की प्रणालियाँ 

' के. उपनिषद्‌ 
ख. अनेक सत . 
ग. बोद्धमत 


घ. जेनमत - 


१ Oxford U niversity Press, से प्रकाशित । 
१४७ 


इेश्वरवाद की ओर प्रगति; ईसा के पूर्व २०० 
से सन्‌ २०० ३० तक 
अ-- हिंदूधसं . 
- क. हिज और उनका साहित्य 
ख. महाकाव्य. 
ग. भगवद्गीता 
घ. दशन | 
ङ, उपदेशात्मक महाकाव्य 
च. उपदेशात्मक मुद्दाकाव्य में वैष्णवतत्त्व 
छ. उपदेशात्मक महाकाव्य में शैवतत्त्व . 
आ--बोद्धधमे 
क. होनयान 
१ -- स्थविर साहित्य 
२--सोत्रान्तिक साहित्य 
३ --सवोस्तिवादिन्‌ साहित्य 
४ — महासांधिक साहित्य 
५ बोद्धपूजा 
ख. महायान 
१ पूर्णमहायान | 
२ = स्वर्गीय महायान 
ग. चीन में बौद्धधम 
३. जैनधमे 


४, दशन ओर पंथ; २०० ३, से ५५० ३, तक 


अ --- हिंदूधम य 
क. दशन र ) 


गीताधमे | 

| ७ _-____ १७० f 
RR ७ ७ > पपा क 5. 

आ . ख, पुराण | 

SS ग —स्माते और उनका साहित्य 

6 --वैरोषिक _ घ--नबैष्णव साहित्य 
यन र | ६ 

६--न्याय १-- भागवत साहित्य हक 
ख, पुराण २--पाञ्चरात्र साहित्य | 
ग, आस्तिक द्विज और उनका साहित्य । | 8 । EE | | 
क "5 जे ॥ | ( ३ ) रामपंथ | | 
छ न्राह्म साहित्य 2 र साहित | 
त | १--पाशुपत शैव | 
छन । साहित्य ` क ( १ )--लकुलीशाः | | 
क साहित्य ( २ )--कापालिकाः | 
आ-- बोद्धम | ( ३ )-नाथाः | 
. क, हीनयान साहित्य र याप | 
ख. महायान साहित्य र (4 ) तामिल शैव 
१०" साध्यमका:ः 2 | र. ( २ ) काइमीर शेव : | | | | 
२ त | च. शाक्त साहित्य | 
० ८ | 
आ त साहित्य २ -- मन्त्र, यन्त्र, सुद्र | 
ख, दिगस्वर साहित्य ड ३ संप्रदाय | 
१, शाक्त प्रणालियों तर छ, सौर साहित्य | 
अन हिँदूघमे :- २ ज. गाणपत्य साहित्य | 
क. दशन सुक आ-- बौद्धधर्म | 
. « १ कमेमीमांसा , हर. क -- हीनयान | 
 २-वेदान्त `` ke ख -- महायान | 


४-० योग  " _.- “ २--बिज्ञानवादिन्‌ 





भारत का धामिक साहित्य 





ग-- शाक्तप्रगति 

इ --जैनधमं 

क. श्वेताम्बर साहित्य 
ख. दिगम्बर साहित्य 


। ६, भक्ति &०० ३. से १३४० इ, तक 


अ-"- हिंदूधमं 

क--दशेन 

१ --कममोमांसा 
२--वेदान्त 

३ -- सांख्य 

४-- योग 

४-- वैशेषिक 

५-- न्याय 
ख पुराण 

ग--स्मात साहित्य 
घ--वैष्णव साहित्य 

१०- साधारण 

२-- भागवत साहित्य 

( १ ) भागवतपुराण 

( २ ) भागवत ( भागवत मत के माननेवाले ) 
( ३ ) महाराष्ट्र प्रदेश के भक्त 
( ४ ) माध्वाः 

(५) राधास्वामी ' 

( ६) विष्णुस्वामी 

(७) निम्बाकोः 
२ —पाञ्चरात्र साहित्य 

( १ ) श्री-वैष्णव 

( २ ) मानभाऊ 

( ३ ) नरसिंहपंथ 

( ४ ) रामपंथ | 


urs करलकरुछ सहन 


- ११७१ 





उ-- शैव साहित्य रडी 
१ -- पाशुपत शेव क 
( १ ) लकुलीशाः उ 
( २ ) कापालिकाः 
( ३ ) गोरखनाथी 
( ४ ) रासेश्वराः 
२-- आगमिक शेव 
( १ ) दोवसिद्धान्त का संस्कृत मत 
(२) तामिळ दौव | 
( ३ ) कारमीर शैव ` 
(४ ) वीर शेव 
चशाक्त साहित्य 
१--वाममागी मंत 
२--दक्षिणमागी मत 
३ ->भक्तिमार्गी मंत 
->सौर साहित्य 
अं गाणप॑त्य साहित्य 
झ-- धमे साहित्य 
आ --बौद्धधमे 
क शाक्त 
ख--बौद्धभूमि 
इ-- जेनधम 
क--श्रेताम्बर साहित्य 
ख -- दिगम्बर साहित्य 
७, मुसलमानों का प्रभाव १३४० ३० से 
१८०० तक 
अ--हिंदूधंम 
क॒-- दशन 





११७२ 


१--कममोमांसा 

९ >>वेदान्त 

३ -- सांख्य 

४ = योगं 

५ वैशेषिक और न्याय 


ख-— Reconcilation of systems 


ग — हिंदूजन 
घ--स्मात साहित्य 
३“ वैश्णव साहित्य 
१-- साधारण 
२ भागवतं 
( १ ) भागवतसंप्रदाय 
(२ ) मराठा भक्त 
( ३ ) माध्वाः 
( ४ ) विष्णुस्वामी 
(५ ) निम्बाको: 
( ६ ) राधाकृष्ण साहित्य के पद्य 
( ७ ) चेतन्यपंथ 
( < ) वल्लभाचामोः 
( ५ ) भक्तमाला 
( १० ) राधावल्लभो 
( ११ ) हरिदासी 
( १२ ) स्वामीनारायणी - 
३ पाञ्चरात्र 
(१) श्री-वैष्णव (१) 
( २ ) सातानि 
( ३ ) भानभाऊ 
( ४ ) रामानन्दौ 


गौताधम 


४--सुधार किये हुए 
( १ ) कबीर ओर उनका प्रभाव 
( २ ) केबीरपंथी 
( ३ ) सिक्ख 
(४) दादूपंथी 
(५) लालदासी 
( ६ ) सतनामी 
( ७ ) वावालाली 
(८ ) साध 
( ९ ) चरनदासी 
( १० ) शिवनारायणी 
( ११ ) गरीबदासी 
( १२ ) रामसनेही 
च, शैव साहित्य 
१०- साधारण 
२--पाशुप्त शेव 
( १ ) गोरखनाथी 
३--आगमिक शेब 


“ (१ ) दोवसिद्धान्त का संस्कृत मत 
.( २ ) तामिल शैव 


( २ ) सित्तर 

( ४ ) कारमीर शैव 

(५ ) वीर शैव 

छि, शाक्त साहित्य 
१ -- वाममार्गी मत 
२--दक्षिणमागी मत 
३--भक्तिमत 

भा --जैनधर्म 
क--श्वेताम्बर साहित्य 
स्व दिगम्बर साहित्य 


7 हाहाहा _ 
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छस वर्ण छा संदेश 


। र र 
| प्रमु ईसा मसीह का धर्मोपदेश समस्त मनुष्य- 
' जाति. के लिए पाप, दुःख और मृत्यु के ऊपर उस्ळास- 
| पूणं अधिकार का शुभ समाचार है । पाप के संबन्ध 


सें उसमें यह कहा गया है कि “पर्चात्ताप करो, उसे - 


त्याग दो और विश्वास करो तथा परमात्मा से क्षमा 
प्राप्त करो उसकी दी हुई पबित्र आत्मा को हृदय 
में निवास करने के लिए प्राप्त करो, जो उसे स्वच्छ 
करके उसे निमळ बनाये रहे तथा जो पबित्रतापूणे 
आनन्दमय जीवन बिताने की शक्ति देती रहे ।” 
अपास्दूल जान कहते हैं कि “ भी उसको 
( परमात्मा को ) प्राप्त किया हे उनको उसने “परमात्मा 
के पुत्र? बनने की शक्ति दी है।” दुःख के संबन्ध में 
ईसा मसीह का कथन है कि “अपने चित्त को दुखी न 
होने दो । स्वगं में निवास करनेवाले तुम्हारे पिता 
परमात्मा तुम्हें प्यार करते हैं । संसार में तुम्हें कष्ट 
मिलेगा, किंतु यह समझकर प्रसन्न रहो कि मेंने 
ज्यो पर आधिपत्य कर छिया है। में सदैव तुम्हारे 
ह हूँ। किसी भी वस्तु के लिए अधिक उत्कण्ठा 
न करो, किंतु सभी विषयों में प्राथना और नम्र 
निवेदन के द्वारा अपनी विनतियों को परमात्मा के 
सामने प्रकट कर दिया करो ।” 
| मृयुके संवन्ध में इसा मसीह हमको बतछाते 
कि पिता ( परमात्मा ) के घर में बहुत सी हमेलियाँ 
र । मृत्यु को उन्दा ने स्वयं आत्मबढिद्वान के द्वारा 
जीत लिया है तथा मृत्यु को तीब्र पीड़ा को दूर कर 
दिया है । वे कहते ह-“युझपर विश्वास करने 
एछा सर जाने पर भी जीविब रहेगा और जो 


Se Spe 


| 
| 
| 


( ले०_रेवरेण्ड श्री जेकसन सा०, रामकटोरा, बनारस ) 


सुझपर विश्वास करता हुआ जीवित है वह कभी न 
सरेगा ।” अपने ऊपर विश्वास करनेवालों को 
वे 'सुसंपन्न जीवन? देते हैं । ऐसे ढोग मृत्यु से 
नहीं डरते, क्योंकि उसे वे एक ऐसा दूत समझते 
हैं जो उन्हें बुलाकर लिवा जाने के लिए आया हो 
कि जिससे वे परमात्मा के स्वर्ग में उसकी सेवा करने 
के लिए उसके साथ रहें । 

इसा मसीह की शिक्षा विशुद्ध और उच्च है तथा 
छोकरक्षिणी शक्ति से पूर्ण है। यदि इसे मान लिया 
जाय और इसके अनुसार काम किया जाय, तो यह 
घुणा; युद्ध, परपीडन, दुःख, पाप तथा व्यक्तिगत, 
राष्ट्रीय और अन्तर्राष्ट्रीय छड़ाइयों को पूर्णतया दूर 
कर दे | संसार के वतसानकाढीन कष्टों को दूर करने 
के छिए यही अमोघ उपाय है। यहाँ पर उनके 
केवळ थोड़े से ही शब्द दिये जा सकते हें । उसका 
पूण रूप "न्यू टेस्टामेंट' (New Testament ) सें 
पाया जायगा । 

“घन्य हैं दीनात्मा ढोग, क्योंकि स्वर्ग का राज्य 
उन्हीं का है । र 

धन्य हैं वे जो दुःख मनाते हैं, क्योंकि उनको 
सुख सिलेगा । 

य हैं वे लोग ओ नम्र हैं, क्योंकि प्रथिवी को 

चही पायंगे । 

धन्य हैं वे लोग जो धर्म के छिए भूखे और 
प्यासे रहते हैं, क्योंकि वे परिपूर्ण किये जायेंगे । 

धन्य हैं वे जो दयाल हैं,.क्योंकि उनके प्रति दया 
की जायगी । 


गौताघम : 


११७४ 


आ 
rs ss rm 


धन्य हैं वे जिनका हृदय पवित्र है, क्योंकि वे 
परमात्मा का दर्शन करेंगे । 

धन्य हैं वे छोग जो शान्ति स्थापित करते हैं, 
क्योंकि वे परमात्मा के पुत्र कहे जायेंगे ।” 


जब उनसे यह प्रश्न किया गया कि सबसे प्रधान 
आज्ञा क्या है तब उन्होंने कहा -- तुम पूण हृदय से, 
पूर्ण आत्मा से, पूर्ण मनोयोग से और अपनी पूर्ण 
शक्ति से अपने स्वामी परमात्मा से प्रेम करो और 
अपने पड़ोसी को अपने ही समान मानकर प्यार 
करो । जो कुछ तुम चाहो कि छोग तुम्हारे साथ 
करें वही उनके साथ भी तुम करो । तुम दूसरों के 
साथ पैसा ही व्यवहार करो जैसा तुम चाहते हो कि 
दूसरे मनुष्य तुम्हारे साथ करे । 

प्रथिवी पर व्यतीत होनेवाळा उनका समस्त जीवन 
उनकी शिक्षा के अनुसार ही पवित्र, हिंसारहित तथा 
निर्दोष था। वे एक बढ़ई के घर में निधनता का 
भोग करने के ढिए तथा परिश्रम करने के लिए 
उत्पन्न हुए थे, रिंतु उन्होंने परिश्रम और निधनता 
को सदा के लिए मानवसमाज में आदरणीय बना 
दिया। तीस वर्ष को अवस्था में सामाजिक काय 
का प्रारम्भ करते समय अपने जीवन के कायक्रम 
की घोषणा करते हुए उन्होंने कहा था-- 


४इंद्वर की आत्मा का समावेश मुम में है, 
क्योंकि उसने निधनों को झुम संदेश को शिक्षा देने 
की मुझे दीक्षा दी है। उसने केदियों के लिए 
छुटकारे की घोषणा कर देने के लिए मुझे भेजा है । 
और इसलिए भी मुझे भेजा है क्रि में अंधों को फिर 
से दृष्टि प्रदान करूँ, पीड़ितों को छुटकारा दूँ 
तथा सवमाचनीय प्रभु (1.01) के संवत्‌ की 
घोषणा करूँ।” 





इस प्रकार उन्होंने जनता को देवा रक 


हुए अपने पवित्र और पापरहित जीवन को वित 
ईसाईँघमं का वास्तविक केन्द्रबिन्दु स्वयं ह 
प्रभु ईसा मसीह ( Lord Jesus Christ ) ९ 
व्यक्तित्व ही है। प्रभु ईसा मसीह ही ईसाई, 
तथा शेष और सब कुछ टीका टिप्पणी है । 
शूळी ( 07055 ) पर उनकी मृत्यु का होन 


-यद्यपि यह कार्य दुष्ट व्यक्तियों के हारा बहुत आ 


अन्याय और निद्यता के साथ किया गया शष. 
उनके लिए स्वयं अपनी ओर से किया हुआ छ 
शरीर का बलिदान था जिसको उन्होंने स 
मानवजाति के पापों के प्रायश्चित्त के लिए सरम 
कर दिया था। यह एक पवित्र और पर्याप्त ब 
दान था। स्वयं कष्टों में पड़े रहते हुए उन्होंने क | 
को कष्ट पहुँंचानेवाळों के लिए संदा यह प्राथना 
कि “हे पिता, उनको क्षमा करो, क्योंकि वे यहर 
जानते कि वे क्या करते हैं ।” इसी लिए वे वित्त! 
रक्षक कहे जाते हैं। कोई भी व्यक्ति जोश 
विश्वास करेगा, कभी न मरेगा, प्रत्युत वह सग! 
रहनेवाळे जीवन को पायगा । 


| 


४ 
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र 
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अतः ईसाईधमै की अति महत्त्वपूर्ण तथा * 


बातें ये ह:— 
१ इसा मसीह का व्यक्तित्व, प्रथिवी पर 
आश्चर्यजनक ढंग का आगमन और जीव 

उनका उपदेश और उदाहरण । 

२ समस्त संसार के पापों के लिए शूछीपर 
कर प्राणों का त्याग करना । 

३, प्रछ्यकालीन पुनरुत्थान के समय का 


प्रकट करने के लिए अनिवाय रूप से छु 


MN LR 





उनपर विश्वास करते हें. उनको बचा 


प्र 


उनका उठना और यह विश्वास दिळाना कि ग |. 


अब भी जीवित हैं १ 





॥ 


बिश्वः वर्मारूक े <$ 
| | | र द | प्र ND अढ्भुत सवाद्‌ 
) ( तपस्वी गीतानन्दजी, काशी ) 


१  संपादक--गीताधर्म के इस मास के अङ्क का नाम 

॥ “ विश्ववमोङ्क” रखा गया है। इसमें कुछ मित्रो को 

| आपत्तिहै। 

। ` गीतासन्द्‌-- विश्व’ शब्द का यदि केवल संख्या- 

| वाचक “सर्व अर्थ लिया जाय, तो मेरी भो आपत्ति है । 

।। गतवर्षा' के अक्कों के नामकरण के नियमानुसार इस बड़े 

| विशेषाङ्क को “ घसोङ्क” कहना ही उचित है । 

। सं०--तब क्या विश्व का और कोई अर्थ है जिसको 

| | लेने से विश्वधर्म नाम सार्थक हो सकता है । 

। गी०_विशवं विष्णुवंषट्कारः । 

॥ | ( विष्णुसहस्नाम ) 

भगवान्‌ के सहस्र नामों में प्रथम ही विश्व आता है । 

' अतः विश्वधर्म का अर्थ व्रह्मधर्म ( अथात. यावतीय चराचर 

| जीवों का धर्म ) है । 

| आपने जो शिष्ट सजनों के पास प्रशनपशञ्चक१ भेजा है 

| : उसमें अन्तिम का लक्ष्य ऐसे ही किसी सार्वभौमिक, सार्व- 

| देशिक, सार्वकालिक, सार्वभोतिक, विश्वजनीन धर्म की ओर 

। दी है। 

।  सं०--ऐसे धर्म का लक्षण क्या है ? 

| गी०--समग्र गीता का यही तो प्रतिपाद्य विषय है । 

। सं०-अमाण १ ( गीता के धर्मअन्थ होने का प्रमाण ) 

| ` गी०-अध्येष्यते च य इमं 'धम्यं'संवादमावयोः । 
| १८।७ ० 

| 'स०--मुझे स्मरण है, आपने कई वार कहा है कि 

' गीता का विषय योग है और इसमें--- 


। इमं विवस्वते योरा प्रोक्ततानहमव्ययम्‌ ४१ और 
| व्यासप्रसादाच्छुतवान्‌. . योगम्‌... १८।७५ 

। कम से भगवान्‌ के ओर संजय के इन वचनों को आप 
| प्रमाणस्वरूप देते हैं । 

|. और भो देखिए-- 

॥ इति ते ज्ञानमाख्यातम्‌ः'" १८।६३ 

| ` २-अश्नोत्तर के प्रसंग में देखिए- विश्वधर्माङ्क में पाँच 
| भएन दिये है ( १ ) आपका ध्म क्या है? इत्यादि --सं० 











इस प्रमाण से गोता का विषय ज्ञान है ऐसा भी आप हो 
कहा करते हैं । | 

तव ऐसी परिस्थिति में क्या धर्म, योग, ज्ञान ये तीन 
शब्द पयाय, हैं ? 

गी०--आपने ठीक हो समझा है । 


योगे तु इमां ( बुद्धि ) ५णु । २1३६ 
स्वल्पमप्यस्य धस्य त्रायते महतो भयात्‌ । 

२।४० 
इस प्रमाण से योग-धर्म । । 
ज्ञानं विज्ञानसहितं । 8६1१ 
अश्रद्दधानाः पुरुषाः धर्मस्यास्य। ६।३ 
इससे ज्ञान=धर्म । 


सं०--अच्छा तो क्या मैं ऐसा समझूँ कि अर्जुन ने 
भगवान्‌ से धर्मविषयक प्रश्न पूछा था ? यदि हाँ, तो 
इसका प्रमाण क्या है ? 

गी०-पच्छामि त्वां धमेसंमूढचेताः । २।७ 

सं०--इस असंग में मुझे १८ 1६६ का स्मरण होता है। 
समस्त गौताव्यापी ल॑वा चौड़ा धर्म का व्याख्यान करके 
क्या भगवान्‌ ने अजुन को-- 


सवंधमान्‌ परित्यज्य । १८1६६ 

अन्त में सव धर्मा को छोड्ने को कहा १ सर्व कहने 
से उसमें “स्वधर्म” भी आता हो है । महाभारत से 
अजुन ने अपना स्वधर्म- क्षात्रधर्म- त्याग दिया ऐसा नहीं 
प्रतीत होता । अथ च अजुन कहते हें 

करिष्ये वचनं तव । १०७३ 

तब साफ साफ वताइए कि अजुन की बात का और 
आचरण का समन्वय कैसे हो सकता है ? 

गी०--त्याग की परिभाषा समझने से सव संदेह दूर हो 
जाता है । त्याग की परिभाषा भगवान्‌ ने स्वयं की है। 


सबक फरत्यागं प्रांहुस्त्यागं विचक्षणाः । 

९ यर ९ a क्रियते ९ 

और कायसित्येव यत्कमे नियतं ञ्जुन | 
संग त्यक्त्वा फळं चेव स त्यागः सात्त्विको मतः | । 


९८1६ 


९२८२ 
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त्र गीताधम 
१२७ MRSS ........ | 
Es मम os ब्रा” का जल ¢ ककः | 
च गी०--नहीं । 
`. आपसे योग्यता में बहुत बड़े भाष्यकार ई EN 
सं० अर्थ नहीं करते । उन सबको" ये यथा मां प्रपद्यन्ते तांस्तथष भजाम्यहम्‌ । 
टीकाकार इस इलोक का ऐसा - 2 स वत्मीनुवतेन्ते मनुष्याः पार्थ सबैश |: 
गी०- मैं सादर प्रणाम करता हँ । i i शर 
१ |. 
का अर्थ वडा ही सोहावना है । “प्रपत्ति नानाविध होने से भजन के प्रका | 


सं०--इंस बात को अधिक चचो न करना ही अच्छा 
है; अब मैं अपना मुख्य प्रश्‍न पूछता हँ | क्या सवको गीता 
एक ही धर्म का उपदेश देती है १ 

गी०- हौँ । क्योंकि सबका साध्य एक ही है--आत्य- 
न्तिक सुख । और उसकी प्रतिष्ठा दै अहम्‌ १४२० अथोत्‌ 


आत्मा ६1२० न की 
अतएव आत्मलाभ का साधनभूत जो धम है, सो सवके 


लिए एक ही दै। 


सं०--आत्मलाम तो सबको स्वयं सिद्ध ही है। तव 


आत्मलाम के धर्म का क्या अर्थ है! - 
गी०- आत्मलाम का अभिप्राय आत्मज्ञान से है । 
सबको आत्मज्ञान तो है, लेकिन वह तामस, राजस, सात्विक 
इस अकार तीन अकार का होता है । यथार्थे तत्त्वज्ञान ही 
यथार्थ सुख का साधन है । और यह तो सवको_सहज में 
सुलभ नहीं होता । देखिए--- 
आश्रयवत्‌ पश्यति करिचदेन- 
माइचर्यवद वदति तथेव चान्यः । 
आइचर्यवच्चैनमन्यः श्णोति र 
श्र॒त्वाप्येन वेद न चेव कश्चितू ॥ २२६ 
मनुष्याणां सहस्रेषु कश्चिद्‌ यतति सिद्धये । 
यततामपि सिद्धानां कश्चिन्मां वेत्ति तत्त्वतः ॥ ७।३ 
सं०--इस आत्मज्ञान का साधन क्या है ? 
गी०--योग ही साधन है । 
तस्स्वयं योगसंसिद्धः काळेनात्मनि विन्दति । 
` ४३८ 
सं०--तब तो फिर से इम लोग ' घट्कुटीप्रभात” 
न्याय से योग पर आ पहुँचे। और योग तो धर्म का 
पर्याय है। इसलिए यदि कोई धर्म “ विश्वधर्म”? होने 
लायक है, तो वह योगधर्म है जो गीता का प्रतिपाद्य दै । 
अब में पूछना चाहता हूँ कि हिंदूधमे, ईसाई, खिष्टीय, 
पारसी इत्यादि जो धर्म हैं उन सबमें योग का अनुष्ठान एक 
ही रूप से दो सकेगा कि नहीं ! 


< 
नाना ह । 


सं०--तव सबमें एकवाक्यता कैसे होगी, जो र 
| 
। 


धर्म होने के लिए आवश्यक है । 


गी०--सबका भजन यदि विधिपूर्वक हो, तो र 


एकता होगी । लेकिन--- 


येऽप्यन्यदेवताभक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विता;। | 


तेऽपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूवेकम | 


सं०--विधि का स्वरूप क्या है १ 

गी०--३* तत्सत्‌ । 

सं०--और अविधि का ; 
गी०— 


९1२२ 


कामेस्ैस्ते हृतज्ञानाः प्रपदयन्तेऽन्यदेवताः। 
तं त॑ नियममास्थाय प्रकृत्या नियताः स्वया॥ 
७।३० | | 
धर्म के दो अङ्ग हँ- ज्ञान और कमे । प्रथम के 


त्मक है, दूसरा संग्रह्ात्मक । प्रकृतिजन्य युणानुसार प. | 
ज्ञान और कर्म त्रिविध तो होता ही है, अधिकंत क 


मित्र | |. 


है | 
१ 


तारतम्यानुसार नानाविध होता है । 
इसलिए विचार के और आचार के भेद से 


धर्म होते हैं । यह होने पर भो यदि इनका लक्ष्य ९४ 
अथोत्‌ आत्मसुखप्राप्ति--तो इतने ही अंश में उनमें 
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कही जा सकती है । अन्यथा विश्वधमे के र्भ | 


आशा स्वप्नवत्‌. है । 
उपसंहार 


गीतानन्दजी के इस संवाद में इतनी अधिक वार | 
गई हें कि यदि हम विस्तार करें, तो बहुत बडा 
सकता है । हम इसे विशद और अधिक स्पष्ट करके 
संवाद नामक ग्रन्थ में देंगे। इस समय जल्दी 


छोटे और गम्भीर उत्तरां को हो आपके सामने 
हें । इनपर थोड़ा मनन करिए, बड़ा रस मि 


में 
~ 


ग्रवर्ती ९ 
अरू | ९ 
द 


ल 








श्लुः 


(स्वामी मनीषानन्दजी , काशी । ) 


संस्कृत का धम, पाली का धम्म और हिंदी का धरम “ 


तीनों शब्द बड़े महत्त्व के हें । संस्कृत में धर्म शब्द का 
प्रयोग. “पवित्र नियस और कर्तव्य', “न्याय? तथा 
“धार्मिक गुण? आदि अनेक अर्थों में किया जाता है। 
यह भारतीय साहित्य के बहुत व्यापक ग्रथ रखनेवाले 
और बहुत महत्त्वपूर्ण शब्दों में से एक है। वैदिकों और 
मीमांसकों ने इस शब्द की व्याख्या के प्रसंग में लिखा है 
कि यह एक ऐसे काय का बोध कराता है जिससे जीवात्मा 
के “अपूर्व नामक गुण की उत्पत्ति होती है। यही 


' “श्रपूवं? गुण स्वर्गीय आनन्द और परम मोक्ष का कारण 
होता है। नित्यप्रति के साधारण प्रयोग में तो इस शब्द 
.. का इससे कहीं अधिक व्यापक ग्रथ समझा जाता है। 
इस प्रकार के प्रयोगों में इस शब्द के द्वारा किसी भी 
जाति अथवा संप्रदाय में प्रचलित रीति रिवाजों और 
` प्रथाओं का बोध कराया जा सकता है। षड़दशनों में 
` से पूर्वमीमांसा नामक दर्शन तो स्पष्ट रूप से अपने को धर्म 
' की शिक्षा ।देनेवाला मानता हे । पवित्र नियमों और 
. कतेब्यों को बतलानेवाले विशेष ग्रन्थ जिनमें से मनुस्मृति 


बहुत असिद्ध है, “धमंशास्न' ( -घर्म की शिक्षा देनेवाले 
शास्त्र ) अथवा “स्मृति? ( = परंपरागत धमो के संग्रह ) 
कहलाते हैं। शरीरघारी धर्म न्याय के देवता ओर मृत 
पुरुषों के कर्मों के विचारक माने जाते हैं। अन्याय के 
देवता अधमं से उनका विरोध है। किसी भी व्यक्ति के 
धमं आर अधम की परीक्षा एक मिट्टी के बर्तन में धमं 
आर अधमं के दो पुतलों को डालकर की जाती है। इनमें 
से हमें एक पुतला निकालना पड़ता है | धर्म का सूचक 
सफेद पुतला माना जाता है और अधम का काला | 
बौद्धधर्म में धम “त्रिरत्न' (बुद्ध, घर्मं तथा संघ ) में से 
एक रत्न माना गया है । ध 

धमं की व्याख्या थोड़े में तीन ढंग से हो सकती है-- 
(१) शब्द का अर्थ करके (२) उसकी दार्शनिक 
व्याख्या करके आर ( ३) उसकी पौराणिक व्याख्या 
करके | तीनों ढंग की व्याख्या विश्वधर्माङ्क के लेखों में 
की जानी चाहिए, पर इन सबसे अधिक अच्छी व्याख्या 
तब होती है जब हम शास्त्रों से धर्मों को समझकर संग्रह 
कर लेते हैं ओर उनका पालन करते हैं । 





नाश के कारण 
. छ; संपात्ते के नाश के कारण । 
कोन से छ; भोगों के अपायग्नुख ( = विनाश के कारण ) हैं !--( १ ) शराब नशा आदि 


तत्पर होना......। 


(- ६ ) आलस्य में फॅसना...... | 


का सेवन...। (२) विकाल (संध्या ) में चौरस्ते की सेर ( - विसिखाचरिया ) में 
| ( ३ ) समज्या ( =समाज नाच तमाशा ) का सेवन... | 
( ओर दूसरी ) दिमाग बिगाड़ने की चीजें...। ( ४ ) बुरे मित्र ( 


(४) जूआ 
=पाप मित्र ) की मिताई. ..। 
( दीघनिकाय ) 
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( संकळयिता पं० रामप्रपन्न आचाय) गड़ोली ) 


वेदान्तदशन ने ब्रह्मनिरूण को ही अपना उद्दर म 
माना है। ब्रह्म को ही मुख्य विषय मानकर अनेक 
प्रकार से वेदान्त में उसके सिद्ध करने का प्रयल किया 
गया है। ब्राह्मणों के विचार आर कल्पनाशक्तियों का 
पूर्ण विकास वेदान्त के (्रहाविचार म ही दिखाई पड़ता 
है। ब्रह्मविचार की प्राचीन परपरा एक पीढ़ी से दूसरी 
' पीढ़ी में होती हुई बराबर चली आई है। किंतु वेदान्त 
के द्वारा प्रतिपादित की हुई ब्रक्म की धारणा किसी.एक 
समय में अकस्मात्‌ ही प्रस्फुटित नहीं हो गई थी , प्रत्युत्‌ 
यह उस बीज से उत्पन्न होनेवाले वृत्त का फल हे जिसका 
आरोपण भारतवर्ष के सबसे पुराने काव्यग्रन्थ ऋगवेद 
ने किया था। भारतवर्ष के धार्मिक तथा दार्शनिक 
इतिहास का ज्ञान प्राप्त करने के लिए (ब्रह्मन्‌ शब्द के 
इतिहास का ज्ञान प्राप्त करना बहुत आवश्यक है, क्योंकि 
जैसा कि पश्चिमी विद्वान्‌ रॉय महोदय ने कहा हे कि “इस 
शब्द में भारतवर्ष के तीन हजार वर्षा के घामिक विकास 
का इतिहास छिपा हुआ हे |” 
` इस शब्द के मूल अर्थं का पता लगाना बहुत कठिन 
बात है, क्योंकि -क्रगवेद में ही इसका अनेक र्था में 
` प्रयोग क्रिया गया है। उन श्रथा की धारणा किसी एक 
ही भाव या विचार से इम कर सकने में असमथ हैं | 
2 अनेक विद्वानों ने इस शब्द के श्रथ को 
स्पष्ट करने के लिए तो प्रयत्न किया ही है, पर पश्चिमीय 
विद्वानों ने मी इसमें कम प्रयत्न नहीं किया है। किंतु 
यह नहीं कहा जा सकता कि पश्चिमी विद्वान्‌ इस शब्द 
का अर्थ करने में सफल हुए हैं । 


क 


ऋगवेद में ब्रह्मन्‌? शब्द मिलता हे निह 
“ब्राक्षण ' शब्द बना है। “ब्रह्मन्‌? शब्द नपुंसकहि।' 
तथा “ब्रह्मन्‌? शब्द पुँल्लिग भी हे । ' ब्रह्मन्‌' शब्द 
बस्तुविरेष का बोधक है और ' त्रन्‌? शब्द उस न 
का बोधक है जिसे ब्रह्मन्‌ नाम की वस्तु प्राप्त हो गई) 
पश्चिमीय विद्वानों ने अपनी खोज ( 1२€569101) | 
आधार पर यह अनुमान किया है कि इस शब्द काट 
अर्थ न तो “प्रार्थना? था और न “भक्ति, प्रतयुत्‌ झा 
अर्थ जादू” था। उनका यह अनुमान है कि इक 
की उत्पत्ति ऐसे समय में हुई थी जब लोग असभ्य, 
अशिक्षित ये। इस शब्द का अथे “जादू? माना 
आसथोफ महोदय ने इसकी समता आयरिश माफ. 
:ब्रिच्ताः शब्द से की है। इस “ब्रिच्त शब्द का 
है “जादू? या “जादू के मन्त्र'। इस “ब्रिच्त ३ 
आधार पर उन्होंने “ब्रह्म! शब्द का मूल अथ न | 
अथवा “भाव के प्रकट करने का एक निश्चित ढग "| [ 
है। इस ग्रथ की पुष्टि करने के लिए “जादू का 
रखनेवाले अन्य भाषाओं के और भी अनेक ब 
साथ “ब्रह्म” शब्द की समता स्थापित करने की” 
किया गया है । 

ब्रह्म शब्द की निरुक्ति के संबन्ध में भी भर | 
कुछ निश्चितरूप से नहीं कहा जा सका है। र 
कम प्रयुक्त होनेवाली “ ब्रह (== बोलना ) | 
इसकी रचना को मानने की अपेक्षा: (बह? (ˆ | 
धातु से, जिससे कि “बहिस्‌? बना है इसकी 
प्राचीन लेखकों ने मानी है। ऐसा मानक 


| 
| 
| 


| 
| 
| 
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हर मजहब्‌ यक यक डाली है, 
डड 3 2 ns mE | 
“त्रन्‌? शब्द का संबन्ध ईरानी भाषा के “ बरेस्म? शब्द 





के साथ स्थापित किया है, किंतु यह कल्पना आगे चल- 
कर ठीक नहीं साबित होती है । 

सायण ने ब्रह्मन्‌ शब्द के|निम्नलिखित अथे माने हैं :-- 

( १) भोजन की वस्तुएं, भोजन के लिए दिये 
हुए पदाथ । 

( २) सामगान करनेवाले की वाणी । 

( ३) जादू के मन्त्र | 

( ४ ) विधिवत्‌ पूरे किये गये हुए धार्मिक कार्य । 

(५) संमिलित रूप में गाने ओर बलिप्रदान की 
वस्तु | 

(६) “होता? के द्वारा किया हुआ मन्त्रपाठ | 

(७ ) महात्‌ । 

ऋगवेद के समय में भी ब्रह्म नाम की वस्तु सव- 


' साधारण को प्राप्त थी, प्रत्युत्‌ वह केवल थोड़े से ही 
' व्यक्तियों की धार्मिक संपत्ति थी। 
' द्वारा देवताओं ओर ऋषियों की सहायता से होती थी | 


इसकी उत्पत्ति यज्ञ के 


यह वस्तु ऋत्‌ के स्थान से उठती है। वलिप्रदान के 


' समय किये हुए गान की ध्वनि से यह वात प्रकट होती है । 
' जब सोमरस निकाला जाता है ओर मन्त्रों का गान किया 


जाता है तब इसकी स्थिति स्पष्ट रूप में हो जाती है। 
ऐसी अनेक बातों का उल्लेख ऋगवेद में पाया जाता है। 


‘ब्रह्मन्‌? शब्द का संबन्ध अचे, इर, तक्ष, जिन्व 
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आदि धातुओं के साथ स्थापित करके उसका अर्थ “मन्त्र? 
तथा ' मन्त्रोच्चारण? भी क्रिया गया है। चाहे यह 
अर्थ ठीक भी हो, किंतु यह तो मानना ही पड़ेगा कि 


. इसका अथे केवल यही नहीं हे | तैत्तिरीयसंहिता में 


यह कहा गया है कि मन्त्र और पाठ तो सीमित हें, किंतु 
ब्रह्मन्‌ की सीमा नहीं है । अनेक स्थलों में यह भी कहा 
गया है कि “ब्रह्मन्‌? ऊपरी कर्मकाण्ड के करने से छुट्टी पा 
जाता है। ऐसी दशा में तो “ब्रह्मन्‌? शब्द का अर्थ 
“मन्त्र” और “यज्ञ” आदि से पथक ही दिखाई पड़ता दै | 
वैदिककाल में बृहस्पति अथवा ब्राह्मणस्पति ब्रह्मन्‌ के स्वामी 
माने जाते थे। किंतु ऐसा जान पड़ता है कि ब्राह्मणों में 
प्रधान होने के कारण बृहस्पति ब्रह्मन्‌ के स्वामी कहे गये हैं | 
वैदिककाल में अनेक देवताओं की धारणा तो थी 
ही | अतः उन सबकी अनेकता. को मिटाकर, एक परम- 
शक्ति की खोज यदि उस समय दिखाई पड़ती है, तो यह 
अस्वाभाविक नहीं जान पड़ती। सबसे पहले शतपथ 
ब्राह्मण में हम 'ब्रह्मन्‌? को परमशक्तिशालीरूप में सब 
देवताओं का नियन्त्रण करते हुए पाते हैं। यही एक 
ब्रह्म की धारणा क्रमशः विकास करती गई है, जिसके अनु- 
सार ब्रह्म सबं प्रथम तत्त्व, अना दि, अनन्त, विशुद्ध, अपरि- 
वतनशील, सदा रहनेवाला, सवव्यापी तथा संब संसार की 
उत्पत्ति, स्थिति और लय का कारण माना गया है । 
( संकलित ) 


/ 
हर कजहक यक यक डाळी हे 
' राम कहो या रहीम कहो, दोनों की गरज अल्लाह से है । 
दीन कहो या धमे कहो, मतलब तो उसी की राह से हे॥ 
इश्क कहो या प्रेम कहो, मकसद तो उसी की चाह से है । 
योगी हो या सालिक हो, मंसा तो दिले आगाह से है॥ 
फिर क्यों छड़ता मरख वंदे, यह तेरी खाम ख्याली है। 
है पेड़ की जड़ तो एक वही, हर मजहब यक यक डाली है॥ 


हिंदूधर्म F 


( सं० वि० ) छ? उ 


हिंदूधम उस धमं का नाम है जो भारतवष में इत 
समय सबसे अधिक माना जाता है। यह घम बहुत 
व्यापक है। बाहर से आये हुए मुसलमान आर इसाई 
आदि धर्मों को छोड़कर मारतवर्ष के अनेक धर्मो के 
माननेवाले अपने को हिंदू ही कहते हैं । सनातनधमं, 
आर्यसमाज, ब्रह्मसमाज, सिक्ख, जैन आदि सव हिंदू ही 
कहे जा सकते हैं। इस दृष्टि से देखने पर हम कह सकते 
हैं कि भारतवर्ष की जनसंख्या में लगभग ७० प्रतिशत 
व्यक्ति हिंदूधम के अनुयायी हैं। इन समी मतों के 
अनुयायियों की संख्या को मिला देने से हिंदुओं की 
संख्या लगभग २५. करोड़ हो जाती है | इस प्रकार हम 
देख सकते हैं कि समस्त संसार में हिंदूधम के माननेवालों 
की संख्या तृतीय श्रेणी पर पहुँचती है। संसार में सबसे 
अधिक व्यक्ति (लगभग ५३ करोड़) इसाईधम को 
माननेवाले हैं तथा दूसरा दर्जा कनफ्यूसनधमं (जो 
चीन का मुख्यधर्म है ) का है ओर जिसके माननेवालों 
की संख्या लगभग ३० करोड़ है | 
हिंदूधम का जो वतमान रूप दिखाई देता है उसके 
मूल का अभी तक कोई ठीक पता नहीं लग सका है | 
इस धमं की उतत्ति के संत्रन्ध में सबसे पुरानी बात इम 
केवल यही कह सकते हैं कि जबसे आये लोग भारतवर्ष में 
आये थे तभी से इसकी नींव इस देश में पड़ गई थी। 
हम निश्चित रूप से यह नहीं कह सकते कि संसार में सबसे 
अधिक पुराना धर्म कोन है। अनेक पाश्चात्य विद्वानों ने 
यहूदीधमं ( [एवऽ ) को संसार का सबसे पुराना 
धमं माना है। किंठ पूर्वीय विद्वानों तथा इतिहासज्ञों के 


मंत के अनुसार आयधर्म ही संसार का सबसे पुराना ` 


| 
| 
| वा 
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घमं हे। हिंदूधम आयधम का एक परिवर्तित स | ति 
तथा जैसा. कि हम आगे देखेंगे, आयधरम के ॥ 
ही हिँदूधम की स्थिति है। ऐसी दशा में हम कह भ 
ब्रा 

सकते हैं कि हिंदूधम संतार का सबसे प्राचीन घम है। 

इस समय जो हिंदूधम प्रचलित है उसमें वैदिक र 
और ब्राह्मणकाल के भिन्न भिन्न तत्त्व एथक पथक्‌ दिक्क 
दे रहे हैं। बहुत प्राचीन काल से ही आयो में क स 
इन्द्र, अग्नि और सूर्य आदि की उपासना होती थी जि पू. 
परंपरा अब तक हिंदूधर्म में चली आ रही है। वहा 
ऐसे देवता वेदों के समय में माने जाते थे जिनकी 2. कः 
नता अब नष्ट हो चुकी है। उदाहरणाथ हम हि की 
उषस्‌ , महत्‌, अश्विन्‌ और पूषन्‌ आदि को ले सकते! धः 
किंतु वतमान हिंदूधम पर वैदिककाल की अपेक्षा ब्राह् सि 
काल का प्रभाव अधिक पड़ा है । ब्राह्मणकाल कह] की 
चार बातों में विशेषरूप से दिखाई पड़ रही है। का 
निम्नलिखित हैं :-- | 

(१ ) अन्य पाँच दशंनों के साथ वेदान्तदश| हि 
प्रादुर्भाव -तथा वेदान्त की प्रधानता । इस दश 


` बिचार आयः छोटे और बड़े सभी हिंदुओं के दस | १९ 


द्वारा प्रकट होते हुए दिखाई देते रहते हैं। प 
प्रति उदासीनता का भाव और मानवजीवन र 
भद्भुरता तथा निस्सारता के विचार वेदान्त के ही १ | 4 
स्वरूप हें | | 
(२) ब्राह्मणों की प्रधानता तया -पुरोहिती म 
खास पेशा बन जाना । ' 
( ३ ) यज्ञों ओर बलिदानों की शक्ति म श्त | से 
(४ ) पुनर्जन्म के सिद्धान्त को मानना | | 








जब ब्राह्मणों का प्रभाव बहुत अधिक हो गया तथा 
| वह एक असहनीय ओर घुणास्पद सीमा पर जा पहुँचा 
| उस समय जनता में उसके विरुद्ध भावना फैलने लगी । 
| निरीह पशुओं के बलिंदानों को देखते देखते लोग घबड़ा 
| उठे थे। उसी समय में बौद्ध और जैनधमों का आदु- 
| हुआ था। इन धमां का आदुर्माव करनेवाले 
ब्राह्मण न थे, वरन्‌ क्षत्रिय थे। यद्यपि इस समय बोद्ध- 
| धर्म भारतवर्ष में नहीं के बरावर ही रह गया है, किंतु 
| उसका जो अभाव हिंदूधर्म पर पड़ा है वह थोड़ा नहीं है । 
 वैष्णवसंप्रदाय में शुद्धता का इतना अधिक विचार तथा 
| समस्त हिंदूधम में अहिंसा की प्रधानता बौद्धधम के ही 
फलस्वरूप देखने में ग्रा रही है । 

| जिस धर्म का बोध हम 'हिंदूधमं? शब्द के द्वारा 
| | कराते हैं वह वेदों में प्रतिपादित सिद्धान्तों तथा वैदिककाल 
| की अ्रथाओं पर उतना निर्भर नहीं है.:जितना कि पुराण, 
| घमंशासत्र, रामायण तथा महाभारत -में प्रतिपादित 
* सिद्धान्तों पर है। वास्तव में रामायण तथा महाभारत 
! की सहायता से ब्राह्मणों की प्राचीन परंपराओं का जो 
। क्रमिक विकास हुआ है वही आधुनिककालीन हिंदूधम है। 
। अब हमारे सामने यह प्रश्न उपस्थित होता है कि 
'हिंदूधमं क्या है? इस प्रश्न का यथेष्ट उत्तर देना 
दी खीर है। कोई मी ऐसी प्रथा हमें दिखाई 
। नहीं देती जिसका उल्लेख करके हम कह !दे कि इस 
(प्रथा को माननेवाले हिंदू कहे जाते हैं। यदि यह 
| कहा जाय कि मुदो को जलानेवाले हिंदू हैं, तो 
यह भी ठीक उत्तर न होगा। पंजाब के “बिश्नोई? 
तथा दक्षिण के ' लिङ्जायत ? संप्रदायवाले मुदौं को सदैव 
जमीन में गाड़ते हैं। अनेक स्थानों में निम्नवर्ग के 
मनुषय में मुदों को जलाने और गाड्ने की प्रथाएँ समान 
/ रूप से देखी जाती हैं। यदि यह कहा जाय कि जो 
लोग अपने धार्मिक कृत्यों का संपादन ब्राह्मणों की सहा- 
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यता से करते हैं वे सब हिंदू हैं, तो यह मी ठीक. न होगा। 
क्योंकि देहातों में हिंदू से मुसलमान हो जानेवाले. बहुत से । 
ऐसे व्यक्ति मिलते हैं जो अपने धार्मिक इत्यों में . ब्राह्मण 
पुरोहितों से सहायता लेते हैं । और - 

हिंदूधमं की परिभाषा करने में सबसे बड़ी अड्चन 
इस कारण से पड़ती है कि इस धमं के माननेवालें में 
विचारविभिन्नता और प्रथाओं की विभिन्नता बहुत अधिक 
मात्रा में पाई जाती है। प्राचीन प्रथाओं को मानने- 
वाला एक वेदान्तवादी भी हिंदू है, पाश्चात्य सभ्यता के 
रंग में रगा हुआ नास्तिक भी हिंदू हो सकता. है और 
भूत प्रेतां में विश्वास करनेवाला, अद्ध सभ्य, सर्वभक्षी, 
ब्राह्मणविरोधी .या मूर्तिपूजक भी हिंदू ही माना जा सकता 
है। निम्नलिखित कथन से हिँदूधम के माननेवालों का 
कुछ कुछ बोध कराया जा सकता है :-- 

भारतवर्ष के वे निवासी जो ईसाई, जैन, मुसलमान, 
बौद्ध, पारसी, यहूदी आदि अन्य किसी घम के माननेवाले 
नहीं हैं, जो केवल एक ही ईश्वर को नहीं मानते, अत्युत्‌ 
अन्य देवताओं को भी मानते हैं तथा जिनके धर्म के 
मूलग्रन्थ संस्कृत भाषा में हैं वे हिंदू कहे जा सकते हैं। 

किंतु यह परिभाषा भी ग्रपूण ही है। वास्तव . में 
बात यह है कि “हिंदूधम” एक नवीन शब्द है । “हिंदू? 
शब्द मुसलमानों के आने के बाद से प्रचलित हुआ है । 
यहाँ पर तो केवल “धम? शब्द ही था और इसी से 
८ मारतवासियों के धमं ? का अभिप्राय समझा जाता था | 
“घम? का भारतवर्ष के धार्मिक ग्रन्थों में विवेचन किया 
गया है तथा उसकी परिभाषा करने का प्रयत्ञ किया गया 
है। किंतु धमं के निरूपण में जिन लक्षणों का प्रति- 
पादन किया गया है उनसे किसी धर्मविशेष की सीमा 
निश्चित नहीं की जा सकती । मनुजी के: बतलाये हुए 
“धृति; क्षमा” आदि धमं के दस लक्षण तो संसार के 
सभी धर्मों में पाये जाते हैं। फिर इनके पालन. करने- 


गीताधमं 


११८२: 


क 


बालों में क्या विशेषता होगी जिसे देखकर हम कह सके 


कि अमुक; व्यक्ति हिंदूधम को मानता है। 

` अतः हिंदूषर्म के कुछ न इछ चिहों को तो हमे 
हुँडना ही पड़ेगा जिनके द्वारा हम हिंदूधम के अनुयायी 
को पहिचान सकें । लायल नामक एक पाश्चात्य विद्वान्‌ 
के निम्नलिखित कथन .से हिंदूधम का कुछ पता लग 


जाता हैः | 
८ हिदूधमै उन धार्मिक इत्या, पूजाओं, विश्वासो, पर 


पराओं तया धर्म संबन्धी कथाओं का संग्रह है जिनका उद्धव 
पवित्र धार्मिक अन्यों और ब्राह्मणों के बनाये हुए नियमों के 
द्वारा हुआ है तथा जिनका प्रचार ब्राह्मणवर्ग के द्वारा दी 
हुई शिक्षाओं से हुआ है। और, एक हिंदू वह व्यक्ति है जो 
आचरण संबन्धी तथा रीतिरिवाज संबन्धी ( विशेषे रूप 
से खान पान, शादी ब्याह और देवताओं की पूजा से संबन्ध 
रख़नेवाले ) उन नियमों का पालन करे जो उसके लिए 
बनाये गये हैं । 
इस परिभाषा में भी कुछ कमी दिखाई देती है 
जो पंजाबप्रान्त की सन्‌ १६१२ को मनुष्यगणुना 
की रिपोर्ट के निम्नाङ्कित अंश से बहुत कुछ पूरी हो 
जाती है: 
` ४ एक हिंदू वह व्यक्ति है जो हिंदूधम के माननेवाले 
माता पिता से पैदा हुआ हो, जो अपनी ही जाति की कन्या 
या वर से विवाह करे, जो परमात्मा में विश्वास करे, जो 
गाय को आदर की दृष्टि से देखे तथा जो मुदों को 
जलाये ।” 
ऊपर इम देख चुके है कि वैदिककाल से लेकर 
अब तक हिंदूधमं का क्रमिक विकास! होता चला आ रहा 
दे । इस विकास में ब्राह्मणों ने बड़ा योग दिया है तथा 
बौद्ध आदि घमो ने मी ।हिंदूधम पर अपना प्रभाव कुछ न 
कुछ अवश्य डाला है । ब्राह्मणों और बौद्धों ने जो तत्त्व 
हिदूषमं को दिये हैं उनका उल्लेख ऊपर किया जा चुका 


= 


[है। अब हमें यह देखना है कि 
अभाव से हिंदूधम को क्या मिला है | कुछ 
कहना है कि एकेश्वरभाव की प्रधानता. िंदूषम र्‌ 
मानधम से ही आई है। इस कथन को ह अ स 
त्यों मानने के लिए तैयार नहीं हैं । क्योंकि मस न 
के भारतवर्ष में आने से पहले ही यहाँ पर है | र्‌ 
आदि के मत के अनुसार एक परमात्मा की भाषा | 
मान थी। पर इतना तो कम से कम मानना | 
कि कबीर ओर नानक आदि संतों ने जिन उपदेश, १ 
मतों का प्रचार भारतवर्ष में किया है उनपर मुर. | कर 
धर्म की छाप साफ साफ दिखाई पड़ती है। इ 
घोर रूप से जो मूर्तिपूजा का विरोध किया है र सः 
कारण उनकी वेदान्तभावना न थी, प्रत्युत्‌ उसका! पूर 
मुसलमानधम के द्वारा की हुई बुतपरस्ती की निदा दः 
सिक्खधमं का सुसंगठित रूप भी मुसलमानधम क सा 
ठन का ही अभाव जान पड़ता है । कुछ के है 
कहना यह भी है कि हिंदूधम में उत्कट भक्ति, हो 
ईसाईधम के प्रभाव से आई है, किंतु हम तो इस | हि 
को भी मानने के लिए तैयार नहीं हैं | परमात्मा? व्य 
अनन्य भक्ति का भाव हिंदूधम में बहुत पहले रे तर 
मान था जिसका पुनरुद्धार रामानन्द ओर वह इ 
आदि महात्माओं ने किया था | | हट 
इस समय हिंदूधमे एक नवीन युग में पैर | विः 
हैं तथा अनेक प्रकार से वह अपने को वर्तमान. a 
अनुकूल। बनाने के प्रयत्न में व्यस्त है। एक ग्र त 
अछूतों का पुनरुद्धार हो रहा है, तो दूसरी ओर हे 
संबन्धी जटिल नियम तोड़े जा रहे.हैं। कही न्य 
पढे लिखे -तथा पाश्चात्य सभ्यता से प्रभावित लोग यह 
बन्धनों को शिथिल करके हिंदूधर्म को रपत छ 2 
के अनुकूल बना रहे हैं, तो कहीं जातिपीवि तोड़“ मी 
की स्थापना हो रही है । | | 


त 


| 


1! स 
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ष | । हिंदूधम के पुनरुद्धार के संबन्ध में सिक्खों, आयं 
1) समाजियों तथा ब्रह्मसमाजियों ने जो काम किया है वह 
३ सर्वसाधारण से छिपा नहीं है। किंतु इस प्रसंग में 
भै | नवीन वेदान्तवादियों तथा थियासफिकल हिंदूधम के प्रचा- 
मि रको के परिश्रम का उल्लेख करना भी आवश्यक प्रतीत 
होता है । नवीन वेदान्तवाद की स्थापना स्वामी रामकृष्ण 
गो ' परमहंस के समय से हुई है तथा इसके मुख्य प्रचारक 
28 स्वामी रामतीर्थ ओर स्वामी विवेकानन्द हुए ह। थिया- 
त सफिकल हिंदूधम की विशेष उन्नति श्रीमती एनीबेसेंट ने 
| की है। 
के हिंदूधम के अंदर माने जानेवाले मत मतान्तरों तथा 
सं्रदायो की संख्या बहुत अधिक है तथा उनकी पूरी 
पूरी सूची तैयार कर देना भी एक कठिन काम है। ऐसी 
| दशा में यहाँ पर इनका उल्लेख करना ओर उनके ्रनु- 
सार माने गये सिद्धान्तों का वणन करना तो असंभव ही 
शेर हे। ऐसा करने की यहाँ पर आवश्यकता मी नहीं प्रतीत 
पेश होती दै, क्योकि इस लेख का उद्देश्य साधारणरूप में 
ह हिंदूधमं का परिचय कराना है, न कि उसकी विशद 
शे व्याख्या करना । हिंदूधम से इन सभी मत सतात्तरों 
तो तथा संप्रदायो का बोध हो जाता है। इनमें परस्पर 
इतना अधिक भेदभाव भी नहीं है किं एक मतवाले दूसरे 
मतवालों को हिंदू न मानते हों। एक पढ़े लिखे और 
ह|पिचारशील”हिंदू का भाव यह रहता है किः-- परमात्मा 





व्य 





विद्यमान है । परमात्मा का वास्तविक ज्ञान प्राप्त कर 
ब लेना मनुष्य की शक्ति से बाहर की बात है। यदि कभी 
१ किसी को उसकी झलक मिल जाती है, तो यह परमात्मा 
[४ की उस व्यक्ति के ऊपर बड़ी भारी कृपा समनी चाहिए | 
यह कहना तो केवल ढोंग है कि परमात्मा किसी स्थान- 
९ विशेष अथवा पदार्थेविशेष में ही परिमित है, अन्य किसी 
भी वस्तु में अथवा स्थान में नहीं है | अत; सभी मतों 


| 





हिंदूधर्म 


न्है | 


| चाहे जिस रूप से मानो, वह सर्वत्र समानरूप से. 


११८३ 
के प्रति उदार मावः रखना चाहिए। यदि पूजा करनेवाला 
व्यक्ति परमात्मा को सर्वव्यापी मानता दै, तो फिर चाहे 
जिस देवता की पूजा की जाय, किसी में कोई हानि नही 
है। वह व्यक्ति चाहे शिव की पूजा करे, चाहे विष्णु 
की अथवा चाहे दुर्गा की पूजा करे। वह सूयं को माने 
चाहे वृहस्पति को माने अथवा चाहे तो गङ्गाजी को मानें 
जब वह सबमे परमात्मा की एक ही शक्ति को देखता है 
तब दूसरे के प्रति द्वेष का भाव उसके मन में आ ही नहं 
सकता । किसी एक वस्तु में परमात्मा का आरोप कर 
लेना उसके वास्तविक स्वरूप को समझने का साधनमात्र . 
जब तक ऊँचे दर्ज के ज्ञान को ग्रहण करने की 
शक्ति किसी व्यक्ति में न आ जाय, तब तक उसके विश्वास 
को विचलित करना बुद्धिमानी का काम नहीं है।? 





अनेक दूसरे धर्मों के माननेवाले लोग हिँदूधमं की 
मूर्तिपूजा को घुणा की दृष्टि से देखते हें । किंतु यदि 
विचार से देखा जाय, तो इसके मूल में दो उद्देश्य दिखाई 
पड़ेंगे। एक तो यह है कि मूर्ति के देखने से दैवीशक्ति 
की भावना हमारे मन में आ जाती है ओर परम शक्ति के 
सामने हम विनीत हो जाते हैं। दूसरा यह है कि मूर्ति 
में ईश्वर की कल्पना करते करते हमारा चित्त एकाग्र हो 
जाता है और क्रमशः उसकी सर्वव्यापकता का भी आभास 
हमारे मन में होने लगता है । 


हिंदूधम का आदश बहुत ऊँचे दर्ज का है] 
आचारों ओर विचारों के बीच इस धमे में बड़ा घनिष्ठ 
संबन्ध माना जाता है। विचारों की महत्ता तथा 
उनकी पवित्रता के साथ साथ आचार का शुद्ध दोना भी 
आवश्यक माना गया है। किंतु बहुत से हिंदूधम के 
माननेवाले स्वयं अपने धमे के तत्त्वों से परिचित नहीं हैं। 
अधिकांश अशिक्षित लोग अभी ऐसे ही हैं जो भूतों परेतो 
की उपासना, जादू रोना ओर अंधपरंपराओं में ही अधिक, 
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गीताधम 


ग्रे ` 


विश्वास करते हैं। उनके लिए शिव और विष्णु आदि 
देवतांशी की अपेक्षा गाँवों में पेड़ों के नीचें रखे हुए कुछ 


पत्थरों का महत्त्व अधिक है । ट 
शाई, और युसलमानधमों के समान हिंदूधम के 
` प्रचार के लिए कोई प्रयत्न नहीं दिखाई देता है । हिंदूधम 
के भानेनेवालों में स्वयं संगठन का बड़ा श्रभाव है । 
: इसम 'में यह शिथिलता बहुत प्राचीन काल से ही चली 
३ 


~ 


' आशया बद्धचते लोकः 
कमणो बहु : चिन्तया | 
आयुश्च्छिन्न न जानाति 
| तस्माद्‌ जाग्रत जाग्रत । १॥ 
संसार (= संसारी मनुष्य ) आशा से बँधता 
है, और कम की चहुँओर की चिन्ता से वह इतना 
बैँध जाता है कि वह जान ही नही पाता कि आयु 
बीती जा रही है। इससे भाई जागो जागो, ( बेहोश 
सोते न रहो। ) घम करो। 
कामः क्रोधश्च लोभश्च 
[5 देहे तिष्ठन्ति तस्कराः 
. ज्ञानरत्नापहारेण | 
तस्माद्‌ जाग्रत जाग्रत ।। 
' काम, क्रोध और लोम ये तीनों चोर देह में 
रहते हैं और ज्ञान रत्न की चोरी करते हैं अतः 
जागो जागो। और धर्म के द्वारा ज्ञान धन 
की रक्षा करो । 


जागो जागो 


आ रही दै । ` अन्य धर्मो नता त हार आनक के सनान त ` के समान. समस्त | | 
लिए कोई एक ही प्राथना भी नहीं पाई जाती ; 
इस समय हिंदूधम के! माननेवालो में जो 
दे रही हे तथा उसमें समय के अनुकूल जो पो 
शीलता आ रही है उसको देखकर हम कह ञ्ञ | 
संभव है कि भविष्य में हिंदूधम का प्रचार जि 


हो जाय । | 
| 2 हु 
इद्‌ जाया इद माया 
इद दुःख पुनः पुनः| | 
संसार सागरः दु | 
तस्माद जाग्रत जाग्रत | 
यह खरी है, यह घन दौलत है, यह दुस 
यही सुख दुःख बार बार आता जाता है।| 
आने जानेवाला संसार सचमुच दुःख दी दै। ॥ 
भाई, जागो जागो । घर्म से दु:ख दूर करो।| व 
माता नास्ति पिता. नास्ति | 
नास्ति बन्धुः सहोदर; || % 
अर्थी नास्ति ग्रह नास्ति 
तस्माद जाग्रत जाग्रत 
माँ नहीं, पिता भी नहीं और सहोदर 
भी नहीं। घन; भी नहीं और घर भी न्ही। 
हाळत में भी तुम्हें खबर नहीं है कि चारों 
ही दुःख है। भाई, जागो जागो | 


जागृति | | 
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स्या यनारायण साध दाय 


( लेखक -- श्रीमदाशनिकपश्चानन, षड्ददांनाचाय, नव्यन्यायाचाय, सांख्य, योग और 


वेदान्त के तीर्थ पण्डित ' श्री कृष्णवल्डभाचाय? स्वामिनारायण, काशी ) 


भारतवर्ष में एक ऐसा समय था जब यहाँ राज्य और 
धर्म के कारण लडाइयाँ हुआ करती थीं । चारों ओर 
' अंधेर मचा हुआ था और आपत्तियाँ ही आपत्तियाँ दिखाई 
| देती थीं । इसवी सन्‌ १७०७ झुगलशासन का संध्याकाल 
| था । उसके पश्चात्‌ सन्‌ १८५८ इंसवो में ईस्टईडिया कंपनी 
| का राज्य इंग्लेंड की सरकार ने स्वहस्तगत किया था । वीच 
' के इस डेढ़ सौ वर्ष के समय में दक्षिण भारत में पेशवा, 
|| निजाम, हैदररीपू ओर अंग्रेज आपस में लड़ते भिडते 
| रहते थे। उत्तरभारत में पेशवा के मातहतों, राजपूतों 
। और दिल्ली के वादशाहों का शासन था। बंगाल तथा 
। अवध में नवाबी चळ रही थी । पंजाब में सिक्खों और 
| अंग्रेजों का संघर्ष चल रहा था । वोरों का शौर्य आचीन 
„| राज्यों तथा किलो को छिन्न भिन्न करके नवीन राज्यों और 
नवीन किलों की स्थापना कर रहा था । किंतु उनकी भी 
स्थिरता संदेहास्पद ही दिखाई देती थो । कृष्णा और गोदा- 
वरी के तटों से चढ़ाई आरम्भ करते हुए मराठों के लर्कर 
गङ्गा और यमुना के जल को पीने की उमंग से भरे हुए, 
| मागे के राज्यों को छटते खसोटते कुरुक्षेत्र तक धावा मार- 
। कर लोटते हुए पूना तक आ पहुँचते थे । 


ऐसे अस्थिर समय में भारतवर्ष 





प्रायः. सवत्र ही 


| पाग्राज्य स्थापित कर रखा था । काठियावाड़ में जूनागढ़ की 
{| नबाबी १७४८ ईसवी में, पोरबंदर का राज्य १७५८ ईसवी में 
मागधा का १७३० इसवी में तथा भावनगर का १७२३ ईसवी 
भें स्थापित हुआ था। बड़ौदा, इंदौर, ग्वालियर, बंबई 


\ 


। | 


मद्रास और कलकत्ता भौ इन्ही डेढ सौ वर्षो के भोतर ही 


बढ़े थे । निंजाम, गायकवाड, होल्कर और शींद की गदियाँ 


भी इसी समय में स्थापित हुई थीं । इस समय में नियमित 
मुहल्ले, समुदित जातियाँ, सशक्त छोटे छोटे राज्य 
ओर धार्मिक संप्रदाय जनता की थोड़ो बहुत रक्षा करते थे । 
किंतु जनता अपनी रक्षा के लिए सदैव परमेश्वर से प्रार्थना 
किया करती थी। सर्वव्यापी परत्रह्म परमात्मा ने उसकी 
प्राथना को स्वीकार भी कर लिया । अपने आविभीव की 
आवश्यकता समझकर इन डेढ़ सौ वर्षों के मध्य समय में 
ता० ३ अप्रैल सन्‌ १७८१ इसवी ( विक्रम संवत्‌ १८३७ 
चैत्र झक्ला ९ ) के दिन अयोध्या के पास छपिया गाँव में 


. वे धर्म ओर भक्ति के अवतार रूप ' धर्मदेव? और “अक्ति- 


माता? से प्रकट हुए । धर्मदेव का दूसरा नाम ' देवरी? 
था ओर भक्तिमाता का “प्रेमवती २ । 


देवशमो का जन्म ईसवी सन्‌ १७४० ( कार्तिक शुक्ला 
११ ) में सामवेदी सरवरिंया न्राह्मणकुल में हुआ था । 
भक्तिदेवी का जन्म तिवारी व्राह्मणकुठुम्ब में इसवी सन्‌ 
१७४२ ( संवत्‌ १७९८ कार्तिक शुक्ला १५) में हुआ था । 
ये दम्पती अनेक उपद्रवों से घवड़ाकर मथुरा चले गये थे । 
वहाँ इनकी आराधना से प्रसन्न होकर श्री कृष्ण परमात्मा ने 
इन्हें वरदान दिया था कि समग्र संसार में प्रवर्तित उपद्रवो 
को नष्ट करके जगद्रक्षण करने के लिए आपके घर में मैं 
प्रकट होऊँगा । इस वचन को यथार्थ करने के लिए तथा 
बद्रिकाश्रम में ऋषिमुनिमण्डल को दिये हुए वरदान को 
साथक करने के लिए' परमात्मा प्रकट हुए । उस समय 


बळ. सका वह की 5 5 77“ > बड अडवा 


१, एक वार बदरिकाश्रम में दुर्वासा ने ऋषिमुनिमण्डल 


१४९ 
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उन्हें मनोहर घनइयाम भगवन्मूति का दशन हुआ । भर: 
वान्‌ के प्रकट होने की वात जानकर आसुरीजनों के मन में 
संताप होने लगा । भगवान्‌ की जन्मषष्टी के दिन 
‹कालौदत्त? नामक असुर ने मलीन प्रयोग द्वारा इत्याए 
उत्पन्न करके उनसे भगवान्‌ का हरण करवाया । ये इत्याए 
बालमूर्वि भगवान्‌ को लेकर आकाश में उड़ गई, किंतु भगवान्‌ 
'के नेत्रां से निकले हुए तेज से आकाश में ही वे जलकर मर 
गईं । वहीं पर बालमूति भगवान्‌ को हनुमानजी ने अपने 
हाथों में ले लिया और उन्हें घर में पहुँचा दिया । वाल्या- 
वस्था में भगवान्‌ ने ऐसे ऐसे अनेक चमत्कार दिखलाये । 
इन सवाँ का वर्णन “बालचरित्रर नामक ग्रन्थ में है । 
पिता ने भगवान्‌ का नाम “घनइयाम? रखा था । जव 
घनश्याम तीन मास ग्यारह दिन के हुए, तव दिव्य सुनि 
मार्कण्डेयजी महाराज ने उनके हरि, कृष्ण, हरिकृष्ण और 
नीलकण्ठ ये चार नाम रखे । तीन वर्ष की अवस्था होने पर 
एक दिंन-भगवान्‌ के साथ खेलते हुए कई एक वालक उन्हें 
एक आम की बगिया: में लिवा ले गये । वहाँ मोका पाकर 
कालीदत्तासुर ने भगवान्‌ को मारने का फिर प्रयत्न किया । 
उसने आसुरी माया से वषी, बादल, वायु, विजली आदि को 
पैदा किया और खुद आकाश में उड़कर पर्वत के समान 
शरीर धारण .करके भगवान्‌ के ऊपर आ गिरा। . किंतु 
भगवान, जिस वृक्ष, के नीचे वैठे थे उसे शेषनारायण ने अपने 
'फ़णों से सुरक्षित कर रखा था । अतः कालीदत्त पेड़ के 
ऊपर गिरा । उसकी देह फट गई भोर वह वहीं पर 
मर गया । 
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` को यह शाप दिया था कि मेरे संमान न करने का फल सव ऋषि 
सुनि, अंम, भक्ति आदि भरतखण्ड में जन्म लेकर और आसुरी 
कष्ट को भोगकरे प्राप्त कर । किंतु प्रसन्न हो जाने पर फिर यह 
वरदानं दिया था कि धम ओर भक्ति से प्रकट होकर परमात्मा 
असुरों के.द्रास दिये हुए कों से उनको बचायेंगे.। 


राज्य करता था । . उसने अपने यहाँ हज़ारों रिद 


ल क माम बद] ने एक महान्‌ दिव्य तेज का समूह देखा जिसमें इन सब उपद्रवो के कारण धमेदेव अयोध्या ३ | 


अध्ययन किया और सतशाज्नों का सार खींचकर 
में उसको लिख लिया। भगवान्‌ की जब दस 
अवस्था हुई तव उनकी साता का देहान्त हो गया भो 
छः महीना बाद पिता का भौ स्वगवास हआ । न्द 
दो भाई भी थे । वड़े भाई का नाम रामप्रताप ओर | | 
का नाम इच्छाराम था । उन्होंने इन दोनों भाइयों दे | | 


बस गये । वहाँ घनश्याम ने अपने पिता से से । 
| 


'दिया और संसार के परित्राण के लिए संवत्‌ १८४; 


आषाढ झला १० (ता० २९-६-१७९२ इसवी) को सूः 
में जान करने के निमित्त चल पड़े । उन्होंने अपने: 
कौपीन, पट, मुज्ञमेखला, दण्ड, सगचमे, कमण्डहु 
छन्ना, भिक्षापात्र, शालग्राम, वालसुकुन्द्‌. का बटु, 
माला तथा सत्झान्र का गुटका ले लिया था । जिस? 
सरयू के किनारे आकर वे पार उतरने का विचार के 
उसी समय अकस्मात्‌ असुर ने आकर उन्हें मार डाह 
लिए जल में ढकेल दिया । जळ के अवाह में गिरकर 
वान्‌ योगवल के द्वारा वारह कोस की दूरी पर जा कि 
वहाँ हनुमानजी उनके साथ हो गये। वे 


Co 


वे फिर आगे 
और उत्तर दिशा की ओर चलते चलते हिमालय के सम 
पहुँचे । बन में बिचरते हुए वहाँ बरगद के पेड़ ३ 
रात बिताई । एक पिशाचराज भैरव उन्हें वहाँ भ्ण । | 
के लिए आया, किंतु हनुमानजी ने उसे मार भगाया। | 
से चलकर वे “पुलह्ाश्रम” पहुँचे । वहाँ छः मास | 
प्र ध्यान लगाकर उन्होंने घोर तपश्चया की । | 











पुहलाश्रम? से आगे बढ़कर वे बुद्रेळ नगर 
एकवाह (2) वन में पहुँचे जहाँ वे “श्री गो | 
मिले । उसे योगफल परममोक्ष देकर पूवे की ओर 

हुए वे “आदिवराह? तीर्थ में गये। वहाँ से वें | 
के सीरपुर नगर में गये । वहाँ सिद्धवल्लभ नार 


क सिक त 


अक जी 


| | | शो स्वामिनांरायंण्संप्रदायं 
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रखे थे । भगवान्‌ ने उन सिद्धों को दशन देकर कृतार्थ 
किया । उस राजा से काले वणे के पुरुष तथा हाथी का 
। दान लेनेवाला एक व्राह्मण पाप से काले वर्ण का हो गया 
| था। भगवान्‌ ने उसे पाप से सुक्त करके उसको गौरवर्ण 
/ काकरदिया। वहाँ से वे “नवलखा' पर्वत पर गये 
। और उसमें रहनेवाले नोलाख योगियों से एक साथ ही नो 
॥ लाख रूप धारण करके मिले और उन्हें योगफल मोक्ष दिया । 
५ फिर वहाँ से वे गङ्गासागरसंगम में पधारे और फिर आगे 

| बढ़ते और कपिलाश्रम होते हुए जगन्नाथपुरी गये । 
i | वहाँ रहनेवाळे दस हजार असुरों में आपस में फूट पैदा 

| । करवा दिया और इस प्रकार उन्हें नष्ट कर दिया । वहाँ 
से आदिंकूमे होकर उन्होंने महावन का उल्लङ्कन किया । 
| फिर मानसपुर, वेङ्कटाद्रि, विष्णुकाश्ची, श्री रङ्गक्षेत्र, सेतुवन्ध- 
। रामेश्‍वर और सुन्द्रराज होते हुए वे महावन में प्रविष्ट हुए। 
| | । वहाँ पाँच दिन चलने पर भी उन्हें खाने को न तो कोई 
मे| फल मिला और न पीने को जल ही मिला । छठवें दिन 
(१ उन्हें एक कूप मिला । वहाँ पर वे श्री शाळमाम को ल्लान 
गे कराने लगे, पर श्री शालग्राम सब जल पीते ही चले जाते 
। थे। जव वे सात कमण्डल जल पो गये तव नन्दीइवर 
| पर वेठे हुए शिवपार्वती आ उपस्थित हुए। शिवपार्वती 

| ने उन्हें सत्तू ओर नमक दिया । उन्होंने शालग्राम को 
" | उसका नैवेद्य अर्पण कर प्रसाद्‌ लिया | 

| 








| फिर और आगे बढ़ते हुए भगवान्‌ भूतपुरी होकर 

आदिकेशव गये । वहाँ के दो हजार असुरों को परस्पर 

मोह उत्पन्न कराकर नष्ट किया। .तव मलयाचल गये 
। ओर तीथाटन करते करते दण्डकारण्य को पार करके 
न्यम्वकेरवर का दशन करते हुए ताप्ती, नर्मदा और साबरमती 
नदियों के पार उतरे । 
यावाड सें साँगरोळ बंदर पधारे । वहाँ से इसवी सन्‌ १८०० 
{ ( श्रावण कृष्णा ६, सं० १८५५ वि० ) में वे लेजपुर गये । 
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नहो पर उद्धवावतार श्री रामानन्द स्वामी का मठ था। 


वहाँ से भौमनाथ होकर वे काठि- 


उस समय श्री रामानन्द स्वामी कच्छदेश गये थे । उनके 
वहाँ से लौटने पर संवत्‌ १८५७ की कार्तिक शुक्ला ११ को 
भगवान्‌ ने श्री रामानन्द स्वामी से भागवती दीक्षा अहण 
की और उनके शिष्य हुए | तव उनके 'सहजानन्द स्वामी? 
तथा “नारायण मुनि? ये दो नाम हुए। संवत्‌ १८५८ 
कार्तिक झुक्का ११ को उन्होंने जेतपुर में धर्मधुर ग्रहण किया । 
श्री रामानन्द स्वामी भी भगवान्‌ को अपने संप्रदाय की 
घमधघुर अपण करके संवत्‌ १८५८ की मार्गशीष शुक्का १३ 
को देहत्याग करके उद्धवरूप में श्री बद्रिकाश्रस को पधारे । 

श्री रामानन्द्स्वामी का जन्म ईसवी सन्‌ १७४० 
में अयोध्या में अजय नामक सरवरिया ब्राह्मण के घर मे. 
हुआ था । उन्होंने वारह वर्ष की अवस्था में ही त्यागवृत्ति 
ग्रहण कर तीर्था में जाना उचित समझा। तीथा में 
घूमते हुए उन्होंने दक्षिण में श्रो रामानुजाचार्य की जन्म- 
भूमि सें दिव्यविग्रह श्री रामानुजाचार्य से वैष्णवी दीक्षा 
ग्रहण की थी । इसके पश्चात्‌ वे बृन्दावन गये । वहाँ 
दिव्यरूप में श्री कृष्ण परमात्मा ने उन्हें स्मरण करा दिया 
क्रि “हे उद्धव | सेरे दिये हुए ज्ञान तथा.भक्ति की प्रवृत्ति 
करो । यह वचन सुनकर वे विदिष्टाद्वेत के सिद्धान्त को 
ओर लक्ष्य रखते हुए सदुपदेश द्वारा भक्ति का प्रचार करने 
लगे । उनके लाखों शिष्यमण्डल हो.गये । उद्धवावतार . 
श्री रामानन्द स्वामी द्वारा प्रवर्तित होने के कारण उनका 
संप्रदाय “उद्धवीय संप्रदाय” तथा “ जीवनसुक्ता `का पंथ? 
कहलाने लगा । 

श्री रामानन्द स्वामी के “श्री सहजानन्द स्वामी नारा- 
यण मुनि ? को धमेधुर सपने के वाद उनका संप्रदाय “स्वामि- 
नारायण? के नाम से ख्यात हाने लगा। भगवान्‌ को 
भी “स्वासिनारायणः नाम से विशेषतः रिष्यमण्डली पह- 
'चानने लगी । इसलिए उनका संप्रदाय वर्तमान समय में 
‹ स्वामिनारायणसंप्रदाय › के नाम से प्रसिदध है । | 

इष्टदेव' श्री स्वामिनारायण परमात्मा हैं। उनके नाम 
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हरि, कृष्ण, हरिकृष्ण, श्री हरि, घनश्याम, सरयूदास, नील 
कण्ठवर्णी, सहजानन्द स्वामी, श्रीजी महाराज और श्री स्वामि- 
नारायण हैं । स्वामिनारायण भगवान्‌ कच्छ, काठियावाड 
और गुजरात अञ्चति देशों में संत, ब्रह्मचारी तथा शस्त्रधारी 
गिरासदारो (१) के झुंड साथ में रखते हुए उपदेश, दिव्यचम- 
त्क और ऐश्वर्यद्वारा घर्मभक्ति की प्रवृत्ति कराते हुए सांसारिक 
आपत्तियों की शान्ति के उद्योग में लग गये । उन्होंने 
कई पापी जीवों के पाप छुडाये, डाकुओं के झुंड को 
चमत्कार दिखाकर भक्त बना दिया तथा पापी राजाओं के 
दुराचरण छुड़वा दिये। सब अकार के अत्याचारियों के 
अत्याचार छुड़ाने के लिए वे वार बार देशाटन करने लगे । 
लाखों मनुष्य उनके चमत्कार को देखकर उनके पीछे पीछे 
घूमने लगे । उन्होने बहुत से लोगों को समाधि के सुख 
का अनुभव करवाया । उनके शरीर में ही अनेक पुरुषों 
ने गोलोकवासीं श्री राधाकृष्णरूप का, वैकुण्ठवासी श्री 
रामचन्द्ररूप का, रवेतद्वीपवासी महापुरुषरूप का, अव्याकृत- 
घामवासी भूमापुरुष का, बद्रिकाश्रमवासी नरनारायणरूप 
का, क्षीरसागरवासी शेषशायीरूप का, सूर्यमण्डलस्थित 
हिरण्यमय पुरुष का और अभिमण्डलस्थित यज्ञपुरुष का 
दर्शन किया । उन्होंने कितनों को प्रणव के नाद सुनाये 
और कितना को “अल्लाह, ईसा, गणपति, -शंकर, विष्णु, 
विराट, देवी, तीर्थकर, विश्‍वकमो तथा अन्य अनेक देवताओं 
के रूप में देन दिया । 
इस प्रकार करोड़ों व्यक्तियों को उन्होंने शिष्य बनाया 
ओर उन्हें भक्ति में प्रवृत्त कर दिया । कितने ही मत- 
वादियों को उन्हीं के इष्टदेवों के रूपों में दर्शन देकर उनके 
संकल्पों को सिद्ध कर दिया। बडौदासरकार श्रो सयाजी 
राव महाराज ने श्री स्वामिनारायण परमात्मा को बड़ौदा 
घुलाकर अपने मोक्ष का वरदान माँग लिया । धर्मपुरराज्य 
की रानी कुशालकुँवरी वाई ने अपना सारा राज्य श्री स्वामि- 
नारायण को अर्पण करके अपना मोक्ष माँग लिया। भगवान्‌ 
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ने गुजरात और काठियावाड़ के काठिभील न | & 
करनेवालों को और पिंडारों को सदाचारी बनाकर २७ ' 
बना दिया । इस बात को सुनकर उस समय के द | 
प्रचारकों और अंग्रेज अमळदारों ने री स्वामिना | ' 
मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है । जस्टिस रानाडे जे 
लिए “Last of the old Hindu réforng 
अथात. प्राचीन हिँदूउधारकों में ये अन्तिम हैं, च; 
श्री स्वामिनारायण के दर्शन करने के उद्देश्य से|. 
सन्‌ १८३० में बंवई के गवनेर सर जल्होनमालकम रेड ८ 
राजकोट में सुलाकात की थी । | व 
जेसे योश्य ख्रीष्ट के वारह एपास्टल ( १०4९] ठ 
महावीर प्रभु के ग्यारह गणधर थे, बुद्धभगवान्‌ ३! क 
आद्यमिछ थे, शंकराचार्य के चार पट्टदिष्य थे, क| उ 
चाय के आठ सखा थे, वैसे ही श्री स्वामिनारायण मर अ 
के साथ पाँच सौ परमहंस धर्मस्तम्भरूप थे । ३.३ 
आज्ञानुसार वे धर्मभक्ति का अचार करते थे। हे! 
ट्वं के व्यक्ति थे। उनमें से कोई विदा ॥ब 
योगी थे, कोई सिद्ध थे और कोई तपस्वी क जि 
इनमें सुक्तानन्द., शतानन्द , ब्रह्मानन्द , प्रेमानन्द, गे।छे 
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नन्द्‌ 3 निष्कुलानन्द 3 सुकुन्दांनन्द्‌ 3 भूसानन्द 7 | 
नित्यानन्द , गुणातीतानन्द्‌ , वासुदेवानन्द आदि | 
व्यक्ति थे । इन्होंने संस्कृत में तथा भाषा में रो हगि 
नारायण को भक्ति और धर्म के संबन्ध में अगे" 
बनाये हें । प्राचीन ग्रन्थों में श्री हरिवाक्य 
सभाष्यशिक्षापत्री , सत्संगिजीवन , सत्संगिभूषण, र | 
दिरि ककि: ब्रह्म 
वजय, लीलाकल्पतरु, ज्ञानविळास, ? । 
उपनिषद्भाष्य , वेदस्तुतिव्याख्या , डि 
> | 

तम 

२९ 





व्याख्या तथा नवीन अन्थों में विदि 
नाशानन्दकाव्य, श्री स्वाभिनारायण वेदान्तसार) शी धं 
कारिकाभाष्य, आदि बढ़े वडे अन्य हैं। ई 
प्रस्थ ३४०००, कुछ २४०००, कुछ १८००" 








८००० इलोकों के हें । भाषा में भी वचनाम्रत, भक्त- 
| चिन्तामणि, निष्कुलानन्दविश ग्रन्थ, श्री हरिलीलासत , 
बालचरित्र,चरित्रचिन्तामणि, श्री गुणातीतानन्दवातो,श्री गोपा- 
लानन्दवाता, परचा, जीवनचरित्र आदि वडे बड़े मन्थ हैं । 
इनके अतिरिक्त छोटे छोटे बहुत से ग्रन्थ हें । इन अन्थों 
8. करे द्वारा संप्रदाय के सिद्धान्तों का प्रचार किया गया है । 
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श्री स्वामिनारायण भगवान्‌ ने काठियावाइ और-गुजरात 

| $| आदि अनेक ग्रान्तों में अन्ञसत्र स्थापित किये थे जिनके 
भे , परिणामस्वरूप आज उनकी जगह पर बड़े बड़े मन्दिर 
| विद्यमान है। उन्होंने बड़े बड़े विष्णुयाग किये थे और 


९), अहमदाबाद के काँकरिया तालाव पर व्रह्ममोज करवाकर 
दे! कई लाख मनुष्यों को तृप्त किया था। शिक्षापत्री में 
कू उन्होंने आज्ञा दो है कि-- 

| र्ग भगवन्मन्दिरं प्राप्तो हन्नार्थी कोऽपि मानवः । 

' आदरात्‌ स तु सम्भाव्यो दानेना5न्नस्य शक्तितः॥१३१॥। 
वे; अपने जीते जी उन्होंने बड़े बड़े मन्दिर वनवाये । 
।बड़ता और अहमदाबाद में उन्होंने गददियाँ स्थापित कीं 

जिनपर धमेभक्ति से उत्पन्न श्री स्वामिनारायण के बड़े और 
छोटे भाइयों के वंशज आचार्य होते हें | उन गद्दियों 
देव के स्थलों पर प्रायः एक एक हजार साधुलोग रहते हे । 
दे ' गढडानगर? श्री स्वासिनारायण की बड़ी भारी तीर्थभूमि 

1) (गिनी जाती है। वहाँ पर वडा प्रसिद्ध मन्दिर है तथा 

क जलजिलनी (१) एकादशी के उत्सव पर प्रतिवर्ष कई 

सु लाख मनुष्यों का मेला लगता है । जूनागढ़, उना, जेतपुर, 

भं गड » जामनगर, बढवाण, मूली, उभाण, जेतलपुर, बड़ौदा, 

क. भड़ोंच, बंबई और छपिया आदि स्थानों में समद्धि- 

शि त्रिशिखरी मन्दिर हैं। उनमें लक्ष्मीनारायण, राधा- 

हरिकृष्ण, मुरलीमनोहर, मदनमोहन, गोपीनाथजी 

(त्यादि के सप्तधातु के स्वरूप तथा चौबीस अवतारा और 

पावती, नन्दीश्वर, लिङ्ग, गणपति, हनुमानजी आदि 
स्वरूप प्रतिष्ठापित किये गये हें । 





भी स्वामिनारॉयणुसंप्रदाय 
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श्री स्वामिनारायण परमात्मा ने आचारस्वच्छता, 
विचारस्वच्छता, निधिस्वच्छता, पूजनस्वच्छता, व्यवहारः 
स्वच्छता, आन्तरस्वच्छता, संतों की निर्मोहिता तथा देव- 
मन्द्रो में जन्माष्टमी, रामनवमी, शिवरात्रि, एकादशी 
आदि के संवन्ध में उत्सव समैया बनाया है । शिक्षापत्री 
में उन्होंने आज्ञा दी है कि-- 
देबतापितयागार्थमप्यजादेइच हिंसनम्‌ । 
न कतंव्यमहिंसव घमः प्रोक्तोऽस्ति यन्महान्‌॥ १२॥ 


'देवतातीथविप्राणां साध्वीनां च सतामपि । 


वेदानां च न कतव्या निन्दा श्राव्या न च क्वचित्‌ ॥२१॥ 
द्रा शिवाळ्यादीनि देवागाराणि बत्मेनि । 

प्रणम्य तानि तद्देवद्शंनं कार्यमादरात्‌ ॥ २२ ॥ 
ऐकात्म्यमेव विज्ञेयं नारायणमहेशयोः । 
उभयोब्रह्मरुपेण वेदेषु प्रतिपादनात्‌ ॥ ४७॥ 
एकाद्शीनां सवासां कर्तव्यं त्रतमादरात्‌। 
कृष्णजन्मदिनानां च शिवरात्रेश्च सोत्सवम्‌ ॥७९॥ 
कत्या ठारिकायुख्यतीथयात्रा यथाविधि । 

सवरपि यथाशक्ति भाव्यं दीनेषु बत्सळेः ॥ ८३ ॥ 
विष्णुः शिवो गणपतिः पावती च दिवाकरः । 

एताः पूञ्यंतया मान्या देवताः पञ्च मामकैः ॥ ८४ ॥ 


. स श्रीकृष्णः परब्रह्म भगवान्‌ पुरुषोत्तमः । 


उपास्य इष्टदेवो नः  सवीविभावकारणम्‌ ॥ १०८ ॥ 
भाद्रशुकृचतुथ्या' च कार्य विष्नेशपूजनम्‌ । 
इपुकृष्णचतुदश्या कायाऽचो च हनूमतः ॥ १२७ ॥ 
कतऱ्य कारणीय वा श्रावण मासि सर्वथा । 
बिस्वपत्रादिमिः प्रीत्या श्रीमदादेवपूजनम्‌ ॥ १४९ ॥ 
स्नानं सन्ध्या च गायत्रीजपं श्री विष्णुपूजनम्‌ । 

अङृत्वा वैश्वदेवं च कतंव्यं नेव भोजनम्‌ ॥ १८७॥। 
त्रिपुण्डरद्राक्षश्वृतियंषां स्यात्‌ स्वकुळागता | ` 
तैस्तु विग्रादिभिः कापि न त्याज्या सा मदाभिते: ॥?६॥ 
` संक्षेप में इन इलोकों का अर्थ यह है--अह्िसाब्रत रा 


` गीतांधमं 
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पालन करना चाहिए । देवता, तीर्थ, विप्र, साधु, पतित्रता 
और वेदादिको की निन्दा न करनी चाहिए और न सुननी 
चाहिए । शिवाळ्यादे देवमन्दिरं को नमस्कार करना 
तथा उनमें स्थापित देवताओं का दशन करना चाहिए । 
नारायण और महेश एक हो हें । एकादशी, जन्माष्टमी 
सौर शिवरात्रि के ब्रत करने चाहिए । द्वारिका, मथुरा, 
अयोध्या, काशी आदि तीर्थो' को यात्रा करनी चाहिए । 
बिष्णु, शिव, गणपति, पार्वती और सूर्य इन पञ्चदेवताओं 
को मानना चाहिए । 
पूजन तथा आश्विन में हनुमानजी का पूजन करना चाहिए । 
सावन में विल्वपत्रादि के द्वारा महादेवजी को पूजना 
चाहिए । स्नान, संध्या, गायत्रीजप, विष्णुपूजन और 
चैरवदेव किग्रे बिना भोजन न करना चाहिए । कुलपरंपरा 
से चले आते हुए त्रिपुण्डू, भस्म और रुद्राक्ष के धारण करने 
की प्रथा को न छोड़ना चाहिए । 

बाइबिल में ईसा ने कहा हे-- 

४] come to fulfil, not to destroy? 
अथात्‌ में संसार में महान्‌ कार्या' को करके उसमें अच्छे 
अच्छे भाव भरने के लिए आया हूँ, उसे नष्ट करने के 
लिए नहीं आया हूँ । पर स्वामिनारायणजी के संबन्ध में 
कहा जा सकता है कि--“ 1 come not to destroy, 


mm am ल = 
Td 


but to harmonize” अथात्‌ में अनेक धर्मभावनाओं 


को नष्ट करने के लिए नहीं आया हूँ, प्रत्युत्‌ उनमें एक 
सुसंबन्ध स्थापित करने के लिए आया हूँ । उन्होंने श्री 
नारद्पञ्चरात्र भारद्वाजसँहिता के अनुसार प्रपत्तिरूप 
शरणागति में सभी को अधिकारी कहा है । किंतु 
_ अह्मचारो और साधु बनने की दीक्षा लेने के लिए उन्होंने 
तीन वणां' को ही अधिकारी स्वीकृत किया है, त्रिवर्णभिन्न 
को नहीं । प्रपत्ति में सबका अधिकार दै-- 
्राप्तुमिंच्छन्परां सिद्धि जनः सर्वो5प्यकिच्वन: | 
भ्रद्धया परया युक्तो हरिं शरणमाश्रयेत्‌ ॥ १२॥ 


भाद्रपद्‌ में विघ्नेश ( गणपति ) का. 
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न जातिभेद न कुल न ढिङ्ग न गुणक्रिया:। 
न देशकालौ ना$वस्थां योगो ह्ययमपेक्षते | के 
ब्रह्मक्षत्रविशः शूद्राः स्ियश्चान्तरजास्तथा । | वि 
सव एव प्रपद्येरन्‌ सवधातारमच्युतम्‌ | | 
प्रपत्तिरानुकूल्यस्य संकर्पोऽप्रतिकूङता | | 
विश्वासो वरणं न्यासः कापण्यमिति षड्विधाः 
तापः पुण्डू तथा नाम भन्त्रो यागश्च पञ्चम; । _. 
अमी हि पञ्चसंस्काराः परमेकान्त्यहेतव: |” | _. 
अर्थात्‌ जो मोक्ष चाहता हो वह श्री हरि कोश कर 
जाय । शरणागति में जातिभेद, कुछ, चिह, गुण, मा 
देश, काल, अवस्था और योग किसी की भी विशेष! माः 
आवश्यकता नहा है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, भर; अः 
तथा अन्तरजातीय चाहे जो कोई भो हो, सभी शर ब्रह 
के अधिकारी हैं। अनुकूल का संकल्प, अग्रतिकृष व्यः 
विश्वास, वरण, न्यास ओर दीनता, ये छः प्रकार को$ क्य 
हृ । ताप, पुण्डू, नाम, मन्त्र ओर याग के बरे! अ 
संस्कार हें। सभी को पालन करने के लिए झं स्वत 
निम्नलिखित ग्यारह नियम वतळाये हे: — | परः 
हिसा न करनी जंतु की, परख्ी संग का ता अट 
मांस न खावत, मद्यकूँ पीवत नहीं वमो है, | 
बिधवाकूँ स्पशत नहीं, करत न आतमा] च 
चोरी करी नहीं काहु की, कलंक कोई कु न ढगा र 
निंदत नहीं कोई देवकूँ, बीन खपत्रो नहीं खा 
विसुख जीव के वदन से, कथा सुनी नहीं जा।। 
उन्होंने और भी अनेक नियम अपने संप्रदाय में *| 
किये हैं । जसे गाँजा, तमाखू , अफीम, प्याज, लहद | 
को न तो खाना और न सूंघना; मद्य आदि का! 
इत्यादि । शास्रीय विरिष्टाद्वेतसिद्धान्त भी म 
अवतरित होते चले आये हें । उसमें जीव, माग" आदि 
ब्रह्म ओर परव्रह्म ये पाँच तत्त्व स्वीकार किंग | | 
शरी स्वामिनारायणवेदान्तसार नामक ग्रन्थ में 







| भी स्वामिनारायणसंम्रदाय 


साथ प्रकृति, काल, जीव, ईश्वर, सुक्त, व्रह्म, परब्रह्म, दिव्य 
विभूति और ज्ञान, इन नव द्रव्यो का तथा सत्त्व, रज, तम, 
शब्द, स्पर, रूप, रस, गन्ध, संयोग और शक्ति, इन दस 
गुणों का निरूपण किया गया है । यहाँ पर संक्षेप में नौ 
द्रव्यो के संबन्ध में कुछ लिखा जाता है । 
प्रकृति-- प्रकृति गुणसाम्य को कहते हैं । उसी के 

नाम माया, अविद्या, तम आदि हैं । माया शब्द का अर्थ 
विस्मय उत्पन्न करनेवाला होता है । प्रक्कतिं अपने वैचित्र्य- 
दर्शन द्वारा विस्मय उत्पन्न करती है । इस प्रकार इन्द्रजाल 

मायाझ्ग आदि माया हो हैं। अद्वंतमत के अनुसार जो 
॥ माया का अर्थ सद्सदनिवचनीय है उसकी मायामृग में 
१ अव्याप्ति होती है-। मायामृग सत्‌ नहीं है, क्योंकि वह 
| ब्रह्म से भिन्न है । वह असत्‌ भो नहीं है, क्योंकि वह 
दे | व्यवहार में आता है। वह अनिवेचनीय भी नहीं है, 
क्योंकि वह, “ गग? शब्द्निवाच्य है । वह अत्ञानात्मिका 
( अकृति ज्ञानवत्‌ भावरूप है । कपिलमत के अनुसार वह 
द स्वतन्त्र मानी गई है, किंतु वह स्वतन्त्र नहीं है। वह 
| परब्रह्म के अधीन उसकी शक्तिरूपा है । , कार्योपयोगी 
/ अएथकृसिद्ध विशेषण का नाम शक्ति हे । वह अचेतन 
| है, विशु है, महत्तत्वादि चौबीस तत्त्वोंबाळी है तथा परत्रह्म 
| को अचित्‌ शरीररूपा है | चेतन के प्रति सवात्मभाव से 
|| आधेयविधेय शेषत्वनियमानुसार अप्रथकूसिद्ध द्रव्यविशेष 
| को शरीर कहते हें । वह नित्य और अनित्य दो प्रकार 
| | का है । प्रकृति, काल, जीव, ईश्वर, सुक्त, व्रह्म तथा नित्य 
ई विभूति को नित्य शरीर माना गया है । 
' काछ--काल सत्त्व, रज ओर तम से रहित जड़ द्रव्य- 
2 है । वह निखिल जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और 
लय को लीला करनेवाले परमात्मा का लीलोपकरण है । 
। जीव--जीव अणु है तथा स्वतःसिद्ध है। वह 
श्रित, नियम्य, परतन्त्र, हृदयपद्म का निवासो, नित्य, 
परमाणु, ज्ञानशक्तिमान्‌ तथा इन्द्रियों का अधिष्ठाता है । 
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वह निर्विरोषज्ञानरूप नहीं दै, क्योकि श्रुति के “सत्य 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’ तथा “नित्यं विज्ञानमानन्दं ब्रह्म? 
आदि भन्त्रों से, जो कि धर्मचाचक शब्द है, धमां का भी 
प्रतिपादन होता है भगवान्‌ व्यास ने आत्मा में ज्ञानगुण 
का सार होने के कारण ही ' तद्गुणसारत्वात्तद्वः«यपदेदा: 
प्राज्ञवत्‌” इस सूत्र की रचना की है । 'प्राज्ञेन ब्रह्मणा 
विपश्चिता ?, “यः सर्वज्ञ: स सर्ववितः, ' यस्य ज्ञानमयं 
तपः आदि श्रुतिमन्त्रों से भी सववज्ञ के लिए ही ' सत्यं 
ज्ञाने? का व्यपदेश किया गया है । इसके अतिरिक्त ज्ञान- 
मात्र ही ब्रह्म नहीं है, क्योंकि “यः सवज्ञः स सववित्‌ 
यस्य ज्ञानमयं तपः? इस श्रुति में ब्रह्म का ज्ञातृत्व प्रति- 
पादित दै । अतएव जीवात्मा भी ज्ञानवान्‌ सिद्ध होता है । 

इश्वर -- जीवभिन्न हिरण्यमयकोशान्तर्गत चेतन को 
ईश्वर कहते हैं । अष्टावरण में प्रकृति के लय से होनेवाली 
आत्मा, विराजपुरुष, महाविष्णु, भूमापुरुष, प्रधानपुरुष, 
मक्ृतिपुरुष आदि ईश्वर की अगणित कोटियाँ हैं । 

सुक्त माया से रहित, ब्रह्म से भिन्न, नियाम्य चेतन 
को सुक्त कहते हें । उसके सादि और अनादि दो भेद हैं । 
मुक्ति पानेवाले सादि सुक्त हैं और सदा परमाक्षर धाम में 
रहनेवाले अनादि मुक्त हैं । मुक्तात्मा अर्चिरादि के सारत के. 
द्वारा जव ब्रह्मलोक में जाता है तव वह स्वयं चेतन तत्त्व- 
रूप परभेश्वरेच्छा द्वारा दिव्य साकारस्वरूप में आविरभूत 
होता है। यथा-- सम्पद्याऽऽविर्भावः स्वेन शब्दात? । 
इस ब्रह्मसूच के मुक्तानन्द भाष्य में लिखा है -- “ अस्मात 
शरीरात्समुत्थाय परं ज्योतिरूपसम्पद्य स्वेन रूपेणाऽ- 
भिनिष्पद्यते, पर ज्योतिः -- सर्वोकृष्ट प्रकाशबहुलायत्त॑ 
नारायणस्वरूपं प्राप्तस्य जीवस्योपासितुः स्वरूपाऽऽ- 
विभाव उच्यते; तश्च स्वरूपं तस्य तत्काङसम्भूतं पूर्व 
सिद्धं बा इति सशयः। न पूवसिद्धभ । अभिनिष्पत्ति- 
श्रवणात्‌ देवादिस्वरूपवदागन्तुकमेवेति पूर्वपक्षे सिद्धा- 
न्तः परन्रह्मस्वरूपं प्राप्तस्य जीवस्य अनाद्विद्यः- 


EE 
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११६२ 
रूपमळतिरोहितं चैतन्य स्वरूपं पूव वतमानसव सर 
रूपा55वरणा5पगमात्र काशबहुळा55वृत्तमेवा55विभेव- 
ति। ¦ स्वेन? शब्दात परं ज्योतिरूपसम्पद्य स्वन रुपणा5' 
भिनिष्पद्यत इति “स्वेन रूपेण” विशेषणशब्दात्‌ , 
शुद्ध आत्मन्येव परमात्मध्यानवळन तत्समान- 
गुणतत्परिचर्याऽही पाषंदरूपा भागवती तनुः कीटपे 
शस्क्कत्वरूपापत्तिन्यायेन प्रादुभवति- .-- - इत्यादि |? 
तात्पर्य यह दै कि मुक्तात्मा परमात्मध्यानवल से कोट- 
भ्रमरन्यायानुसार भगवान्‌ की सेवा के लिए स्वयं हो भाग- 
वती तनु धारण कर लेती है । वह संपूर्ण दिव्य साकार- 
विग्रह है, समस्तमुक्तमण्डल दै, सर्वेज्ञ है । वह अनेक 
ऐश्वर्यों से युक्त, उत्तरा$्वधि, ज्रीपुरुषभाव से रहित, 
किशोरस्वरूप तथा परमेश्वर समान द्विभुज है। उसकी 
इन्द्रियाँ और क्रियाएँ स्वात्मक शक्तिविशेष हें । वह 
। सोऽइ्ुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता ' 
के अनुसार परब्रह्म के समान भोगवाला है। 'यद्रत्वा न 
निवतेन्ते ', “न स पुनरावतते' इत्यादि में जो सुक्तात्माओं 
का अनाइत्तित्व दिँखलाया है वह कर्मेकतृत्व के निषेध के 
आधार पर दिखलाया गया है । 
त्रम सुक्त आत्माओं के आधारभूत, परत्रह्मव्याप्य, 
चेतन के भोग्य भोगों के उपकरणों से विशिष्ट परमेश्वर के 
धाम का नाम ब्रह्म या अक्षरधाम है । 
सत्यं ज्ञानमनन्तं हि पूणे चाऽखण्डम्नक्षरम्‌ । 
घाम यद्वासुदेवस्य मूर्ती चामूऽतेसुच्यते ॥ 
“यस्मिन ढोका निहिता ळोकिनश्च तदेतदक्षरं ब्रह्म।' 
तदाइरक्षरं ब्रह्म सवकारणकारणम्‌ । 
हरेघाम परं साक्षात्‌ पुरुषस्य महात्मनः ॥ 
योऽस्याध्यक्षः परमे व्योमन्‌ ते देव तढु भव्यमा 
इद्म्‌ , तदक्षरं परमे च्योमन्‌? ( ऋग्वेद ) । 
अक्षरधाम मुक्तात्माओं का स्थान हैं। वह दो प्रकार 
` का है--एक मूतिमान्‌ तथा दूसरा अमूत । मूर्तिमान्‌ 
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अक्षरधाम परत्रह्म की सेवा में है और ममू 
सर्वत्र व्यापक है । ५ 
परन्नह्म--जो स्वरूप ओर गुणों से अनवर | 
हों वे परब्रह्म ह। उन्हं पुरुषोत्तम कहते हे | 
द्वारा कमे से नियन्त्रित जीवों का नियन्त्रण 
समस्त जीवों को उनके कमे के फल को देनेवाले ह | गु 
की उपासना हमारे यहाँ श्री स्वामिनारायण नाम से ७... 
है। वे चिदचिद्विशिष्टस्वरूप से जगत्‌ के उपाद _ 
बनते हैं, संकल्पविशिष्टस्वरूप से निमित्त कारण क 
और कालान्तयामी तथा ज्ञानशक्त्यादि विशिष्टस्वर्प र; 
कारी कारण बनते हँ । जगत्‌ के उपादान' कारण से कै 
भो परब्रह्म में सविकारत्व की आपत्ति , नहीं आती, क ८ 
जगत्‌ उनके चिद्चिद्रूप विशेषण का हो परिणाम ह॥ फ़ हि 
ही उपादान कारण हँ तथा वे ही उपादेय भी हें । 
सूक्ष्म चिद्चिद्विशिष्ट वेश उपादान है ओर स्थूल बिक 
शिष्ट वेश उपादेय है । इस प्रकार उनमें उपारे हैं । 
उपादान दोनों की एकता है । ५ नेह नानाऽस्ति किर 
इस श्रुति में नानात्वनिपेध का यही अर्थ है कि है | 
कोई भेद नहीं है अथात्‌ परब्रह्म से कोई भी विशेष । 
नही है । और कोई भी वस्तु अपूर्व नहीं है, केव 1 
की अवस्था अपूर्वं होती है । इसी से सत्कायवाद मात 
है।. परमात्मा के स्वरूप के पाँच भेद माने गये ह भोर 
व्यूह, विभव, अन्तयीमौ और अचो। “पर रु र पर ॒ 
स्वामिनारायण मानते हें । वासुदेवादि व्यूह 1 | 
कृष्णादि अवतारविभव हें । सवंत्र स्थित रूप ४ धू 
है । प्रतिष्टित मूर्तिविशेष अचा है । > 
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दिव्य विभूति -- परमात्मा के धाम में सि ब 
दानन्दात्मक , घुद्धसत्त्वमय, मायाप्रतिद्वन्द्वी, अमर 
विशेष को दिव्य विभूति कहते हैं । वह 
में स्थित समस्त दिव्य वस्तुओं की उपादानअं् 





।“ ज्ञान--स्वयं प्रकाश और अचेतनद्रव्यवषयी 
| पदार्थ का नाम ज्ञान है-- वह नित्य और विभु है-- 
` “न विज्ञातुविज्ञातेबिपरिलोपो विद्यते ।? नित्यज्ञान का 
| स्वरूप सत्‌ होने के कारण वह “ यथावस्थितव्यवहारानु- 
। ण? है । इस प्रकार “सत्ख्यात? को स्वीकार किया 
| गया है । सत्ख्याति का अर्थ है “ज्ञान के विषय की 
३ 
| 





सत्यता? । “शुक्तिरजतस्थल ” में रजत तेजःपदार्थ है । 
तेज के अवयव शुक्त्यादि पृथ्वी में संनिहित हें । इसलिए 
ज्ञान का विषय होनेवाला रजतांश सत्य है । यहाँ विषय 


3 
| 
) 
५।। 


| 
| 


णा nn 


| का वाघ होने के कारण भ्रम होता है । इसी प्रकार स्वप्नज्ञान 
'भी सत्य है। “न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो 
ण भवन्त्यथ रथान्‌ रथयांगान पथः सरजत**---- स 
| हि कता” इस श्रुति के अनुसार यह स्पष्ट है कि पर- 
र मात्मा स्वप्न में जीवों के कमानुसार उनके अनुभव 
आने के योग्य जगत्‌ के पदार्थों का सुजन करते 
। ज्ञान के सत्य. होने के कारण समस्त पदार्थो का 
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कतेच्य समझा था । 


१५० 


श्री स्वामिनारा यणुसंप्रदाय 


मसी 
rn यायी 2 नित लानत 


रामकृष्ण परमहंस मानवधम को माननेवाले थे | 
और सौर तथा गाणपत्य भो । वे इसा, मूसा, बुद्ध, जिन आदि सबको मानते थे । (पर अद्वैत सिद्धान्त 
थे।) किसी भी पंथ या संप्रदाय के प्रति उनको पक्षपात अथवा द्वेष नहीं था । वे सम- 
झते थे कि सारा विश्व एक ही परमात्मा का रूप है ।' उनकी धारणा थी कि सभी नदियाँ जिस प्रकार 
| फिरकर अन्त में समुद्र में ही जा मिलती हैं, उसी प्रकार सब पंथ उसी एक परमात्मा को प्राप्त करनेवाले 
उनका सिद्धान्त यह था कि जो व्यक्ति जिस स्थिति में हो उसो स्थिति में उसे अध्यात्म की ओर 
की सहायता देनो चाहिए। राजा राज्य करता हुआ और मजदूर मजदूरी करता हुआ आध्यात्मिक 
की चेष्टा करे। किसी को भी धमंत्याग करने की आवश्यकता नहीं। छोकसेवा को ही उन्होंने 


११६३ 
तत्त्वज्ञान मोक्ष का कारण माना गया दै । इस प्रकार के 
ज्ञान से मोक्ष होता है, किंतु इस संप्रदाय में विशेषतया 
धर्मे, ज्ञान और वैराग्य से युक्त भक्ति मोक्ष का साधन साना 
गई है । 

धर्म, ज्ञान, वैराग्य और भक्ति, इन चारों का प्रतिपादन 
करनेवाले अपने “वचनात? नामक .अन्थ के द्वारा अपने 
करोड़ों भक्तों को अमृत का पान कराकर, उन्हें परमधाम की 
प्राप्ति कराकर ओर अभर बनाकर परमात्मा श्री स्वामिनारायण 
भगवान्‌ ज्येष्ठ झुक्ला १०, संवत्‌ १८८६ वि० ( ता० २८- 
१०-१८३० ई० ) को स्थूलरूपद्शां लोगों के सामने से 
अइशय हो गये। उन्होंने ४९ वर्ष २ मास १ दिन इस 
पृथ्वी पर रहकर विशिष्टाद्वेतस्वामिनारायणसंप्रदाय को प्रव- 
तिंत किया, जिसके आश्रय में रहनेवाली जनता निरन्तर 
अभ्युदय और निःश्रेयस को प्राप्त करती जा रही है और 
भविष्य में भी करती रहेगी । 

॥ इति शम्‌ ॥ 





'राककृूष्ण का झम 


वे शाक्त भो थे और शेव भी; वैष्णव भी थे 


परुषाथ 


> 


( ले०— महामहोपाध्याय श्री गिरिधर शमो चतुवंदी, जयपूर ) 


आर्यशाख्रो में चार ' पुरुषार्थ बतलाये गये. हे--धमे, 
अर्थ, काम और मोक्ष । “पुरुषार्थ? शब्द का अथे है “ पुरुषे- 
र्थ्यते पुरुषार्थः? पुरुष की इष्ट वस्तु ही ` पुरुषा? है । 


पूर्वोक्त चारों पदार्थ पुरुष को इष्ट होते हैं, अतः ये “पुरु. 


षार्थ ? कहे गये हैं । स्थूल इष्टि से देखने पर तो यही 
प्रतीत होता है कि “अर्थ? और “काम” ही पुरुषार्थ हैं । 
पुरुष स्वभावतः अर्थ और काम की ओर झुकते हैं । द्रव्यो- 
पार्जन और उसके द्वारा विविध प्रकार के सुखोपभोग करना 
कौन नहीं चाहता ? सच पूछिए तो इन दोनों के बिना पुरुष 
किसी काम का नहीं । अर्थ और काम से सर्वथा शून्य 
पुरुष को संसार में कोई “पुरुष? कहने को भी तैयार न 
होगा । अर्थ और काम में जो जितनी उन्नति कर चुका है, 
जितनी संपत्ति जिसके पास है, जितने उपभोग के साधन-- 
सुन्दर विशाल'भवन, अच्छी से अच्छी सजीळी. गाड़ियों, 
चमकले वस्राभूषण आदि--जिसको उपलव्ध है, वह उतना 


ही उन्नत कहलाता है, संसार में उतना ही आदर पाता है । 


इसलिए बालक से बूढ़े तक, मूर्ख से प्रकाण्ड विद्वान्‌ तक, 
ग्रामीण से चतुर नागरिक तक, सव इन दोनों के. हेतु यथा- 
शक्ति उद्योग करते हैं । 
` इन दोनों की ओर होती है वेसी धर्म ओर मोक्ष की ओर 


नहीं । धर्मे और मोक्ष की आर यदि प्रबृत्ति होती भी. 
` है, तो केवल विद्वानों की हौ- सो भी अपनी इच्छा. 


से नहीं, केवळ शास्न की आज्ञा से। तब तो जिसमें 
पुरुष. की स्वाभाविक प्रवृत्ति नहीं उसे ' पुरुषार्थ कहना 


सवेथा अनुचित है । आज्ञा और प्रेरणा से प्रवृत्ति होना 


आर वात है तथा स्वतः. इष्ट समझकर अबृत्ति हाना 
ओर वात । प्रभु आदि की आत्ता से तो पुरुष ऐसे कार्य 


किंतु यदि विज्ञ पाठक विचारदृष्टि से काम लेंगे, ते | 


जैसी सबकी स्वाभाविक प्रवृत्ति 


जाय वही धर्म है, किंतु ध्रियते इति धर्मः और *| 


, किया हुआ--तत्तदू वस्तु स्वरूपको धारण ' | 
“हो, वह उसका धर्म कहा जाता है। ' धर्म” (| 


(९ 





में भी प्रवृत्त देखे जाते हैं जो उनको सर्वथा थरि 
इसके अतिरिक्त धर्म में प्रवृत्ति भी बहुधा अर्थ और 
लिए ही होती है । आयः आस्तिक पुरुष कौरि ३ 

या परलोक 'में धनश्राप्ति की इच्छा से ही दान करे | 5 
परलोक में विविध कामों की प्राप्ति के उद्देश्य से 
आदि किये जाते हैँ । अतः धर्म यदि ` पुरुषा, ३ | 11 
तो स्वयं पुरुषार्थ नहीं, किंतु अर्थ और काम का इ. 
होकर उनका साधन होने से गौण पुरुषार्थ हो सक्ता | र 
विना किसी उद्देश्य के, केवल ' घर्म ? की इच्छा प्रायः # 
को नहीं होती । मोक्ष का तो स्वरूप ही बहुत र न 
गिने आदमी समझ सकते हं, फिर उसकी इच्छा ओर ६ 
विषयः को “ प्रवृत्ति? की क्या कथा १ सुतरां जिस सर 
भाव से “अर्थ और “काम ' पुरुषार्थ कहे जा सकते हैं: 
भाव से “धर्मे? ओर “मोक्ष? नहीं । यदि कुछ ॥ पत 
इनकी चाह हो, तो भी सामान्य रूप से इन्हें पह 

नहीं कह सकते । स्थूल दृष्टि से ऐसा ही प्रतीत होता। 

















जायगा कि“ धमे ? और “मोक्ष भी सावेभोम भाव से ह 
हैं, प्रत्युत ये ही मुख्य पुरुषार्थ हैं, “अर्थ? और ४ 
गोण हैं। इस पर बिचार करने से पहले “ घम! | 
* मोक्ष? शब्द का अर्थ जानना अत्यावश्यक है । 
शब्द “धु? धातु से बना है, जिसका अर्थ “धारण * 
है। इससे केवल यही अभिप्राय नहीं कि जो घार 


धर्म» इन दोनों व्युसततियों के अब्र जे |" 





यही अर्थ महाभारत के निम्नलिखित श्वोक में वर्णित है-- 
८घारणाड्मंमित्याहुधमों घारयते प्रजा: । 
यत्स्याद्वारणसंयुक्त॑ स घमं इति निश्चयः ॥ ” 
“धारण करने के कारण घर्म को घर्म कहते हें, धर्म 
| ही प्रजा को धारण करता है ?? -- इत्यादि । अभिप्राय यह 
|| कि प्रकृति के प्रवाह में किसी का उत्थान और किसी का 
॥ पतन बराबर चलता रहता है । । 
| । शाज्रकारों का निश्चय है कि यह उत्थान या पतन 
|| याइच्छिक ( अकारण ) नहीं, किंतु सकारण ही होता है | 
| उत्थान का कारण उपस्थित होने पर उन्नति, और पतन 
का कारण उपस्थित होने पर पतन अवश्य होगा । इतना 
॥ भी अवश्य स्मरण रहे' कि इस उत्थान वा पतन का कारण 
| क्रिया ही होती है। यह संपूर्ण संसार क्रियाशक्ति का 
| विजुम्भणमात्र है । वस, जो क्रिया पतन नहीं होने देती- 
स्वरूप को स्थिर रखती हुई उन्नति की ओर बढ़ाती है, वही 
धर्म? कहलाने के योग्य है । सुतरां स्वरूपरक्षा ही धर्म 
इसके विपरीत जिस क्रिया से 





5 
| का एकमात्र उद्देश्य है । 








'| पतन होता है--जो क्रिया वस्तु के स्वरूप को नष्ट कर देने-. 


॥ वाली है वही “अधर्म? कहो जाती है । इसलिए उसका 


ही. 
| दूसरा नाम है “ पातक २--अथोत्‌ पतन का ( गिरने का ) 
+ 


कारण| ये “घम? और “अधर्म? शब्द सव वस्तुओं के 
उदाहरण के लिए सम- 


१ | ओर फलित होने को उन्मुख रहे, वे क्रियाएं वृक्ष के संबन्ध 
१में “घम ” होंगी--चाहे वे दृक्ष को स्वयं शक्ति से उत्पन्न हों 
।या आगन्तुक पदार्थो के संबन्ध से पैदा हुई हों। इसके 
| विपरीत जिनके द्वारा वृक्ष अपना वृक्षत्व छोड़कर स्थाणु 


| में अधर्म? होंगी । किंतु जहाँ इतर जड़ पदार्थ वा छुद्र 
(आणी केवल स्वाभाविक वा अन्यक्कत क्रियाचक्र के अधीन 


पुरुषार्थ 
3 CHMOD SEF रि 


| | (देठ) के रूप में चला जाय, वे कियाएँ उसके संबन्ध . 
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वहाँ ज्ञानप्रधान पुरुषजाति स्वाभाविक क्रियाचक पर अपना 
अधिकार जमाती हुई अपने को पतित होने से रोककर 
उन्नति की ओर प्रवृत्त हो सकती है। अतएव मनुष्य को 
घर्मे और अधर्म का उपदेश शास्न द्वारा किया जाता है। ` 
शास्र हमें वताता है कि अमुक क्रिया के करने से तुम अपने 
स्वरूप में स्थित रहते हुए उन्नति की ओर बढ़ सकोगे, अत- 
एव यह तुम्हारे पक्ष में “ध्म? है; और अमुक क्रिया से 
तुम स्वरूप से पतित हो जाओगे, अतः यह तुम्हारे पक्ष में 
“अधर्म? है । ` विचारशील पाठक स्वयं विचार सकेंगे कि 
उत्थान और पतन में अपेक्षाकत अवान्तरभेद बहुत हैं । 
अतएव सामान्य और विशेषभाव से धर्म के भी अवान्तर- 
भेद बहुत हो जाते हें । जो क्रिया मनुष्यत्व सामान्य के 
उपयोगी है--जिस कार्य के करने में मनुष्य की मनुष्यता 
में कोई वाधा नहीं होती, प्रत्युत मनुष्यत्व के उच्च कोटि की 

ओर ले जानेवाली जो क्रिया हो, वह मनुष्य के पक्ष में. 
सामान्य धर्म कही जायगी; किंतु जो काम करने से मनुष्य 
मचुष्यता से पतित माना जा सकता है, वह मनुष्यसामान्य 
के पक्ष में अधर्म होगा । पूर्वोक्त सामान्य धर्म का परि- 
पालन करते हुए भी--मनुष्यत्व में कोई वाधा न होते हुए 


भी- जो क्रिया ब्राह्मणत्व में वाधक होगी, जिस क्रिया के 


द्वारा ब्राह्मण को मूलभूत ज्ञानशक्ति पर आघात होगा, वह 
व्राह्मणं के पक्ष में “अधमे होगी । “किंतु ब्राह्मणोचित 
शक्तियों का विकास जिसके द्वारा हो सके, वह ब्राह्मणों का 
धर्म? होगा। यह धर्म विशेषधमै या ब्राह्मणधर्म कहा 
जायगा । इस विशेषधर्म के संबन्ध में यह भी जानना 
अत्यावश्यक होगा कि जो क्रिया ज्ञानशक्ति के संबन्ध में 
परम उपकार करती हुई भी क्षत्रियत्व की मूलभूत पराकम- 
शक्ति पर आघात पहुँचानेवाली होगी, वह ब्राह्मणों का धर्म 
होते हुए भी क्षत्रियों के पक्ष में अधमे कही जायगी। उनकी शक्ति 


: का विकास जिसके द्वारा हो सके, वह उनका घर्म होगा । इस 
, प्रकार प्रति जाति, प्रति श्रेणी, प्रति कुल और प्रति व्यक्ति 


ग ॥ nib 
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Deere कलर 


विशेषधर्म के अनन्त भेद होगें, जिनके विस्तार करने की 
कोई आवश्यकता प्रतीत नहीं होती । हा, इतना और 
स्मरण करा देना आवश्यक है कि धर्म के विचार में वही 
उन्नति? कही जाती है जो भविष्य में पतन का कारण न 
हो। जहाँ केवल तात्कालिक उन्नति को चमक-- किंतु 
भविष्यत्‌ में अवनति का घोर अन्धकार हो उसे यहाँ उन्नति 
नहीं कहा जा सकता । वह तो पतन का पूर्वरूपमात्र है 
और पतन के दुःख को बहुत अधिक कर देनेवाली है । 
वर्तमान में चाहे कुछ कष्ट भी सहना पड़े, किंतु परिणाम 
अमृतमय हो, वही सच्ची उन्नति है । उसी को शास्त्रों में 


श्रेय कहते हें । केवल परलोक ही नहीं, इस लोक की भी 
स्थिर उन्नति धर्म के ही अधीन है । शाख्रकार भी धर्म 
के निरूपण में यही विश्वास दिलाते हँ - 


४ ळोकयात्राथेमेवेह घमंस्य नियमः कृतः । 
उभयत्र सुखोदर्क इह चैत्र परत्र च ॥” 
— महाभारत, अनुशासन पे, अध्याय २६५ 
अर्थात्‌ ठोकंस्थिति के निवाह के लिए ही धमे का 
नियम किया गया है । वह धर्म इहलोक और परलोक 


“में भी परिणाम में सुख देनेवाला होता है । 


यहाँ परिणाम से केवल मेरा अभिप्राय यह था कि जैसे 
कोई चोर या छली अपने पाप के प्रकट होने तक कुछ 
द्रव्य इकट्ठा कर ले और कुछ काल तक उसका उपभोग 
करता हुआ उसी को उन्नति मानने लगे, तो “उन्नति? शब्द 
का वह अथ यहाँ इष्ट नहीं है । वह तो उसके पतन का 
पूवेरूपमात्र है जिसके अनन्तर पतन अवश्य॑भावी है। 


_ साथ ही यह भी याद रखना होगा कि जो एक व्यक्तिमात्र 

` को उन्नति उसके कुटुम्ब की, उसकी जाति की वा उसके देश 

. की उन्नति में बाधक है, वह उन्नति “उन्नति? नहीं कही जा 
. सकती, किंतु स्वजनों की और स्वदेश की उन्नति के अनु- 


कूल उन्नति ही सच्ची उन्नति है। जो मनुष्य स्वार्थवश 


समुदाय को हानि पहुंचायगा, समुदाय के अन्तर्गत होने 


| सें जहा तक राष्ट फैलाकर देखिए, यही प्रतीत 0 


क 
अर्थ या काम में आसक्त पुरुष हो, स्वरूपनार 


fe ०-० नि न जाड | 
१ 


से उसका प्रभाव उस पर भो पडेगा | 
स्पष्ट कहना होगा कि उन्नति के नाम से कारान्त | 
अपनी अवनति कर रहा है । समुदाय के प्रश्‍न र म 
अन्य व्यक्तियों का हानि पहुँचाने से भो इन सव | 
द्वारा इसकी भी हानि अवश्य होगी । मा ह | 
धर्म का बन्धन तोड़कर सब लोग स्वेच्छाचार में | 
हों, ऐसी दशा में यदि मनुष्य ओरों को कष्ट पहुंचाक | 
या छल आदि से अपने को धनी बनता है, तो आगे र 


पेश, 





स्थिरता क्यों होगी ! उससे अधिक चतुर मनुष | ) 
व्‌ 
भी वही दशा करेंगे जो उसने अन्य सीधे सादे म्र 
की है। इसी आधार पर शास्रकार वार वार; न 
देते ह्‌ कि-- | र 
i 
''अद्रोहेणब भूतानामल्पद्रोहेण वा पुनः। 
या वृत्तिस्तां समास्थाय विप्रो जीवेद्नापदि॥| अ 
मः | ड्‌ 
“यद्न्येि हितं नेच्छेदात्मनः कमं पूरुषः। | है 
न तत्परेषु कुवेन्ति जानन्नप्रियमात्मनः |" | पु 
— महाभारत, मोत्षानुशासनपवं, अध्या ॥ र 
| दै 


“अन्य प्राणियों के द्रोह के विना या अन्ततः क 
से जो वृत्ति हो सके उसी का आश्रय ब्राह्मण को ग्रहण | > 
चाहिए ।?-“मनुष्य जिस कार्य का औरों के द्वार | त 
लिए किया जाना नहीं चाहता, वह स्वयं भी दूसरों गे. 
न करे? इत्यादि । 

हाँ, तो जो क्रिया स्वरूप की रक्षा करती हई 
की ओर ले जाती है उसी का नाम धरम! दै! * | 
पाठक स्वयं विचारे कि क्या कोई मनुष्य ऐसे काम है 
की इच्छा करेगा जो स्वरूप को नष्ट करनेवाला हो! | 







पहले स्वरूप की रक्षा सब चाहते हैं। कितनी | 


उपस्थित होते ही वह तुरंत अर्थ या काम को नरम्ती' 


। देता है । कुछ थोड़े से वुद्धि के शत्रु उन कृपणाचार्यों वा 
द | विषयलम्पटों की वात जाने दीजिए जो सुधा से शरीर 
भै का नाश करते हुए भी धन ही धन की माळा जपते या 
9). मद्य सेवन करते हैं तथा वाराङ्गना के बाहुपाश से बंधे हुए 
ग; जानते ही नहीं कि स्वरूप क्या होता है और उसका नाश 
ह! किस चिड़िया का नाम है। वे तो नित्य नये राग और 
१ विलाप की धुन में मृत्यु के आवाहनमन्त्र स्वयं जपा करते 
हें । ऐसे विषयान्ध जगत्‌ में कम हें। इनकी प्रवृत्ति 
का कारण भी आगे दिखाया जायगा । सार्वभौम भाव से 
यदि प्रबृत्ति सर्वसाधरण की देखी जाय, तो यही स्पष्ट 
होगा किं अर्थ और काम सबसे वढ़कर पहले स्वरूप- 
रक्षा की आवश्यकता है । 

वह स्वरूपरक्षा धर्म के अधीन है। अतः धर्म ही 
प्रथम पुरुषार्थ हुआ। यह स्वरूपरक्षा किसी दूसरे का 
अङ्ग नहीं, किंतु स्वतः सवकी इष्ट है , अतः प्रधान पुरुषार्थ 
है। सच पूछिए तो अर्थ और काम इसी के अङ्ग हें । जिस 
पुरुष को जेसे स्वरूप का अभिमान होता है वह पैसे ही 
अर्थ और वैसी ही कामसामग्री की इच्छा किया करता 
। है। स्वरूपविरोधी अर्थ और काम की इच्छा कोई नहीं 
। । करता । इच्छा क्या नहीं करता, बिना स्वरूप के अथे और 
४ काम हो ही नहीं सकते | अतएव शास्रकारों का निश्चय है 
9 | कि विना घर्म के अर्थ और काम की स्थिति ही नहीं है-- 

“ अनथस्य न कामोऽस्ति तथार्थोऽधर्मिणः कुतः । 
तस्माहुद्विजते लोको घमाथीभ्यां बहिष्कृतात्‌ ॥ ” 
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महाभा ०, आपडम, अ० १६५ 

॥ / “धर्मादर्थश्च कामश्च स किमर्थ न सेव्यते” 

टू -- भारतसवित्री 

' ४ परित्यजेद्थंकामौ यौ स्यातां धर्मवर्जितौ” 
क त: 

£ अस्तु, संक्षेपतः यह सिद्ध हो चुका कि स्वरूपरक्षा का 

साधन धर्म है।' और स्वरूपरक्षा के बिना अर्थ और 


पुरुषाथ 
A AY OO की 
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काम की कोई स्थिति नहीं । अब किंचित्‌ यह भी देखना 
होगा कि स्वरूपरक्षा का क्‍या अभिप्राय है । 

जिस प्रकार के समाज, जाति, कुळ, श्रेणी आदि"का 
अभिमान हमको हो, वह सब हमारे स्वरूप में ही विष्ट 
मान लिया जाता है । इसी लिए धर्म में अवान्तर तारतम्य 
बहुत अधिक हो जाते हें। जो असभ्य मनुष्य अपने में 
किसी प्रकार की सभ्यता का अभिमान नहीं रख सकते, 
उनके पक्ष में धर्म की व्याख्या बहुत कम रह जाती है । 
उनको केवल अपने स्थूळ शरीर का अभिमान है, वही 
उनका स्वरूप हे । उसकी रक्षा जितने से --अथीत्‌ जिस 
अकार के आहार विददार से--उनके विचार में हो सकती 
है, उस धर्म को वे भो बड़े आदर और आग्रह से मानते है । 
स्थूल शरीर के नाशक विषभक्षण आदि से वे भी दूर ही 
रहेंगे और उसको उन्नति के लिए बरावर यल्ल करेंगे । किंतु 
तत्काळ की उन्नति ही उनके ध्यान में आती है । परिणाम 
को वे अविद्यावश नहीं समझ सकते, इसी से स्थूल शरीर के 
लिए भी अपकारक मद्यपान आदि से वे बचना नहीं चाहते । 
इसी प्रकार कुलरक्षा, समाजरक्षा और सभ्यता तथा यदा 
आदि की रक्षा को अविद्यावश वे अपनी स्वरूपरक्षा के 
अन्तर्गत नहीं मानते, और अविद्या के कारण ही इन सबकी 
हानी सह रेते हें । किंतु जो कुछ वे अपना स्वरूप मानते 
हैं उसकी रक्षा के साधनों में अवश्य उनकी भो प्रबृत्ति रहती 
है । इसी से धर्म उनके लिए भी पुरुषार्थ है ही । यही बात 
सभ्य मनुष्य के लिए भी कही जा सकती है। ज्यों ज्यों 
मनुष्य विद्वान्‌ होता है, त्यों त्या सामाजिकता, सभ्यता, कुल- 
मयादा, यश आदि को भी अपने स्वरूप में प्रविष्ट मानने 
लगता है । और अपने शरीर के समान ही--प्रत्युत उससे 
बढ़कर --- इन सबकी रक्षा के लिए ध्यान देता है । स्पष्ट 
देखा जाता है कि शरीर का कष्ट सहते हुए भो सभ्य पुरुष 
वस्रविन्यास, तथा उठने बैठने आदि में सभ्यता के नियमों 
का पालन आवश्यक समझते हैं । 
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जनको कुलमयीदा पर विशेष अभिमान है वे मयोदा 
को, और जो यश के अभिमानी हैं वे यश को नहीं विगड़ने 
देते... “रघुवंश? के द्वितीय सग में महाकवि कालिदास 
की यह: उक्ति कितनो मार्मिक है १-- 
“४ क्रिमप्यहिस्यस्तव चेन्मतो5हं 
यशः शरीरे भव मे दयाल: । 
एकान्तविध्वंसिषु मद्विधानां 
पिण्डेष्वनास्था खळु भौतिकेषु ॥ ” 
सिंह से राजा दिलीप कहते हैं कि हम लोगों का केवल 
यह हाइ मांस का शरोर ही शरीर नहा, एक यशरूप शरीर 
हमारा और भी है; और हम लोग इस हाड मांस के शरार 
की अपेक्षा उस यशारूप शरीर का बहुत अधिक मूल्य सम- 
झ॒ते हे । सो यदि तुम्हें भी मुझपर दया दिखानी हे, तो 
उस यशरूप शरीर पर हो दया दिखाओ । वुद्धिमान्‌ 
प्रतिष्ठित मनुष्यों की यह स्वाभाविक वात है कि वे यश को 
अपना स्वरूप मानते हुए उसकी रक्षा के लिए अर्थ और 
' कामको तो तुच्छ समझते हो हे, शरीर को भो कष्ट देने में 
किंचित्‌ संकोच नहों करते । इसी उद्देश्य से यश के साधन 
“परोपकार? को सबसे वडा धर्म माना गया है । वुद्धि- 
मान्‌ सभ्य पुरुषों की विवेकशील दृष्टि में “समाज? भी 
अपना स्वरूप ही है। समाज और कुछ नहीं, बहुत से 
व्यक्तियों का समूह दै। यदि सव व्यक्तिं उसको अपना 
स्वरूप न समझें, तो फिर समाज का अस्तित्व कहाँ रहेगा ? 
ऐसे विचारवालों की दृष्टि में जो समाज की उन्नति के साधन 
हया जिन साधनों के विना समाज की स्वरूपरक्षा नहीं हो 
सकती, वे सब भी घमे के मुख्य स्वरूप माने जाते हैं । 
कल्पा कीजिए एक ऐसे समाज की, जो धन धान्य से 
पूर्ण है, सव प्रकार के शिल्प और उच्च कोटि के व्यापार जिस 
की. शोभा वढा रहे हैं, जिसको अपनी आवश्यकताओं की 
पूर्ति के लिए कभी दूसरे का मुख नहीं देखना पड़ता । किंतु. 
यदि उस समाज के सब मनुष्य एक दूसरे का धन हडप 


ऱ्य 


जाने को तैयार हैं, परस्पर धोखा देने | 
मानते हैं, आपस में लड़ाई झगड़े करते है और ब | 
ही एक दूसरे को मार डालने में भी नहीं हिचकते. . | 
पूर्वोक्त सब ऐश्वर्या के रहते हुए भो उस समाज हे | 
उन्नत कह सकता है! उन्नति तो दूर रहे | स्‌ 
समाज की जीवनरक्षा भी कभी हो सकती है क र 
सुख और शान्ति मिल सकती हे ! अतएव सस 0 
समाजरक्षा के अधोन समझकर ही सभ्य समाज गे | र 
सत्य, अस्तेय आदि धर्मा का बहुत ऊँचा आसन है। 
ही नहीं, समाज को निजस्वरूप माननेवालो के लिफ 
रक्षा का प्रश्न वड़े महत्त्व का है । उसके सामने वे न 
धन, जन, सुख और शरीर तक का त्याग भो एक सः | देर 
बात समझते हें । इसी आँति देश को स्वरूप गे व्य 
देशरक्षा के लिए सवका वलिदान करते हैं। इमे! सूर 
बढ़कर जो अपने को ब्रह्माण्ड का एक अंश मानते ह/ अर 
समस्त ब्रह्माण्ड में एक आत्मा देखते हुए--समस्त क्र | मार 
को निजस्वरूप मान चुके हें, वे व्रह्माण्ड के हित हे उ 
सर्वस्व का बलिदान करने को प्रस्तुत रहते हें । झाः सू 
से प्रेरित होकर जगत्‌ की रक्षा के लिए दधीचि ने छ छो 
हड्डियाँ भी दे दी थीं। ऐसे ही पुरुषों के लिए ब्व 39 
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` विज्ञ पाठक विचारेगे कि इसी प्रकार विद्वान्‌ सभ्य | 









यहाँ यह भी जानना आवश्यक है कि विद्या से मु स 
णामदर्शी बंनता है, अतएव ज्यों ज्यों किसी काय ऐ।. 

यह 
णाम में बुराई प्रतीत होती जाती है, त्यों त्यों ४ थी 
विद्वानों के समाज में हेय माना जाता है। इसी ११ 
पर मद्यमांसवजेन आदि विद्वत्समाज में वढे १ |, 
गये हँ । 


यह स्वरूप के बाह्य विस्तार का संक्षेप हुना | 
आन्तर विस्तार की ओर आइए । 


1 





जिस समाज में दशनशास्न का विशेष प्रचार था चचो 
| नहीं, वह स्वरूपरचा का कोई यत्न नहीं कर सकता, अथवा 
है) यों कहिए कि जो पूर्णतया यह स्पष्ट नहीं जानते कि इस 
| | स्थूल शरीर के बाद भी कुछ रहता हे--परलोक में जाने- 
१; वाला या पुनजेन्म पानेवाला भी कोई है, वे उसकी स्वरूप- 
भं रक्षा या उन्नति के लिए भी कोई यल नहीं कर सकते; 
| उनकी धर्मव्याख्या स्थूल तत्त्वों पर ही समाप्त हो जाती 
ह, हे। किंतु जो अपनी वैज्ञानिक इष्टि से स्थूल शरीर के 
४, अतिरिक्त सूक्ष्म शरीर का भो पूणे अनुभव कर चुके हैं, और 
झे गम्भीर तत्त्व के तल तक पहुचनेवाली जिनकी दृष्टि उस 
इ सूक्ष्म शरीर की स्वरूपरक्षा और उन्नति के उपायों को भी 
देख चुकी है, उन विद्वान्‌ महानुभावो के समाज में धर्मे की 
ते. व्याख्या बहुत विस्तृत हे । वे स्थूल शरीर की अपेक्षा 
हे! सूक्ष्म शरीर की उन्नति को वहुत अधिक प्रतिष्ठा देते हैं । 
अतएव परलोक संवन्धी घमं ऐसे समाज में सवसे प्रधान 
हु. साने जाते हैं “ परिणाम? शब्द से इनके यहाँ परलोक की 
उन्नति ही समझी जाती है। स्थूल शरीर की अपेक्षा 
| सूक्ष्म शरीर बहुत अधिक स्थायी हे; वह इस शरीर को 
| छोड़कर अनेक लोकों तथा दूसरे शरीरों में भी जाता है 
[र उसको आगे सद्गति की ओर ले जाना या दुर्गति की ओर 
छ गिराना अपने ही कमो पर निर्भर है--इस तत्त्व को समझ 
( जानेवाला विद्वान्‌ या विद्वत्समाज स्वभावतः उसी की उन्नति 
| के यत्रों में लग जाता है । यही कारण है कि आर्यजाति 
के धर्म का विशेष संवन्ध परलोक से है और इस जाति की 
1 धर्मव्याख्या अति विस्तृत एवं कठिन है । लाखों वर्ष पूव 
/ यह जाति दार्शनिक विज्ञान में चरम उन्नतिं कर चुकी 
बीबर स्थूल, सूक्ष्म, कारणशरीर, आत्मा, लोक, पर- 
लोकगति आदि का पूर्ण ज्ञान भी प्राप्त कर चुकी थी; साथ 
। अपने तलस्पर्शी विज्ञान के द्वारा परलोक की उन्नति के 
पाधन भी निश्चित कर चुकी थी । हमारे यज्ञ, तप, उपा- 
| योग, श्राद्ध आदि घमां का उच्चतम विज्ञान से घनिष्ठ 


॥; 
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संबन्ध है, और वे सब सूक्ष्म शरीर की उन्नति के द्वारा 
परलोक की सङ्गति के युक्तियुक्त साधन हें । भले हो इय 
आज अआज्ञानवश कर्मकाण्ड के वायुशुद्धि आदि छोटे छोटे 
फलों की कल्पना किया करें, किंतु कर्मकाण्ड के आकर अन्य 
“ब्राह्मण? आदि हमें ऐसा नहीं बताते । वहाँ स्पष्ट परः 
लोकगति ही अधिकतर करमो का मुख्य फल माना गया है-। 
मीमांसा में एक “विश्वजित्‌ अधिकरण? नाम का न्याय हो 
इसलिए है कि जिस कर्म का कोई फल श्रुति में न लिखा 
हो उसका फल स्वगे ही समझना । उपासना और ज्ञाल- 
काण्ड का तो परलोकगति से मुख्य संवन्ध है ही। वे 
सूक्ष्म शरीर, कारणशरीर वा व्यावहारिक आत्मा की उन्नति. 
के लक्ष्य से ही नियमित हें । स्थूल एवं सूक्ष्म शरीर का 
भेद न जानते हुए जनसाधारण भी अविज्ञातभाव से सूक्ष्स 
शरीर की वृत्तियो का अभिमान रखते हैं, और उन वृत्तियों 
को ही अपना मुख्य स्वरूप मानते हुए उनको रक्षा में शरीर 
तक. का समर्पण कर वैठते हें । सूक्ष्म शरीर में मन प्रधान 
है, अतः मन की सब वृत्तियाँ सुक्ष्म शरीर के ही अन्तर्गत 
मानी जाती हैं । बहुत से दयाळ पुरुष दयावृत्ति को प्रथा- 
नता देते हुए--उसी को स्वरूप मानकर जैसे विपत्ति सें 
पड़े हुए आणी की रक्षा के लिए अपना धन, जन, शरीर, 
प्राण, सब कुछ छोड़ सकते हैं, वेसे ही लोभी पुरुष लोभवृत्ति 
के चक्कर में पड़कर वा कामी पुरुष कामवृत्ति के वश सें 
होकर भौ सवका त्याग कर सकते हें । वह त्याग मो 
स्वरूपरक्षा के अभिमान से ही होता है । यह दूसरी बात है 
कि वह अभिमान उचित है वा अनुचित, सत्य है वा मिथ्या ९ 
लोभ काम आदि वृत्तियाँ आगन्तुक हे, ये स्वरूप नहीं 
कहीं जा सकतीं; अतएव इनकी रक्षा के उपाय भी धमे नहीं 
हो सकते । किंतु जिन्होंने आन्तिवश इनको स्वरूप समझ 
लिया, वे अधर्म को धर्म समझकर इन वृत्तियों के परिपालन 
में लगते हें । अतः धर्म की अभिलाषा वहाँ भी है, घरी 
का यथार्थ ज्ञान नहीं है । सूक्ष्म शरीर, कारणशरोर वा 


गीताधम 
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आत्मा का तत्त्व जानने पर धर्म का यथार्थ ज्ञान हो जाता 
` ९ 

हे और आचरण में सत्यता आ जाती है । तात्पय यह 
कि जो समाज दर्शनविज्ञान ग्राप्त कर चुका हो उसकी “स्वरूपः 


रक्षा? कुछ और हो दै, और उस जाति की धर्मन्याख्या अति . 


विस्तृत एवं उच्च विज्ञान से संबन्ध रखने के कारण अति 
कठिन होती है। वह जाति अपने मुख्य धर्म के सामने अर्थ 
कामादि की सब प्रकार की उन्नति को गौण समझती है। उस 
जाति का धर्म औरों के धर्म की अपेक्षा विलक्षण ही होता है । 
यही कारण है कि हमारे पूर्वज ऋषि मुनि लौकिक 
उन्नति को गौण और तुच्छ ही मानते रहे । . यद्यपि वे 
लौकिक उन्नति के भी सब साधनों के पारंगत विद्वान्‌ तथा 
आचार्य थे -- पारलौकिक उन्नति का जिनको पूणे अधिकार 
नहीं, उन्हें वे लौकिक उन्नति के साधनों की पूर्ण शिक्षा भी 
दे गये हैं, तथापि उनका अपना लक्ष्य यही था कि-- 
४ ब्राह्मणस्य तु देहोऽयं क्षुद्रकामाय नेष्यते | 
इह क्लेशाय तपसे प्रेत्यानन्तसुखाय च ।।” 
“अथात्‌ ब्राह्मणों की देह छोटी कामनाओं की पूर्ति 
करने के लिए नहीं है। वे इस जन्म में पूरा लेक्श 
उठावे और परलोक में अनन्त सुख प्राप्त करें |? यह 
तो एक स्वाभाविक वात है कि वडी और अधिक काळ 
की उन्नति के सामने छोटी ओर अल्प काल की उन्नति को 
सभी छोड़ दिया करते हें । आगे उत्पन्न होनेवाले धान्य 
को आशा से घर के थोड़े धान्य को खेत में फेंक देनेवाले 
कृषक वा घर की एंजो का पहले ही खपा देनेवाले व्यापारी 
इसके प्रत्यक्ष उदाहरण हें । फिर जिनको परलोक का निश्चित 
ज्ञान है जो उस विभूति के सामने यहाँ की विभूतियों 
को तुच्छ ही नहीं, तूण के समान निःसार मानते हैं और 
इसकी अपेक्षा उसके बहुत स्थिर होने का जिनको निश्चय 
दै, वे उस उच्चति की आशा में यदि इसे छोडे', तो यह 
अस्वाभाविक नहीं कहा जा सकता । 
दृहदारण्यक उपनिषद्‌ में एक आख्यायिका है । महर्षि 
याज्ञवल्क्य सन्यासाश्रम में प्रवेश करना चाहते हैं । उनके 
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दो स्रिया थीं । वे अपनी स्त्री “मेत्रेयौ : से हः 
“मैत्रेयी | में. अब संन्यास लेता हूँ। मै न है | 
तुम दोनों में विभाग कर देना चाहता हूँ ।, त्र I 
है -- “भगवन्‌ | क्या यह संपूर्ण प्रथिवी धन हे है व 
मुझे मिल जाय, तो मैं अमतद्‌्शा को प्राप्त हो है | 
याशवल्क्य ने कहा -- “नहीं | धनवानों को तर; | 
जीवन होगा; घन से अम्नतदशा की तो आशा नद RE 
सकती 1? वस, मैत्रेयी बोल उठी-- जिससे ई बा | 
होऊँगी. उस धन को लेकर क्या करूँगी ? जो आपका | र 
घन ( आत्मज्ञान ) है वही सुझे दीजिए |? प्र रे 
याज्ञवल्क्य ने समझाया कि आत्मा के संवन्ध रे! « 
सव वस्तुओं में प्रियता होती है, इसलिए आगन 
आत्मा का ही विज्ञान प्राप्त करना चाहिए; इत 
सत्य है । जिसे जिस रस का चसका है वह उसी हे स 
मत्त है, संसार में उसे और कुछ नहीं सूझता । निए ६ 
संसारी मनुष्य धन, पुत्र, कलत्र आदि के सुख में: | मे 
हैं उसी प्रकार भक्त भक्ति में और ज्ञानी ज्ञान में मा! हु 
हैं। सबकी प्रबृत्ति स्वाभाविक है, किसी की वलाद इ यि 
अस्तु, ऊपर कहा जा चुका है कि स्वरूपरक्षा के छ है 
का नाम “धर्म? है । | को 
उसमें आवाळ गोपाल सर्वसाधारण को खारी का 
प्रवृत्ति है। अर्थ और काम स्वरूपरक्षा की तुल है, 
तुच्छ सिद्ध होते हें । अतः पुरुषार्थविचार में धा Fe 
अर्थ और काम सबसे, बहुत अधिक गौरव है। ॥ ग्‌ 
और पारलौकिक सब प्रकार की उन्नति धर्म के हौ | या 
है । किंतु जो जितना अपना स्वरूप समझ सकता ) हर 





जिस स्वरूप का जिसे मुख्य रूप से अभिमान दै | भौ 


काः 






स्वरूप में प्रविष्ट बहुत से पदार्थो' में से जिसे जिस | 
मान रखा है, उसी की रक्षा के लिए वह यल ह 
एक गरीब को केवळ अपनी कुटिया की रक्षा की ) 
होती दै, किंठु राजा को संपूर्ण राज्य की रक्षा कौ बिह 





। रहती है । इसी अकार अधिकाधिक विद्या के कारण जो 
|| अपना स्वरूप जितनी उत्तमता से जान सकें उनका घर्म 
' उतना हौ विस्तृत होता है । , स्वरूपान्तःअविष्ट पदार्थों 
। में से भी अपनी अपनी प्रकृति के अनुसार कोई किसी को, 
| और कोई किसी को मुख्य मानता है, उसी पर उसका 
। स्वरूपाभिमान दृढ होता है और उसकी उन्नति में वह प्रयल- 
। शीळ होता दै । इसी आधार पर धमों' के बहुत भेद हो 
। ज्ञाते हैं, और इसी आधार पर कुछ साधारण धर्म सवके 
एक से रहते हैं ; क्योंकि मनुष्यता सामाजिकता आदि का 
र | | अभिमान सबको एक सा ही रहता है। आर्यजाति अनादि 
१) काल से विद्वत्ता के उच्च आसन पर आरूढ है, इससे इसका 
फ धर्म भी बहुत विस्तृत है । 
"| स्वरूपरक्षा का साधन होने के कारण अर्थ और काम 
'१ से धर्म की उत्कृष्टता सिद्ध की जा चुकी है। अव उस 
19 विषय में दूसरी दृष्टि से भी विचार किया जाय । वास्तव 
1; में पुरुषार्थ “सुख है, और सव गौण पुरुषार्थ हैं। आनन्द 
| 1 ही के लिए सब मनुष्य सव काळ में, सव दशा में, लाला- 
‰ यित रहते हैं। सवकी दृष्टि एक ही लक्ष्य “ आनन्द? पर 
४ है। कोई धन कमा रहा है, तो आनन्द के लिए और 
' कोई धन खचे कर रहा है, तो आनन्द के लिए । अर्थ, 
| काम, धर्म आदि जिस किसी वस्तु की इच्छा पुरुष को होती 
ह| है, वस आनन्द के लिए ही होती है । इसलिए ' पुरुषेर- 
| | ध्येते यः स पुरुषार्थः पुरुप को जिसकी इच्छा हो वह 
| पुरुषार्थ दै--इस व्युत्पत्ति के अनुसार ' पुरुषार्थ आनन्द 
। या सुख ही हुआ, और सव उसके साधन होने से गौण पुरु- 
(| बाथ हुए। सुख के साधन ये तीनों हैं--१ धर्म, २ अर्थ 
| और ३ काम । इसलिए ये भो “पुरुषार्थ ? कहलाते हैं। 
| | इनमें भी “धर्म ही सुख का मुख्य साधन है, अतः वह 
| 






1 साधनों में “मुख्य पुरुषार्थ ? है, इतर दोनों गौण हैं । इसका 
| कारण यह है कि शुभ आचरणरूप धर्म के विना अर्थ और 
1| भेम को ग्रामि ही असंभव है । शाञ्ाज्ञारूप धर्म का 
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आचरण करते हुए ही सब वर्ण और जाति के मनुष्य अपनी [ 
अपनी बृत्ति से उपयुक्त धनोपाजेन कर सकते हैं। धर्म के 
विरुद्ध साधनों से उपार्जन किया हुआ धन कभी सुख का 
कारण नहीं हो सकता, प्रत्युत अनन्त दुःख उत्पन्न करने- 
वाळा होता है । यह चोरी आदि दृष्ान्तों से नीतिवेत्ता 
भी सानेगे। साथ हो घमेविरुद्ध परस्री आदि का काम- 
भोग भी कभी सुखजनक नहीं हो सकता। मोहवश चाहे 
उन कामों में बहुत से लोग प्रदृत्त हो जाते हों, पर उनका 
समर्थन वे स्वयं भी नहीं कर सकते, और उन अर्था और 
कामों से उन्हें कितना सुख और कितना दुःख होता है-- 
यह तोल भी उनकी आत्मा ही जानती है। यहाँ पर यह 
भी विचारणीय है कि अर्थ या काम से सुख तभी होता है 
जव उनमें संतोष हो और इश्वर पर लक्ष्य हो। संतोष को 
मात्रा के विना, धन कमाने से अधिकाधिक तृष्णा बढ़ती 
जाती है; और तृष्णा की ज्वाला से तपे हुए इधर उधर 
दौड़ धूप करनेवाले विश्वामशून्य मनुष्यां को सुख का लेश 
भी नहीं .मिळ सकता । स्वयं कामभोग करते हुए भी जो 
दूसरों की ईष्यो से जले जाते हैं, अथवा उत्कर कामभोग के 
द्वारा अपनी इच्छा को बढ़ाते हुए भी कामभोग के साधन-- 
शरीर, इन्द्रिय आदि--को जर्जर कर लेते हैं, वे क्या स्वप्न 
में भी सुखी होते हें? फिर अर्थ और काम का स्वभाव ही 
नश्वरता है, वे कभी स्थिर रह नहीं सकते; उनके विनाश 
पर ईश्वर को लक्ष्य माननेवाले पुरुष इश्वरेच्छा को बलवान्‌ 
मानते हुए दुःख से बच सकते हैं, किंतु जो उधर लक्ष्य नहीं 
रखते वे अथाह दुःखसागर में इबते हैं । इस प्रकार धर्म 
की सहायता भी सुखसाधन में अत्यावश्यक सिद्ध हुई । 
सारांश यह कि सुख वही पुरुषार्थ है जो दुःख से 
दबाया न जाय । जहाँ सुख एक अंश और दुःख दो तीन 
अंश हो वहाँ कोई विद्वान्‌ अवृत्त नहीं होता । यदि धर्मे के 
द्वारा अर्थ और काम की मयादा रखी जाय, तो वे. सुख- 
साधन हो सकते हैं; परंतु धमे की मयादा. के -बिना वे सुख 
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की अपेक्षा दुःख ही अधिक उत्पन्न करते हैं। इससे भी 
सुख के साथ र्म का ही घनिष्ट संवन्ध सिद्ध होता है, 
और सुख के साधनों में “धर्म? हो प्रधान घुरुषाथ मानने 
योग्य ठहरता है। शाखं में जो सुख का स्वरूप वडो 
विवेचना के साथ निरूपित हुआ है उसपर एक दृष्टि डालने 
से तो यह विषय अत्यन्त स्फुर हो जाता है। “सुख” 
या “आनन्द? बाहर की वस्तु नहीं, यह आन्तरिक वस्तु 
है, या यों कहिए कि आत्मा का स्वरूप है । अविद्या के 
परिणाम - - अन्तःकरण के आवरण से ढके रहने -- के कारण 
यह आनन्द हमें सदा प्रतीत नहीं होता। किंतु जब अन्तः- 
करण यें सत्त्वगुण की प्रधानता होती है ओर वह स्वच्छ हो 
जाता है तब जैसे स्वच्छ शीशे से निकलकर दीपक की प्रभा 
चारों आर फैल जाती है वैसे ही आत्मा की आनन्दज्योति 
प्रकट होकर बाह्य विषयों तक फैल जाती है। उसी को हम 
लोग आनन्दानुभव- सुख की प्रतीति--मानते हें । सुख की 
प्रतीति सत्त्वगुण की प्रधानता पर अवलम्बित है, और सत्त्व- 
गुण को प्रधानता फे साधन का ही नाम “धम? है । 
जिस अर्थ या काम की प्राप्ति के लिए पुरुष विकल 
रहता है ओर जीतोड़ परिश्रम करता रहता है, उसकी 
प्राप्ति के समय वह विकलता-- वह चित्त की चश्चलता-दूर 
हो जाती है ओर स्थिर चित्त में सत्त्व का उदय होता है । 
इसी से अथ और काम की प्राप्ति में सुख की प्रतीति होती 
है। महात्मा भतृ हरि की उक्ति कैसी मार्मिक है ? 
` तृषा शुष्यत्यास्ये पिबति सलिछं स्वादु सुरभि 
्ुघात्तः सन्‌ शाढीन्‌ कवलयति शाका दिवढितान्‌ । 
प्रदीप्त कामाग्नौ सुदृढतरमालिङ्गति वधूं 
प्रतीकारो व्याधेः सुखस्षिति विपर्यस्यति जनः ॥ 
अथोत्‌-- “ जब तृपा से सुख सूखने लगता है तब 
सुन्दर जळ पीकर उसका प्रतीकार किया जाताहे. । क्षुधा की 
' व्याधि उपस्थित होने पर झाक ओदन आदि के द्वारा उसका 
निवारण होता दै । कम की अग्नि ज्वलित होने पर ज्री- 





सीधे सादे और भोले भाले आदमियों से भी यह ४४ | 


संयोग से उसे शान्त किया जाता है । भु 
ग्रतीकारों को ही मनुष्य धोखे से सुख मान रहे है। | | 
यह कि दुःखजनित चित्त की चञ्चलता मिराना 

विषयों के संग्रह का उद्देश्य है। सुख तो स्वि 
स्वतः प्रकाशिंत होता है । यह चित्त की स्थिरता य |, 
से विना धर्म की नियन्त्रणा के नहीं हो सकती। ह| | 
धिक इच्छा से चञ्चलता बढ़ती ही जायगी । अत इ द 
बिना अर्थ और काम पुरुषार्थ नहीं, किंतु धर्म विन | - 
और काम के भी, पुरुषार्थ है। कारण इच्छाबृत्ति ३ 
रोककर वा समाधि द्वारा विना वाह्य विषयों के भी कि | स 
स्थिरता प्राप्त की जा सकती हे । इसका आशय ॥ । उ 
कि इच्छा द्वेष आदि वृत्तियाँ जो मन में चञ्चलता पैत्र, दै 
वाली हँ उनके हटने पर चित्त की चञ्चलता दूर के है 
सुख है । उन बृत्तियों का हटना दोनों प्रकार से संभ, ३ 
उनके अनुकूल पदार्थ प्राप्त करके या विचार द्वारा उदे 







ही न' होने देने से । पहला उपाय सभी प्राणी करते | शी 
उससे यथार्थ सिद्धि नहीं होती । एक इच्छा के पश! 

र | अं 
पर भी आगे इच्छा का खरोत बहता ही रहता है स 
इच्छाए तो कभी किसी की पूरी हो ही नहीं सकती; ! | 
यदि पूरी हों भी, तो यह नहीं कहा जा सकता कि था| a 
इच्छा होगी हो नहीं । जहाँ फिर इच्छ १ हर 
हुईं कि फिर चञ्चलता और दुःख ! ऐसा ही द्वेष ४ | भी 


संबन्ध में भी समझिए । अन्तःकरण में इस दशी । 
राज्य होने पर भले भले आदमी भी क्या नहीं कर क तव 
अपने उपकारो पर भी यह दुष्ट आक्रमण करवा र] हम 







चा 
करा डालता है । इस भूत के आवेशा में आकर म | न; 
आपको योग्य पुरुषों की दृष्टि से गिरा लेता है! || स्वा 
हृदय को आकृति बाहर तक प्रकट हो जाती दै! | 


यदि पूर्ण उद्योग से छळ प्रपञ्च कर आप दावर | 
शत्रु पर विजय भी पा सके, तो क्या वह सुख | 
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है १ याद रखिए, अन्त में सत्य की विजय होगी ओर जिस 
सुख पर आप फूल रहे हें उसका परिणाम घोर दुःख होगा । 
इसी प्रकार मन के सब विकारों पर विचार कर लीजिए । 
किंतु जो धर्ममार्ग के पथिक हैं वे संतोष, निवेरता, करुणा 
आदि की ऐसी सघन छाया में वेठ जाते हैं कि इन मनो- 
विकारों का प्रचण्ड आतप उन्हें सता ही नहीं सकता । योग- 
दर्शनकार भगवान्‌ पतञ्जलि कहते हैं-- “यदि चित्त की 
| प्रसन्नता चाहते हो, तो किसी प्राणी का अभ्युदय देखकर 
|| उसके साथ इंप्यो करने के स्थान में उसे अपना मित्र 
| समझो । किसी को दुःख पाता देखकर प्रसन्न मत हो, 
उसपर करुणा करो। पवित्र कार्य करते हुए पुरुषों को 
| देखकर हषेयुक्त हो। पापियों की -- यदि वे नहीं मानते 
| हैं तो--उपेक्षा करो, उनसे झगड़ा मत करो; प्रत्युत उनको 
|| सुबुद्धि देने के हेतु परम पिता जगदीश्वर से प्रार्थना करो । ? 
| पै ही प्रसन्नता के उपाय हैं जो धर्मकल्पवृक्ष के 
£ आश्रय के विना मिल ही नहीं सकते । 
' निष्कर्ष यह कि हर तरह से पुरुषार्थ “सुख” हो दद 
| और दुःखों के अभाव के विना सुख प्रतीत हो ही नहीं 
|| सकता । केवल अर्थ और काम से कुछ काल तक सुख हुआ 
| भी, तो वह दुःख के साथ ही रहेगा, दुःख को दवा नहीं 
। सकता । किंतु धर्म तो अर्थ और काम के साथ रहकर भी 
| । सुख प्रतीत करा सकता है और उनकी सहायता के बिना 
| भी सुखसाधन हो सकता है । 
जब यह सिद्ध हो चुका कि धर्म ही मुख्य पुरुषार्थ है, 
तव अब मोक्ष के संवन्ध में थोड़ा विचार करना चाहिए । 
हुम पहले कह आये हैं कि प्राणिमात्र दुःख का अभाव 
| चाहते हे ॥ सुख के साथ भी दुःख भोगना कोई स्वीकार 
न करेगा । दुःख से छुटकारा पाने की ओर सबकी 
स्वाभाविक बृत्ति होती है । ऐसी स्थिति में मोक्ष के परम 
पुरुषार्थ होने में किसी प्रकार को शङ्का ही नहीं रह जाती; 
क्योंकि दुःखनिवृत्ति का ही नाम मोक्ष है। यह दूसंरी 
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वात है कि संसार में सव दुःखों का अभाव कभो हो नही 
सकता, अतः सोक्षाथाँ पुरुषों को संसार से विमुख होना 
पड़ता है, इससे भयंकर समझकर सब उसके लिए प्रवृत्त 
न हो सकें ; किंतु मुक्ति की ओर प्रवृत्त होना स्वाभाविक 
है, कृत्रिम नहीं । 

जो सजन इस प्रकार की शङ्का उठाते हैं कि जिस मोक्ष- 
दशा में सुख या दुःख किसी का भी अनुभव नहीं होता 
उसकी तरफ भला कोन प्रदत्त हो? उनसे हमारा यही 
संक्षिप्त निवेदन है कि आप अतुल सुख भोगते हुए भी- 
विविध. प्रकार की .विलाससामग्री सामने रहते हुए भो-क्याों 
नित्य शयन की इच्छा करते हँ कौन सा हेतु है जो आपको 
सव सुखा से हटाकर उस निद्रा की ओर बलात्‌ खींच ले 
जाता है जिसमें किसी दुःख या सुख का अनुभव नहीं होता ? 
अगत्या सानना पड़ेगा कि सांसारिक श्रमरूपी दुःख से बचने 
के लिए शान्तिरूपी निद्रा की ओर सवका झुकाव स्वाभाविक 
है; किंतु अनादि काल की वासना से घिरे हुए हम लोग उस 
शान्ति का चिरानुभव नहीं कर सकते--वासना हमें फिर 
उधर से इधर घसीट लाती है । तब, जो महानुभाव शान्ति 
का तत्त्व समझ जाते हैं वे सब वासनाओं के क्षय में लगकर 
मोक्षमाग के पथिक बन जाते हें । ` शान्त्यानन्द ही मुख्य 
आनन्द है, समृद्ध्यानन्द्‌ तो उसका साधनमात्र हे। जिस 
समय मनुष्य कोई नई उन्नति करता है--उसे कुछ धन मिले, 
ऐश्वर्य मिले वा पुत्रजन्म हो, उस समय कुछ काल के लिए 
अन्तःकरण में विकास होता है, मानों उस नये विषय को 
पकड़ने के लिए अन्तःकरण फूल उठता है। किंतु थोड़े 
समय के अनन्तर उस धन, ऐश्वयं और पुत्र के विद्यमान 
रहने पर वह आनन्दप्रतीति नहीं रहती । 

अब वह नया पदार्थ भी अपने स्वरूप नें आ गया, 
इसलिए स्वरूपभूत शान्त्यानन्द्‌ ही अब रह गया, बह चित्त- 


बृत्ति का विकास होते समय जो एक विशेष चमत्काररूप से 


आनन्द का अनुभव हुआ था, अब न रहा। हा, सदि ` 


गीताधम 


व ०२ 


१२०४ 


वह नया पदार्थ अब चला जाय, तो दुःख होगा । पहले 
जब वह न था तब दुःख को वेदना वैसी न थी, जसी अब 
उसके चळे जाने पर होगी । इसका कारण स्पष्ट है कि 
पहले वह पदार्थ अपने स्वरूप में नहीं था, अब उसके हटने 
से स्वरूपह्वानिप्रयुक्त दुःख होगा हो । 
अस्तु, कहने का तात्पर्य यह कि यों सम्रुद्ध्यानन्द क्रम 
से शान्त्यानन्द के रूप में परिणत हो जाता है, ओर शान्त्या- 
नन्द आत्मा का स्वरूप है। मोक्ष के संबन्ध में जो यह 
विवाद दर्शनों में है कि कोई मोक्ष में सुख मानते हैं और 
कोई नहीं मानते, उसका भी निपटारा इसी रूप में ठीक 
होता है कि स्वरूपांनन्द--अथात. शान्त्यानन्द--मोक्ष में है, 
समृद्धयानन्द में नहीं। मोक्ष * सवोत्मभाव ? कहा जाता है, 
झथात्‌ सब कुछ उसकी आत्मा-त्वरूप में आ चुका । 
जब सब स्वरूप बन गया, तब फिर नई वस्तु मिलेगी कैसे 
ओर विकास कहाँ से होगा १ इसलिए समच्ध्यानन्द वहाँ 
नहों होता, किंतु सब कुछ हमारा हो जाने पर वा हमारे 
सवेरूप हो जाने पर कमी किस बात को रही £ गान्त्या- 
नन्द जो मुख्यानन्द है वह तो अनन्तरूप में प्राप्त हो गया ! 
मान लौजिए, एक पुरुष ऐसा है जो सांसारिक इष्टि से पूर्ण 
उन्नति प्राप्त कर महाराजाधिराज बन गया । उसे अब 
आप्तव्य कुछ न रहां। दूसरा क्रम क्रम से अपना अधिकार 
बढ़ाता जाता है ओर अधिकार बढ़ने की दशा में नित्य 
' नित्य सुख का अनुभव करता है। इन दोनों में ऊँचे दजे 


कम ओर लज्जा 


छोक लज्जा का ध्यान रखना एक सभ्य मनुष्य का गुण है, पर आहार और व्यव! | 


वही लज्जा अवगुण बन जाती है । 


लजावश कमी कम ओर कभी अधिक खा लेना और संकोच में पढ़कर लेन देन + | 
नियम न रखना बड़ा दुःख देता है। इसी से लोकधर्म का यह प्रसिद्ध नियम है 


आहारे व्यवहारे च त्यक्तलज्ञः सुखी भवेत्‌ । 


न. 
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का तो वही कहलायगा जो सब कुछ प्राप्त कर दु 
यह दूसरा भौ कभी उस स्थिति पर पहुँचेगा....... | 
यह लालायित है। बस, इसी तरह सवोतत्मभाव | 
चुकनेवाला मुक्त पुरुष ही पूर्ण शान्त है। संसारी छे... 
स्थिति में पहुँचकर झंझट से छूटेंगे। | 
इस प्रकार, संक्षेप में सिद्ध यह किया गया है ६ | | 
अर्थ, काम और मोक्ष नाम से जो चार पुरुषार्थ ई” म 
में निरूपित हुए हैं उनका स्वरूप क्रम से स्वरूपरक्ष, ६. ३ 
रिक उन्नति, भोग विलास और दुःखनिबृत्ति है। ३ र 
आणिमात्र के इष्ट पदार्थ हैं। किसी भी इच्छा ब 
इनसे बाहर नहीं जा सकता। इसलिए ये चारों है । 
षार्थ हैं। और चार ही पुरुषार्थ हैं भी, अधिक र हे 
सामान्यतः तो चारों ही पुरुषाथ ह; किंतु विचार| सः 
सिद्ध यही होता है कि “मोक्ष? तो परम पुरुषार्थ है। ॥| सः 
सांसारिको के लिए त्रिवगे में “ घम? ही मुख्य पुरुष कि 
ओर “अर्थ? तथा “काम? गौण पुरुषार्थ हें । प्रति ॥ हि 
निंदृत्ति दोनों मार्गो' पर दृष्टि रखकर दो प्रकार से स 
मुख्य पुरुषार्थता संक्षेप से सिद्ध की गई है । | 
ओर सबको स्वाभाविक प्रवृत्ति रहने पर भी ग | 
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ओर धमे के मन्तव्य में क्यों सबका परस्पर भेद है: र 
है, इसका उत्तर भी यथोचित देने की चेश की ग ॥ 
यही इसका सार है । | अ 
( अ) तेष 
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[ १ जनवरी, सन्‌ १६३६ इसवी को पूज्य 
माळवीयजी पूने की प्रभात चित्रपट प्रयोग- 
शाला देखने गये थे । वहाँ उन्होंने निम्न- 
लिखित संदेश दिया था । -- संपादक | 

प्रथिवीमण्डल पर जो वस्तु मुझको अधिक 
| प्यारी है वह धमे है; ओर वह धम सनातनघम 
र्‌ | है। अभी संसार सनातनघस के महत्त्व को नहीं 
| समझता । मुझे आशा ओर दृढ विश्वास है कि थोड़े 
॥ समय में समस्त संसार को यह विदित हो जायगा 
| | करि यह धे कैसा और किस प्रकार धर्म के मूळपर 
। स्थित है । 
| सत्यं दया तपः शोचं तितिक्षेक्षा शमो दमः 
| अहिंसा ब्रह्मचयेश्व त्यागः स्वाध्याय आवम्‌ ॥ 
| संतोषः समहक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः 
| दृणां विपर्ययेहेक्षा मोनमात्मविमर्शनम्‌ ॥ 
अन्नाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यश्च यथाहतः । 
| तेष्वात्मदेवताबुद्धिः सुतरां नृषु पाण्डव ॥ 
' श्रवणं. कीतेनं चास्य स्मरणं महतां गतिः 
| सेवेज्यावनतिर्दास्यं सख्यमात्मसमर्पणम्‌ ॥ 
| रणामयं परो धर्म! सर्वेषां सप्ुदाहतः । 
निशल्लक्षणवान्‌ राजन्‌ सर्वात्मा येन तुष्यति ॥ 
। यह नारदजी का वचन है जो भागवत में 
युधिष्ठिर के प्रश्‍न के उत्तर में कहा गया है। इससे 
विदित होता है कि सनातनधर्म कैपा उदार घर्म है । 
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( ठछे०-- महामना पं० मदनमोहन मालवीय, कुलपति, का० हिं० वि० ) 


सनातनधर्मे केवळ मनुष्य मात्र में ही भाईपन का 
भाव नहीं समझता , चल्कि यह मानता है कि सृष्टि 
में जितने जीव जन्तु आदि हैं, सबमें एक परमात्मा 
की एक ज्योति प्रकाश कर रही है । जैसी वह 
ज्योति त्राह्मण के हृदय में है वैसी ही, वही ज्योति 
चाण्डाल के हृदय में भी है । छोटा और बड़ा यह 
भेद्‌ मनुष्य में नहीं । सनातनधर्म प्राणिमात्र में 
समता का भाव!सिखाता है । इस भाव को भगवान्‌ 
कृष्ण ने अपने श्रीमुख से भगवद्गीता में स्पष्ट कह 
दिया है -- 
विद्याविनयसंपन्ने ब्राह्मणे गवि हस्तिनि । 


शुनि चेव श्वपाके च पणिडताः समदर्शिनः ॥ 
— गीता ० ५।१८ 
विद्या तथा विनय से युक्त ब्राह्मण में, गौ में, 
हाथी में, कुत्ते में और चाण्डाळ में पण्डित ढोग 
समद्शिता का भाव रखते हैँ। भगवान्‌ का दूसरा 
वचन है -- 

आत्मोपस्येन सवेत्र समं पश्यति योञ्जुन। ` 
सुखं वा यदि वा दुःखं स योगी परमो मतः ॥ 
“>गीता० ६२२ 
` हे अजुन ! जो पुरुष अपनी उपमा करके सुख 
और दुःख को सब प्राणियों में समझता है, यह सम- 
झता है कि जिस तरह से मुझको दुःख को बातों से 
दुःख ओर सुख की बातों से सुख होता है उसी प्रकार 
अन्य प्राणियों को भी सुख दुःख होता है। अतएव 
हमें चाहिए कि दूसरों के प्रति हम उन सब बातों को 


_ १२०६ 
न करें जिनसे हमें दुःख होता है) बल्कि उन बातों को 
करे' जिनसे हमें सुख होता है। यही हमारा परम 
योग है। यह सनातनधर्मे ही है, जो कहता है 
कि भूळ से भी यदि जीवहिंसा हो जाय, तो उसके 
लिए ग्रायरिचत करो । पञ्चमहायज्ञ इसी से 
हर एक गृहस्थ के लिए विहित हैं। सनातनधमे 
का मूळ, जैसा कि में पहले कह चुका हूँ -- सत्य, 
दया और न्याय दै । 

समय थोड़ा हे, इसलिए में इन बातों का 
विस्तार नहीं करता हँ । किंतु इन इलोको का 
अर्थ समझकर जो पुरुष चलेंगे उनको मालूम होगा 
कि यह धर्म सत्य, दया और न्याय के ऊपर अव- 





गौताधस 


- एट 


सन | 
मात्र में जेसी जिसकी योग्यता से) | 
उसको देखना और उसके प्रति वैसा 
चाहिए । इसी से कहते हें कि तहा 
अन्नाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यस्च २४१ 
तेष्वात्मदेवताबुद्धि सुतरा नृषु पाए 
हे पाण्डव ! अन्न आदि का सब रा 
उनकी योग्यता तथा उनकी अवस्था छे | 
विभाग करना और यह समझना कि पर 
जो अंश झुभमें है, परमात्मा का वही अंग ह | श 
दूसरे प्राणियों में भी है । इस प्रकार का भा 
यदि मनुष्य देखेंगे और विचार करेंगे, ते 


माळूम होगा कि इस घमे के बराबर प्रिवी! 






NN, 





न्प्जु 


119 





ni 








ठस्बित है । इस धम का ऐसा आदेश है कि प्राणि- दूसरा कोई घम नहीं है । | ब 
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गाताकपा ॥ दद 


( छे०--श्री राधाकान्त पाण्डेय, नवाबगंज, काशी ) 


विश्वे वेश्वानरो भूत्वा विश्वदेहं समाश्रितः ॥ 
विखधर्मसमृद्धर्यं विश्वनाथ नमामि तम्‌ ॥ १॥ 
भगबद्ीतागङ्गातो प्रपेषा रच्यते मया॥ 
श्रीगीताधमपथिकै; पीयतां सूक्तिजीवनम्‌ ॥ २.॥ 
रहाहारबिहारा ये कर्मस्वप्नाववोधकाः ॥ 
कायाः सस्रबलारोग्यसुसपरीत्यायुरर्थदाः ॥ ३ ॥ 
रस्यं स्निग्ध स्थिर हृद्यं धम्य शुद्ध मित हितम्‌ ॥ | 
आहरद्‌ च्याइरेत्‌ पात्नेः सर्वे; सर्षत्र सर्वदा ॥ ४॥ ` 
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bh | र र ००753 च | 
| निजाननदराधदाच 
॥ ( छे०--काव्यती्थ पं० कृष्णदत्त शास्त्री, साहित्यायुवेदोभयाचाय ) 


| यदि समालोचनात्मक सूक्तम इष्टि से निरीक्षण करे, 
| तो जगत्‌ के धर्मों की, उनके भिन्न मिन्न स्वरूपों की 
७) संख्या करना कठिन होगा | तथापि मन के संतोषाथ 
॥| झमुक कोटि में प्रसिद्ध धर्मो की संख्या का अनुः 
१) पात तथा उनके स्वरूपो का दिग्दर्शन कराया जा सकता 
१) है। भारतवर्ष धर्मप्राण देश है, आयः धर्मो' का उदय 
| श्रौर अस्त हुआ ही करता है । वैसे तो धर्म अनादि है । 
| उसका कलेवर कभी क्षीण नहीं होता और न उसमें हास 
| या वृद्धि की संभावना की जा सकती है, परंतु व्यवहार 
में कोई दिव्य मनुष्य जिन विचारों को--्राचार विचार 
अथवा पद्धति--को [धारण करता है, जिसका उपदेश 
जनसमाज के हित के लिए किया जाता है, जिसके 
| द्वारा आत्मकल्याण की पूर्ण संभावना की जाती है, वही 
रूढि को प्राप्त होकर एक धर्म के नाम से ख्याति पाने 
लग जाता है । 

प्रत्येक देश में ऐसे पुरुष प्रकट हुआ करते हैं जो 
अपने दिव्योपदेश से देश या जनसमाज का कल्याण 
| किया करते हैं। उन्हीं दिव्यात्माओं के सदुपदेश को 
अथवा जिसमें गौरव लाघवपूर्वक शास्रवचनों का समन्वय 
कर सारासार वस्तु का विचार क्रिया गया है उसको 
संप्रदाय के नाम से पुकारते हैं। ' 

“अविरोधात्तु यो घर्मः स धर्मः सत्यविक्रमः । 

विरोधिषु महीपाल निश्चित्य शुरुळाघवम्‌ । 

न वाधा विद्यते यत्र तं धम' समुपाचरेत्‌ ॥” 

इस भारतवचनानुसार अविरोधी धार्मिक पद्धति को 


| । अथवा अबाधित कतेव्यदिशा को संप्रदाय या धर्म 
' कहते हें | 
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श्राचायंचरण निंजानन्द प्रभु ने उपरोक्त पद्धति का 
ही अनुसरण किया है। आप अनन्य भक्तिमार्ग के प्रव- 
तंक और स्वलीलाद्वैत ब्रह्म के माननेवाले ये। आपके 
मन्तव्यानुसार ब्रह्मप्रास्ति का मुख्य उपाय अनन्य प्रेम- 
लक्षणा भक्ति है । ज्ञान को भी आपने बड़ा महत्त्व दिया 
है, परंतु उसे भी भक्ति का स्वरूप ही माना है। ज्ञान 
मंमलच्णा भक्ति के बहिभूत नहीं; पि तु अन्त में ज्ञान 
और प्रेम की एकता है, ऐसी आपकी मान्यता है । 
आपका जन्म वि० सं० १६३८ में मारवाड़ के उमर- 
कोट आम में हुआ था। आपके पिता का नाम मत्त 
महेता ओर माता का नाम कुँवर बाई था। आप एक 
उच्च कोरि के संत-महान्‌ आत्मा थे। आपके विषय 
में स्मृतियों में बहुत महत्त्व दिया गया है । आप अवतार- 
कोटि के आचाय थे । माहेश्वरतन्त्र में लिखा हवै: 
“दिव्यत्रह्मपुरस्येह ब्रह्माङ्ठेतस्य वासनाः । 
तासामेका च परमा सुभगा सुन्द्री प्रिया ॥ 
मरुद्दशे कुळे शुद्धे चृरूपं सा धरिष्यति । 
चन्द्रनामा पुमांल्लोके हरिष्यत्यशुभां गतिम्‌॥ ? 
बेशक, तदनुसार देवचन्द्रजी का जन्म वि० सं० 
१६३८ में उमरकोट, मारवाड़ में हुआ । आप सात 
वर्ष की अवस्था से ही ब्रझमाय में विचरने लगे । आपको 
कई दफे श्री कुष्ण परमात्मा के दशन हुए । 
आपने जामनगर में १४ वषपयन्त एकनिष्ठा से भाग- 
वत का श्रवण मनन किया; अन्त में कृष्णजी ने स्वयं प्रकट 
हो, तारतम्य महामन्त्र का उपदेश दिया और आजा की कि 
देवचन्द्र | तुम श्यामाशक्ति के अवतार हो । तुमने दैवी जीवों 
को जाणत करने के लिए तन धारण किया है । मेरे दिये 
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हुए मन्त्र से सबको निजानन्द की प्राति कराओ । तुम्हारा 
मार्ग निजानन्दीय होगा | तुम उसके आदि स्थापक होगे 
इत्यादि बातें कहकर वे अन्तर्ध्यांन हुए । 
तबसे आप निजानन्दाचायं के नाम से प्रसिद्ध हुए। 
जहाँ पर बैठकर आप धर्मोपदेश देते थे वह स्थान आदि 
धर्मपीठ' के नाम से प्रसिद्ध दै । उस स्थान को “श्री नव- 
` तनपुरी घाम” कहकर पुकारते हैं। यहीं संप्रदाय के 
चाय महाराज विराजते हैं । 


rs Te | 





देबचन्द्रजी महाराज ( निजानन्दाचायं ) ७५ वर्षं ` 


की अवस्था में परमघामवासी हुए । आपके पश्चात्‌ इस 
संप्रदाय को प्राणनाथ प्रभु ने दिगन्तव्यापी बनाया । बुंदेल 
खण्डकेशरी महाराजा छत्रसाल के आप ही धमगुरु थे | 
मुगलों के श्रत्याचारों से हिंदूधमं की रक्षा आपने जो कुछ 
आर जैसी की हे, इतिहासप्रसिद्ध है । 

यह संप्रदाय मारत में परनामी या प्रणामीधम के 
नाम से प्रसिद्ध आज मी छः सात लाख की जनसंख्या 
में विद्यमान है| संप्रदाय के दो मुख्य स्थान हैं। एक 
“थ्री नबतनपुरी', जामनगर और दूसरा श्री पझ्मावतीपुरी, 
पन्ना । लगभग तीन सो मन्दिर भारत के सब देशों में इस 
संप्रदाय का प्रचार करने में तत्पर हैं। 

संप्रदाय में त्यागी और गद्स्थ दोनों ही शिष्य होते 


| आथ 


बुद्ध अपने बौद्धधमे को आर्यधर्म कहते थे। महाबीर अपने जैनधर्म को आर्यधर्म * 

कृणुध्वं विश्वमायम्‌ वाळे वैदिक तो अपने धर्म को आर्यधर्म कहते ही ये। आजकल के पूर्वी और 

विद्वान्‌ एक बढे ऐतिहासिक धर्म को आर्यधर्म कहते हैं। वे आर्य को इंडोयोरोपिअन ( भारत 
का पयाय मानते हैं। कुछ भी हो “आये? शब्द बड़ा सुन्दर है। आर तो अच्छा है ही | 


अर्थात्‌ एक परमात्मा कृष्ण को छोड़कर शरन ह 


हैं। शहस्थ त तारा होते हे दीक्षित होने के वार म 
इत्यादि निषिद्ध भक्षण नहीं कर सकते | | 
में उपदेश देते हुए जीवन व्यतीत करते है। पै 

वर्तमान में निजानन्दसंप्रदाय के आचार र | 


| 


श्री १०८ श्री धनीदासजी महाराज हैं। । 


निजानन्दसंप्रदाय में गौरव लाघवपूर्वक स. |: 


ग्रन्थों को प्रमाणभूत माना जाता है | शब्दा | 
ही ब्रह्मविषय मं मुख्य मानते हूं । | 
सांप्रदायिक ग्रन्थ जिसे “ तारतम्यसागर! शर 
मुख्य रूप से माननीय है । | 
प्रेमलक्षणा भक्ति द्वारा अनन्य पतित्रतधमप 





| 


उपासना नहीं करते । | 

कृष्ण परमात्मा को ११ वर्ष ५२ दिवसपयंन र | 
रासरात्रिपयंन्त ब्रह्मस्वरूप मानते हैं। द्वारकापुर 
में लीला करनेवाले कृष्ण भगवान्‌ को विष्णु भगम 
स्वरूप मानते हैं । | 

कंठी, माला, तिलक, यज्ञोपवीत इत्यादि पप 
भाँति धारण करते हैं। सांप्रदायिक रूप में ति, 
में आकृतिभेदमात्र है । ब्रह्म को स्वलीलाद्ैत मात 
यह संक्षेप में दिग्दशन कराया गया है | शुभं शा 
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| “४ देश कौ निर्धनतागिवारण के ।लिए घनोत्पाति 
| बढ़ाना अत्यन्त आवश्यक है, परंतु यह कार्य 
धर्मानुसार ही होना चाहिए ।”! 


प्राकथन--प्रत्येक व्यक्ति तथा देश या समाज के लिए 

| धन बहुत आवश्यक ओर उपयोगी होता है । उत्पत्ति 
ह ' के विविध साधनों का विचार करने और उनमें से प्रत्येक 
| | की उपयोगिता किस प्रकार बढ़ाई जा सकती है, इस ज्ञान 
इ. को प्राप्त करने से उत्पत्ति की मात्रा अधिक से अधिक करने 
| में सहायता मिलेगी । धनोत्पत्ति का उद्देश्य सुख की प्राप्ति 
और दुःख की निवृत्ति है । यह उद्देश्य सिद्ध होने के लिए 
' यही आवश्यक नहीं है किं धन का सदुपयोग हो, वरन्‌ 
ह. इस वात की अत्यन्त आवश्यकता है कि हमारे सामने उत्पत्ति 
का सुविचारयुक्त और निश्चित आदर्श हो। वहुधा।कार्य का 
गो. आदश भुला देने से उद्देश्यसिद्धि में बाधा उपस्थित हो 
न जाती है । अतः हमें जान लेना चाहिए कि उत्पत्ति का 
| आदशे क्या होना चाहिए । इसलिए पहले इस बात का 
विचार करते हैं कि प्रायः भिन्न भिन्न आदमियों का उत्पत्ति 

' संबन्धी ध्येय क्या क्या हुआ करता है । 

। उत्पत्ति संबन्धी ध्येय--मोटे हिसाब से उत्पत्ति में 
उत्पादक का ध्येय निम्न लिखित . तीन ध्येयो में से कोई 
एक हो सकता है: 

( १ ) उत्पतति मेरे लिए हो, उससे मुझे लाभ होना 
चाहिए, दूसरों की उससे चाहे जो हानि हो, उसकी मुझे 
/ चिन्ता नहीं । इसे स्वाथेवाद्‌ या पूँजीवाद कह सकते है । 
( २ ) उत्पत्ति दूसरों के लिए, मानबसमाज के लिए 
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१ ( ढे०-- श्री दयाशंकर दुबे, एम० ए०, एळ-एछ० बी० , अरथेशास्राध्यापक, इळाहाबाद- 
| | युनिवर्सिटी और श्री भगवानदासजी केला ) 


हो, उससे दूसरों का हितसाधन हो, उसके चास्ते मुझे 
जो कुछ कष्टसहन या त्याग करना पड़े वह सहर्ष 
स्वीकार है । इसे परमार्थवाद्‌ कह सकते हैं । 

( ३ ) उत्पत्ति मेरे लिए एवं दूसरों के लिए हो, मेरे 
उत्पादनकाय से किसी को कुछ हानि या कष्ट न हो, उत्पा- 
दन धर्म और नीतिसंगत हो । यह स्वार्थ और परमार्थ 
का मध्यम माग है। ` 

अव हम इन तीनों के विषय सें क्रमशः विचार करते 
हैं ओर यह वतलाते हें कि इनमें से प्रत्येक में क्या 
गुण दोष है । 

स्वाथवाद या पूजीवाद्‌ -- प्रायः प्रत्येक देश में कुछ 
व्यक्ति ऐसे होते हें जो धन कमाना ही अपना ध्येय वना लेते 
हें । वे किसी भी साधन से, इमानदारी से अथवा वेई- 
मानी से, जायज तरीके से अथवा नाजायज तरीके से 
सदैव धन प्राप्त करने की छुन में लगे रहते हैं । इस 
स्वार्थवाद का चरम स्वरूप आजकल के पूँजीवादियों में 
दिखाई देता है । इसके मुख्य तीन लक्षण होते हव: 

( क ) पूँजीपति उत्पादन के सब साधनों के स्वामी 
होते हैं; मजदूरों और किसानों का पूँजी तथा कळ 
कारखानों . और भूमिपर कुछ अधिकार नहीं रहता; 
मजदूर किसी भी समय काम करने से रोके जा सकते हैं । 
इस प्रकार पूँजीवादी देशों में असंख्य बेकारों की समस्या 
प्रतिदिन बनी रहती है । समाज मुख्यतया दो वर्गो में 
विभक्त होता है, एक वग में सुट्टी भर करोड़पति या लखपति 
और दूसरे वर्ग में लाखों निर्धन और अनेक नरकङ्काल 
होते हैं । 
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या पक भत. बर मो मकन भेह सा व ख ) पूँजीवादी अपने नफे के लिए उत्पादन करते 
हे, इसलिए अनेक वार हजारों और लाखों आदमियों के 
भूखे नंगे रहते हुए भौ वस्तुओं का भाव बढ़ाने के लिए 
भोजन बज्न को बिपुल सामग्री समुद्र या अंग्नि को भेंट कर 
दी जाती है । अथवा देश की बहुत सी शक्ति विलासिता 
की या युद्धोपयोगी वस्तुएँ बनाने में लगाई जाती है 
जिससे धन जन की अपार क्षतिं होती है । 
( ग) श्रमियों को कम से कम मजदूरी दी जाती है । 
इससे उनका रहन सहन का दर्जा गिरता जाता है, उनके 
बिकास का मार्ग अवरुद्ध हो जाता है और उनकी दशा 
बहुत खराब हो जाती है । 
पूँजीवादग्रथा में धन तो पैदा होता है, परंतु जनता 
को अभीष्ट सुख की प्राप्ति नहीं होती । जैसा कि पहले 
कहा गया है, जनता दो भागों में विभक्त हो जाती है। 
इन दोनों में परस्पर कलहं और इष्यो रहती है। पूँजी- 
"पतियों को अधिकाधिक घन को तृष्णा लगी रहती है अथवा 
“उन्हें यह चिन्ता सताती है कि इस दिन दूनी रात 
चौगुनी बढ्नेवाली संपत्ति का क्या किया जाय । श्रम- 
जीवीवर्ग अपने जीवननिवाह की आवश्यकताओं के अभाव 
से होनेवाले दुःख का अनुभव करता है ओर अपनी आहा 
से पूँजीपतियों का और पूँजीवाद के युग का अन्त करना 
चाहता है । इससे स्वयं पूँजीपतियों को भी अपार हानि 
होती है । उन्हें चैन या शान्ति नहीं मिलती । पुनः 
यदि वे अपने लिए सव अकार से स्वास्थ्यश्रर भवन भो 
बनवाले , तो जब कि उनके चहुँओर निर्धन भ्रमजीवियों 
का निवास दै, जो कि तंग और गंदी झोपड़ियों में रहने 
घटिया भोजन खाने और मैले वस्न पहनने से आये दिन 
बीमार रहते हैं, तो विविध रोगों के कीराणुओं से परिपूर्ण 
ऐं वातावरण में पूँजीपति भी स्वस्थ और नीरोग नहीं 
रह सकते। यही कारण है कि कुछ पूँजीपति स्वयं अपने 
स्वाथ की इष्टि से भी श्रमजीवियों के लिए स्वास्थ्यनिममों 


तथा उनके प्रबन्ध के लिए रुपया इसलिए 


के अनुसार अच्छे मकान वनवाते हैं तथा 
आदि की भी व्यवस्था करने की ओर छ. 
तथापि जैसा कि ऊपर कहा गया है, लिव +" 
ऐड! 
का दृष्टिकोण स्वार्थमय रहने के कारण घे | 
कृपणता से करते हें । वे मजदूरों को 
ही रखना चाहते ६ उन्हें अपनी वरावरी का ते ३ 
रहे । निदान, पूँजीवाद में दो श्रेणी रहनी ब 
पूँजीपति और मजदूर अथवा मालिक और नौकर | | 
यह भेद समाज के लिए कभी हितकर नहीं होता। | . 
संसार की रचना इस प्रकार की है कि यदि है! 
या वर्ग चाहे कि सर्वत्र नरकयातनाएँ वनी र 
केवल उसके लिए स्वर्गीय सुख उपलब्ध हे, ते ३. 
नहीं सकता । औरों के कष्ट में रहते हुए होर 
सुख नहीं मिल सकता । हम सुख चाहते हैं, तो ह | 
के लिए भी त्याग और उदारतापूवेक सुख श॑ 
करनी चाहिए । | 
परसाथवाद्‌--उत्पत्ति के ध्येय की एक सौग 
वाद है, तो दूसरी सीमा परमार्थवाद है । इसके || 
या भेद हैं। ( १ ) कुछ आदमी वस्तुओं की ज्र 
ही परमार्थ या परोपकार का भाव रखते हैं, (२) इ 
सेवाएँ त्यागभाव से करते हैं, ( ३ ) कुछ अपी 
धन' को दूसरों के हिताथ लगाते है । कुछ हँ 
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यह स्पष्ट हो जायया । | * 

कुछ आदमी या संस्थाएँ बहुत रुपया लग | 
रामायण, वाइविल आदि धार्मिक पुस्तकों की है 
प्रति छपाते हैं या कोई धार्मिक पत्र पतित | 
करते हैं और उसे विना मूल्य या ३०० > 
सर्वसाधारण में वितरण कराते हैं । किंतने दी | 
सज्जन धर्मशाला , कूआँ, तालाब, पाठ्याला, | 
औषधालय, प्रसूति, विधवाश्रम आदि र त्‌ 
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| उससे दूसरों का हित हो । इनमें से बहुत से आदमी 
/ ऐसे होते हैं जो कुछ उत्पत्ति स्वयं अपने लिए . ही करते 
| हैं और इस प्रकार उन्हें अपने खान पान Me सदम 
| विशेष कष्ट या असुविधा नहीं होती । तथापि कुछ व्यक्ति 
'भ ऐसे भी होते हैं जो अपनो उत्पत्ति का प्रधान लक्ष्य परो- 
कह पकार रखते हैं। अनेक साधु महात्मा अपने लिए कुछ 
| दान दक्षिणा ग्रहण नहीं करते, रूखे सूखे भोजन ओर 
| नाममात्र के वस्न से संतोष करते हैं, परंतु इस वात का 
| उद्योग करते रहते हैं कि स्थान स्थान पर कूए , वावड़ी, 
१४ बाग, प्याक या धर्मशाला आदि बन जाय जिनसे सर्व- 
| साधारण को लाभ हो । 
१ परमार्थ की दृष्टि से सेवा करनेवालों की थोड़ी बहुत 
१ संख्या सभी देशों में होती है। भारतवर्ष में कितने ही 
i | आदमी अपना वहुमूल्य समय राष्ट्रीय कार्य, साहित्यसेवा 
| या शिक्षाप्रचार आदि में लगाते हें जिसका प्रतिफल वे 
| सामान्य भोजन वस्न के अतिरिक्त और कुछ नहीं लेते । 
प्र! यदि ये चाहें तो अपनी शक्ति और योग्यता का उपयोग 
| ऐसे उत्पादनकाय में कर सकते हैं जिससे इन्हें प्रतिमास 
। सैकड़ों रपयों की आमदनी हो, परंतु ये उस आमदनी को 
त्यागकर अपनी सेवां देश ओर समाजहित में लगाने का 
ही ध्येय रखते हे । ' 


कितने ही आदमी अपना उपार्जित धन दूसरों को 
भोगने देते हैं, तदुपरान्त यदि कुछ शेष रहे, तो जो कुछ 
भी उन्हें मिळता है उसी में वे संतोष कर लेते हे; और 
| यदि कुछ शेष न रहे, तो भी उन्हें कुछ चिन्ता नहीं होती 
| भारतीय इतिहास में ऐसे अनेक उदाहरण भरे पड़े हैं कि 
एक व्यक्ति के पास केवल उसकी ही आवश्यकता की पूर्ति 
के लिए भोजन था, पर अनायास कोई अतिथि आ गया 
| और वह भोजन उसे दे दिया गया, गृहपति स्वयं भूखा 
4| रद गया ओर स्वेच्छानुसार भूखा रहने में ही उसने परमा- 
| भन्द्‌ का अनुभव किया । कितनी ही महान आत्माओं ने 
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घोर शीतकाल में अपना एकमात्र वस्न उतारकर दूसरे 
को दे दिया जिससे .उसे ठंड न छगे-। : ये महापुरुषः 
दूसरों की आवश्यकताओं को अपनी आवश्यकताओं कौ 
अपेक्षा अधिक महत्त्व देते हैं। इनकी नोति “ आत्मचत्‌. 
सव भूतेषु’ अथवा | वसुधैव कुटुस्वंकम्‌? होती दे । 
समस्त विश्व ही इनका परिवार होता है । 

मध्यम मार्ग--सर्वलाधारण इन महानुभाव को 
श्रद्धाञ्जलि चढ़ाता है और इनका गुणगान करता है । 
तथापि उनका मार्गे कुछ थोडे से व्यक्तियों का ही होता. है 


ओर हो सकता है साधारण आदमी उनका अनुकरण नहीं 


कर सकते, ऐसा करना उनके लिए व्यावहारिक नहीं है । 
सर्वसाधारण के लिए उत्पत्ति का ध्येय न परम स्वार्थवाद्‌ 


` होता है ओर न विशुद्ध परमार्थवाद ही । उनका लक्ष्य 


“जीओ? और “जीने दो” का होता है । यह बतलाया 
है. किं हमें आत्मरक्षा करनी चाहिए, अपना भरण पोषण 
करना चाहिए, पर दूसरों को कष्ट देकर या दूसरों का 
शोषण करके नहा, वरन्‌ उनका भी हितसाधन करते 
हुए हो । भारत का, .विरोषतः हिंदुओं का, धनोत्पत्ति 
संबन्धी आदश यही है । 
उत्पत्ति का आदृशे- उत्पत्ति के तीन ध्येय ऊपर 
बताये गये हैं । इनमें पूँजीवाद तो आदश के योग्य हैं ही 
नहीं; उससे किंतना अनर्थ होता है, यहः पहले बताया जा 
चुका है। परमार्थवाद से संसार का बड़ा कल्याण हो 
सकता है, उससे सब कधं का अन्त होकर जनसमाज:ःके | 
लिए स्वर्गीय सुख की प्राप्ति हो सकती है। इसलिए वह 
आदर के सर्वथा योग्य है। यही एक ऐसा आदर्श है जिसे 
विचारवान्‌ और विवेकशील व्यक्ति प्राप्त करने के इच्छुक हों । 
कुछ आदमियों को इस आदर्श को प्राप्ति में थोडी बहुत 
सफलता भो मिल सकती है | परंतु यदि हम यह संमझें कि 
सवसाधारण अपने जीवन सें इसे पूर्णतया परिणत कर सकेंगे 
तो यह दुराशा मात्र है, स्वाभाविक नहीं है। अतः सर्व 
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साधारण के लिए परमार्थवाद व्यावहारिक न होने से उसे 
मध्यम मार्ग ही ग्रहण करना चाहिए, पूँजीवादी बनने का 
तो किसी भी दशा में विंचार ही न किया जाना चाहिए । 
रूस में जो उत्पत्ति की जाती है उसका ध्येय यही है किं 
उससे किसी विशेष व्यक्ति या व्यक्तिसमूह का लाभ न हो- 
कर समस्त समाज का ही लाभ हो। क्योंकि वहाँ सभी 
व्यक्ति समाजहित की इष्टि से उत्पादन में भाग लेते हैं , 
इसलिए वहाँ किसी व्यक्ति या व्यक्तिसमूह के मुनाफे का 
प्रश्न ही नहीं रहता। वहाँ “प्रत्येक सबके लिए और 


सब प्रत्येक के लिए?” का भाव है । 

हिंदुओं के घर्मअरन्यो में स्पष्ट रूप से यह आदेश किया 
गया है कि अत्येक मनुष्य धन को धर्मेपूर्वेक ही प्राप्त करे, 
उसे इस वात का सदैव ध्यान रखना चाहिए कि उसका 
धनप्रापि का कोई तरीका धर्मविरुद्ध न हो। हमारे धर्म- 
शाक्त कहते हैं कि बेइमानी से अथवा अधमे से ग्रास किये 
घन से कभी सुख ओर शान्ति ग्राप्त नहीं होती--वह धन 
मनुष्य को अन्त में पञ्च॒ वना देता है । धन में अपार 
शक्ति है। उस शक्ति का उपयोग अपनी और समाज की 
दशा सुधारने में किया जा सकता है। उसी का उपयोग 
अपनो और समाज की दशा बिगाड़ने में भी किया जा 
सकता है। अधर्म से ग्राप्त धन द्वारा देश और समाज के 
हित की बहुत कम संभावना होती है। यदि देश में 
प्रत्येक व्यक्ति धन कमाते समय उसके तरीके धर्म के अनु- 
सार ही बनाये रखने का हमेशा ध्यान रखे, कभी भी 
' अघमे से धन प्राप्त करने का अयत्न न करे, तो संसार के 
भिन्न भिन्न देशों में जो आर्थिक संघर्ष दिखाई देता है वह 
: मिट जाय ; सब देश पूँजीवाद, भौतिकवाद इत्यादि के 
हानिकारक परिणामों से षच जायें और संसार में सुख और 








, शान्ति की वृद्धि हो | 


` ` उपसंद्दार=अस्तु, प्रत्येक व्यक्ति को धन इस अकार 


कि क्य 





TT CTT 
से ग्राप्त करने का प्रयत्न करना चाहिए जिसे 
व्यक्ति की या अपने देश की हानि न होने त) 
कोई व्यक्ति किसी दूसरे का माल चुराता है तो 
दण्ड देती है। परंतु कई कार्य ऐसे भी है कि 
सरकार दण्ड नहीं देती, तथापि जिनसे दूसरों ७... 
का नुकसान होता है। यदि कोई पूँजीपति ना |. 
खानों में मजदूरों से अधिक मुनाफे को लालच ३ द 
काम लेकर उनको बहुत कम मजदूरी देता है त्वि 
स्वास्थ्य की परवाह नहीं करता, तो वह देश को कै; 


, को हानि पहुँचाता है। यदि कोई महाजन कक 


अत्यधिक सूद लेता है या यदि कोई जमौदार अपने हे 

से अत्यधिक लगान या वेगार लेता है, तो वह दे 

समाज को हानि पहुँचाता हे । यदि कोई वग्ने - 
मुवक्किलो को उचित सलाह न देकर अपनी आम 

लालच से उनको व्यर्थ की सुकदमेबाजी में फेंपता ५ 
वह समाज और देश को हानि पहुँचाता है। झा. व 
के कार्य वे ही लोग करते हैं जो धन को ही अपा म 
बना लेते हैं। वे यह भूल जाते हैं कि धन वेस! म 
का साधनमात्र है और जब धन प्राप्त करने केम उ 
समाज या देश का दुःख बढ़ता है, तो यह स्पष्ट दै ॥ य्‌ 
घन की उत्पत्ति आदर्शविरुद्ध है । घनोतति; || ° 
हानिकारक उपायों को अमल में न लाया जावा ' 
जब तक मनुष्य धर्म अधर्म का विचार कर ऐसे उ) व 
स्वयं ही न छोड़ दे, सरकार को उन्हें दण्ड द्वारा ॥ ॥. 
प्रयत्न करना चाहिए। आशा है, हमारे ५% | * 
त्पादन में धर्म की विस्मति न करेंगे अर्थात उत है 
आदर्श केवल अपना स्वार्थसाधन न रखकर र | न 
ही देश ही देश ओर समाज का दितसाइन रश” समाज का हितसाधन रखेंगे! के 





रश 
३ “धन की उत्पत्ति नामक पुस्तक से उदर | | 


कां बिरोष परिचय अन्यत्र प्राप्तिस्वीकार में देखिए । 


] 











| 


|; हर बेड ल क ९ 

| विव क दो घजप्र्या 

|| | 

॥ श्रीमद्भगवद्गीता का बीज और श्री रामचरितमानस : 

| | | ( ले०--रामायणव्यास प० विजयानन्दजी त्रिपाठी, भदैनी, काशी । ) 

१ | श्रीमद्भगवदूगीतामहामालामन्त्र के वेदव्यात ऋषि दृष्टि से तो सोचने योग्य वे ही उहरते हैं जो अधर्माचारी 


हैं, अ्रनुष्ठुप छन्द है, श्री कृष्ण परमात्मा देवता हैं, 
' “अशोच्यानन्बशोचस्त्व॑ प्रज्ञावादांश्च भाषसे? यह बीज 
है, 'सवेधमान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज’ 
चि यह शक्ति है, “ अहं त्वा सवपापेभ्यो मोक्तयिष्यामि मा 
४ शुचः? यह कीलक है ओर पाठ में इसका विनियोग 
' होता है। 
हं. आज मुझे बीज के विषय में ही कुछ कहना है। 
| श्री कृष्ण ने अजन से कहा कि नहीं सोचने योग्य लोगों 
। को तो तूने सोचा और बुद्धिमानों की बातें करता है ।? 
' भाव यह किं नहीं सोचने योग्य पुरुषों को सोचना बुद्धि- 
1 मानी नहीं है, ओर जिसकी क्रिया बुद्धिमानों सी नहीं दै 
हं. उसका बुद्धिमानों की सी बातें करना उन्मत्तचेश है । 
| यही गीता का बीज है, ओर पूरा गीतावृच् इसी बीज 
भाव की प्रस्फुरितावस्था है | . 
अर्जुन भीष्म ओर द्रोणादि को सोच रहे हैं कि ये मेरे 
| कारण मर रहे हैं, ओर इनके बिना में राज्य लेकर क्या 
१. करूंगा । अजुन के संपूण कथन का इतना ही सार है। 
ओर भगवान्‌ का कहना है-कि भीष्म द्रोणादि अशोच्य 
[| हैं, इनके लिए सोच करना क्रिसी प्रकार से भी नहीं 
| बनता, ओर जब सोचना ही नहीं बनता, तो तद्विषयक 
ं तुम्हारी सव युक्तियाँ निराधार हो जाती हैं । 
सोचना दो प्रकार से होता है--( १ ) प्रवृत्तिल नृण- 
| धम श्रर्थात्‌ व्यावहारिक इृष्टि से। (२) दूसरे निवृत्ति 
लक्षणधम श्रर्थात्‌ पारमार्थिक दृष्टि से । व्यावहारिक 








न्य ses > ककल ळर 


हैं, यथा-- 


सोचिय बिप्र जो वेद्‌ बिहीना। 
तजि निज धर्म बिषय लव ढीना॥ 
सोचिय नृपति जो नीति न जाना । 
जेहि न प्रजा प्रिय प्रान समाना ॥ 
सोचिय बैस्य कृपिन घनवानू । 
जो न अतिथि हर भजत सुजानू ॥ 
सोचिय सुद्र विप्र अवगानी। 
सुखर बाद्ग्रिय ज्ञान शुमानी॥ 
सोचिय बटु निज ब्रत परिहरई । 
जो नहि शुरु आयसु अनुसरई ॥ 


सोचिय गृही जो मोहबस करइ कर्मपथ त्याग । 
सोचिय जती प्रपंचरंत विमळ विवेक बिराग ॥ 


बैखानस सोई सोचन जोगू । 
तप विद्दाय जेहि भावै भोगू ॥ 
सोचिय पुनि पति बंचक नारी। 
कुटिल कलह प्रिय इच्छाचारी ॥ 
सोचिय पिसुन, अवारन क्रोधी । 
जननि जनक गुरु बंधु बिरोधी ॥ 
सब बिधि सोचिय पर अपकारी । 
निज तनु पोषक निदेय भारी ॥. 
सोचनीय सबही बिधि सोई । 
जो न छाडि छठ हरिजन होई ॥ 


गौताघमे 
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सोचनीय नहिं कोसलराऊ | 
सुवन चारि दस प्रकट प्रभाऊ ॥ 
यहाँ योस्वामीजी ने शोचनीय ओर अशोचनीय 
दोनों को स्पष्ट करके जिस भाँति दिखलाया है उस 
भाँति कोई टीकाकार भी स्पष्टीकरण न कर सका। 
जिसका प्रभाव चौदह भुवन में विदित है वह पुण्यात्मा 
सोचने योग्य नहीं है, क्योंकि पावन यश पुण्य बिना 
नहीं होता। यथा 
पावन जस कि पुन्य बिनु होई । 
बिनु महि गंध कि पावे कोई॥ 
ओर यशस्त्री को ही स्वगं है। जो यशस्वी नहीं उसे 
स्वगं हो नहीं सकता । अ्रतः व्यावहारिक इष्टि से भी 
भीष्म द्रोणादि यशस्त्री होने से स्वर्गीय हैं, मरने पर इनको 
स्वर्ग की प्राप्ति होगी, इनके लिए क्या सोचना ! 
परमार्थिक दृष्टि से तो किसी के लिए सोचना नहीं 
बनता । शुद्ध चेतन अपरिणामी है, नित्य है। वह न तो 
जन्म ले, न मरे। ओर शरीर पञ्चभूत का कार्य है 
जड़ है। उसके साथ असंग आत्मा का न पहले योग 
था, न अब है | अतः जीना मरना व्यवहार मात्र है, 
इसमें वास्तविकता नहीं है। यथा-- 
छिति जळ पावक गगन समीरा। 
पंच रचित यह अधम सरीरा॥ 
प्रगट सो तन तव आगे सोवा। 
जीव नित्य ते केहि ढगि रोबा॥ 
शरीर कपड़े की भाँति हे जिसे जीव धारण 
करता है; ओर पुराना होने पर छोड़ देता है। यथा-- 
जो तनु घरउँ तजउॅ सोइ, अनायास हरि जान । 
जिमि नूतत पट पहिरि कर, नर परिहर पुरान ॥ 
अब यदि कहो कि अपने लिए सोचता हूँ, तो 
थह भी उचित नहीं है । क्षत्रिय के लिए युद्ध से बढकर 
कोई दूसरा धमं ही नहीं है, पर वह युद्ध यहच्छया प्रास 





 करते। ओर तुमने इसका सोच क्रिया, न i 


खोखली हैं। शोक और मोह से ्रभिमूत दे | 





हो, रणकणट्क मिटाने या तृष्णा शान करे | 
हो; नहीं तो वह ग्रधम हो जायया | है बै । | 
देव दतुज भूपति भट नाग | 
सम बळ अधिक होड बढ्न, / 
जौ रन दमहि प्रचारे कोई । 
छर्‌ सुखेन काळ किन होई। | 
छत्रिय तन धरि समर सकाना। | 
कुछ कळक तेहि पावर जाना | 
यदि कहो कि मरण को चाहे न सोचें, पर ह 
मिति यद्दुःखं पुरुषस्योपजायते । शक्यते सहु ˆ 
प्रेण परिवर्णितुम्‌ । फिर युद्ध में शस्राघातादिरे;' रि 
पयन्त दुख ही दुःख है, तो भी यह सोचने योख़ ह. 
क्योंकि .सुख दुःख तो सहने से ही बनता है। ह 
भी जान बचावे, पर दुःख से तो कोई छूट नहीं क 
दुःख का सामना तो करना ही पड़ता है। त्रा 
की भाँति उससे डरना क्या १ यथा-- | 
जनम मरन सब दुख सुख भागा। |. 
हानि छाम प्रिय मिळन बियोगा॥ | _ 
काळ करम वस होहिं गोसाई। | ह 
बरबस रात दिवस की नाई॥ | हु 
सुख हरखहिं जड़ दुख बिलखाहीं। | ८ 
दोउ सम धीर धरहि मनमाहीं॥ | कः 
अतः यही सिद्धान्त हुश्जा कि जीना मल 
दुःखादि अशोच्य हें। धीर लोग इनका शे | कि 


भनुँ. 2g 494 बनमा 


कि तुम धीर नदीं, पण्डित नहीं | तुम्हारा नि हर 


धम में अधिकार नहीं है । 
जितनी पंडिताई की वाते तुम बोल ॥ 





अपने वर्णाभमधम से प्रच्युत होता दै थर |“ 
करता है। तुमने निवृत्तिलक्षण पम खीर | | 








| 
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प्रबृत्तिलक्तणघम में स्थिर होकर स्वयं 
। अपनी इच्छा से क्षात्रथम युद्ध में प्रवृत्त हुए। अब 
` उसे बिना पूरा किये निवृत्त होना ज्ञान नहीं है, शोक 
| मोह है। यथा-- 


he 


| किया था] 
| 

| 

| 

| । सोचिय शृही जो मोहबस करइ कर्मपथ त्याग । 
| ' सोचिय जती प्रपंचरत बिगत बिबेक बिराग ॥ 

| ज्ञात्रधम युद्ध में प्रवृत्त होने के वाद ओर युद्ध 
' समाप्त होने फे पहले यदि ज्ञान हो जाय, फिर भी उस 
| कमं का त्याग ज्ञान नहीं है, मोह है, क्योंकि उस ज्ञान की 
| गिनती कपट और चतुराई में है | यथा-- 

१ | रन चढि करिअ कपट चतुराई । 

| रिपु पर दया परम कदराई ॥ 

। वास्तव ज्ञान होने से आरव्ध कर्म का परित्याग नहीं 
। होता, संग का परित्याग हो जाता है। 


| जो कछु करइ करम मन बानी। 

' बासुदेव अर्पित नृप ज्ञानी।॥ 

।' यात यह है कि कमंपथारूढ मनुष्य विषम समस्या 
उपस्थित होने पर हृदयदोबल्य से शोकमोहामिभूत 
| होकर, स्ववणौश्रमोचित कर्म न करने की इच्छा करता 
| हुआ, निबृत्तिलक्षणधमं की ओट लेता है, और उस 
| समय वह घोर शहस्थ होता हुआ भी विरक्तं सी बातें 
' करता दै। (इससे कभी यह न समझना चाहिए किं 
॥ उसमें ज्ञान की वृद्धि हुई है, बल्कि यह समझना चाहिए 
* कि उसका दुबल हृदय शोकमोहाभिभूत होकर, तात्कालिक 
1 विरक्ति की ओट लेकर उक्त विषम अवस्था को सुख से 
| | पारकरना चाहता है। यथा ( खरदूपणयुद्ध के प्रसंग में )- 


जः rr 
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प्रभु बिछोकि सर सकहिं न डारी। 
थकित अइ रजनीचर घारी॥ 
विषम समस्या उपस्थित हो गई; तब हृदयदौब॑ल्य 
ने दया की ओट ली । 
सचिव बोलि बोळ खरदूषन। 
ये कोड चुप थाक नर भूषन॥ 
सुर नर असुर नाग मुनि जेते। 
देखे सुने हते हम तेते॥ 
हम भरि जन्म सुनहुः सव भाई । 
देखी नहिं अस सुंदरताई ॥ 
जद्यपि भगिनी कीन्ह कुरूपा । 
बध लायक नहिं पुरुष अनपा॥ . 
देहि तुरत निज नारि दुराई। 
जावत भवन जाहि दोड भाई || 
इस प्रकार की स्वधमंत्याग की चूक ऊँचे दर्जे के 
लोगों सें भी हो जाती है, और वे अपनी दुर्बलता को 
सद्भावना समझते हैं, अपने शोक मोह को ज्ञान वैराग्य 
समझने लगते हैं ओर अपनी रुचि के अनुकूल तक गढ़ने 
लगते हैं, एवं कम तथा ज्ञान दोनों पथ से विभ्रष्ट होकर 
पतित हो जाते हैं । 
यही श्रीमद्भगवद्गीता का बीज है। इसी को इष्टि में 
रखकर गीतापाठ करने से वचनों की संगति लगेगी और 
इसी को विस्तार करके गीता में उपदेश के रूप से तथा 
श्री रामचरितमानस में कथा के रूप में दिखलाया गया 
है । समय पाकर दोनों का मिलान दिखलाने का प्रयत्न 
किया जायया । | 


र 
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किया है, तथापि पाश्चात्य वैज्ञानिकों की दृष्टि में सब रूपों की समष्टि ही श्वेत रूप से परिणत होती ॥ 
सरस्वती का श्वेत वर्ण सवेवर्णा का समन्वय है । इसी प्रकार यह श्री भारतमाता का मन्दिर | 9 


श्री अक्षपादजी के अचुयायियो से प्राथना करती है “क्या पाश्चात्य वैज्ञानिकों के दृष्टिदोष को दूर र 


| धमं अथवा देशधम हदी सवोपरि मालूम पड्ने लगा है, वे मानवधम अथवा विश्वधमं को इसी राषट्रधम ढे हि[ ६ 


भारतमाता का मन्दिर बनाकर एक नया तीथं और नये ढंग का मन्दिर स्थापित किया है। अतः इस 1. 
में उसकी चचा भी उचित ही हुई है । | 


Sxl 


रतीय दर्शन छा वशीकरण 
श्रीमान संपादकजी ! 


गीताधम के दर्शना, ए० १०१६ में श्री गीतानन्द्जी का निम्नलिखित एक पद्य छपा है --. 
| 


यथा श्रीभारतीदेहे सर्ववर्णसमन्वयः । तथा श्रीभारतीगेहे सवेवर्णसमन्वय;॥ | 
यद्यपि इसका भावार्थ नीचे हिंदी में मुद्रित है, तथापि मुझे खट का, और “जीवत्कवेराशयो न कि 
इस प्रथा ने कदपना को भी रोका । श्री ढुण्ढिराजजी की कपा से श्री गीतानन्दजी के ही द्वारा | 
स्पष्टीकरण हुआ, अतः इस पद्य का भाव सर्वसाधारण के ज्ञानाथ प्रकाशित कर देना उचित समझा 
इस भारतवर्ष में अबतक ऐसा कोई भी मन्दिर न था जहाँ पर हिंदू, सुसलिम, सिक्ख, बै कि 
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एकत्र होकर दशन की गूढ अभिसंघि को प्राप्त करे । इस अभाव की पूर्ति के छिए काशी विदाई 
समीप काशी के दानवीर वाबू श्री शिवप्रसादजी गुप्त ने भारतमाता का मन्दिर बनवाया है । क्े;चय 
श्री गोतानन्दजी वहाँ किसी दिन गये । आकस्मिक प्रतिभाप्रदा श्री भारती ही इस पद्य द्वारा प्रक दिर 
मन्दिरमाहात्म्य बोळ उठीं यद्यपि भारतीय नेयायिकों ने सप्तविध रूपों में झु का प्रथम ही स्का 


१ 


साधारण के लिए है। यह तो श्लोक का भावाथ हुआ, पर मेरा कुतूहुछ बढ़ गया । इसलिए गेरी ९३ 


लिए कोई प्रकारकता है ९” & | | | 
महोदय | | म्न निवेदक-- प 
3 राधाकान्त पाण्डेय, | 


नवाबगंज, काशी । 








देखते हैं। इसे ही वे मातृपूजा अथवा देशभक्ति कहते हें । श्री शिवप्रसादजी ऐसे ही राष्ट्रधर्मी है| | 


( भारतमाता का यह मन्दिर, समता का संवाद यहाँ । 
सबका शिव” कल्याण यहाँ हे, पारवे सभी “प्रसाद” यहाँ | मै ०) 
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। ` [ हिंदूधम बिचित्र है। उसकी व्याख्या 
६ करा सहज नहीं। इतना ही कहा जा 
हफता हे कि हिंदूधर्मियों को जगाने और 
, [हाने 'के लिए समय समय पर लोग यत्न 
किया करते हैं। इन्हीं यत्नो और आन्दोलनों 
ह से एक “ आनन्दमार्ग ” है । उसका परि- 
य उसके चलानेवालों के शब्द में ही यहाँ 
दिया जाता है। आजकल ऐसी और भी 
ग लहरें बह रही हैं। --सं०] 
यों तो सन्‌ १९२० इस्वी से अपने मत व विचारों 
न प्रचार में बराबर करता चला आ रहा हुँ, किंतु 
[1९३० इस्वी से जनता की रुचि “ आनन्दमा” के 
बन्ध में जानने के लिए विशेषरूप से आकर्षित 
रि है। आप लोग वैसे ही आकर सत्संग कीतन 
[रि से छाभ उठाया करें। मैं नाम लिखने 
ने का इच्छुक नहीं हुँ।. मेरी प्रचारशेली तो 
k ' “शंकर, दयानन्द की भाति है। वर्तमान 
के ढंग पर नहीं है । किंतु ईइवर की इच्छा; 


जो नहीं चाहता वह भी उसे करना होता है । 
f ग कहीं मैं जाता हूँ अनेक प्रकार के प्रश्‍न उत्सुकता- 
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छोग पूछा करते हैं। सबके दिलों का तो 
। धान कोई नहीं कर सका; कर देता तो ये 
* मत मतान्तर, सभाएँ, दळबंदियाँ' क्यों दिख- 
पड़ती ? उसके प्राकृतिक नियम अटल हे । 
| ही कभी सच्ची बातों में भी उलझनें पड़ जाती हैं। 


४ 


| | . १५३ 


आणन्दलाणं के घेनियों छो जुम संदेश ` 


( ढे०--प्रवतेक-आनन्दमागर पी० सी० ओमानन्द्‌ वेदान्ती, शहर फरुखाबाद्‌ ) 


अपने शहर फरुखाबाद में ही अनेक ढोग ऐसे हैं 
जो “आनन्द्सागे” को वास्तव में न समझकर मुझे 
ही 'आनन्द्मागे? कहकर पुकारने टगे हैं। कुछ 
दिनों से अनेक प्रेमियों का आग्रह था कि “आनन्द- 
मार्ग” को और भी सरळ करके ,समझाया जाय 
और संसारहित के लिए ग्रेमियों की सोसाइटी बना- 
कर इसके विचारों का प्रचार कराया जाय। इसलिए 
सूक्ष्म रूप में यह परचा नंबर ३ छपाया गया। यह 
जनता में बॉटने के लिए नहीं छापा है। इसमें 
“आनन्दमाग” का उद्देश्य, नियम और गृहस्थी 
में रहते हुए भी जीवन को आनन्दपूर्वक शुजारने के _ 
लिए करने कराने योग्य कुछ अमूल्य बातें हैं। 
प्रेमियों और खास खास सज्ननों की सेवा में ही 
यह पहुँचाया जायगा। उन्हें चाहिए कि।इसी के 
जरिये अन्य लोगों को समझाकर अपने स्थान की 
जनता में प्रचार, सदस्यों की भरती और केन्द्रों के 
खोलने का यत्न करें। अधिक जिम्मेदारी का काये 
जीवनदान देनेवाळे लोगों, संरक्षकों और अन्तरङ्ग 
सदस्यों के हाथों में रहे, तो उत्तम होगा । जहाँ पर 
मेरी जरूरत जान पडे, सूचना दें। आने का यत्न 
करूंगा । संदेश को पुठ्ठा या शीशा में जड्वाकर 
ऐसी जगह छटकार्व या चिपका दें कि हर समय सब 


-छोग छाभ उठा सकें । 


मेरे युवा मित्रो ! संत जनो ! आपने 
“आनन्दसाग ” का नाम सुना, पबढिक पत्रों में पढ़ा, 
मेरी छिखित पुस्तकों अथवा सत्संग इत्यादि से भी 
कुछ न कुछ जाना ही दोगा। मेरा ख्याळ है कि 
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आगे चळकर इसके प्रचार से संसार के अंदर एक 
ऐसा वायुमण्डळ “ॐ” का वे उत्पन्न करेंगे, 
जिससे लोगों के चरित्र उत्तम हो जायेंगे, कलह, 
केश मिट जायगा, निर्भयता पैदा होगी, विविधा 
मिट जायगी, सांप्रदायिक विरोध कम हो जायगा ओर 
सुख तथा झान्तिपूवेक मनुष्य जीवन बिताने र | 
में इसे 'आनन्द्युग” कहा करता हूँ। अपने दश 
विदेश (India and Foreign countries) के 
होगों ! आपके दर्शनों की अभिलाषा मुझे बहुत दै। 
आप सबकी सेवा में मेरा हाथ जोड़कर निवेदन है 
कि संसारकल्याण के लिए “ आनन्दमागे ” में संभि- 
डित होकर हर प्रकार से सहायक बनें। बाहर के 
जो प्रेमीजन इस काये में धन से मेरी सहायता 
करना चाहें, वे कृपा करके मनीआडर द्वारा लेखक 
के पते पर भेज । हर प्रकार के पत्रव्यचहार के लिए 
जवाबी काडे भेजें । 

अमूल्य बात-सुबह उठें, गाय का दूध पियें, 
समय बरबाद न करें, टहळं, वायु की गति विधि जानने 
का यत्न करें, कम बोलें, उपवास करें, दिल में सचाई 
रखें, किसी का दिल न दुखायें, जानवरों पर रहम 
करे, जवान, गुस्सा और चित्त को बस में करें, 
कुंबारे, विधुर, विधवाएँ, साधु, संत (स्त्री पुरुष ) 
अद्यचय से रहें, जब न रह सकें, तो शादी कर हें; 
शादी बड़ी उम्र में और अपनी पसंद से करे । 
शादी में ज्यादा ओर गमी में कम खच करें। खाने 
पीने में अधिक किफायत न करें। दूसरी बातों 
में कर। खान पान सतोगुणी कर, धीरे घीरे और 
एकान्त स्थान में करं । खाने ,के साथ में पानी 
'कम पियं । बगल के बाल अस्तुरे-से नहीं, केंची से 
'कतरवा दें। जिसके साथ हृदय गवाही दे उसी के 


साथ भोजन करें, सबके साथ नहीं। वणपव्यवस्था 
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| ० | 
को अपनायें, किंतु कट्टरपन को नहीं | कि 
प्रेम हो उसके गुण और नकशा अपने ३ |) का 
लें । शुभ कामों के आरम्भ सें अपने र pe 
स्मरण करं । "| विः 
५ आनन्दमागं ” का उद्देश्य प्रभु कौ | 
हुए संसार से विषमता हटाने का यन्न और. रि 
प्रेमभाव पैदा करना है । । 
नियम संबन्धी बातें -“ आनन्दमा सोह. ४३ 
में सब मत मतान्तरों के छोग ( खी पुरुष)  प्रार 
देश के हों या विदेश के, शामिल हो स वार 
कायं को विभागों में बाँटा गया है जिससे र्य भान 
प्रमीजन ढाभ उठा सकें। कीर्तन और ह रास 
छन हिंदूमात्र के लिए हे । आनन्दसंघ गो फी 
संगविभाग सभी घमंवाढों के लिए है । मे| 
कोष में चंदा या “ आनन्दमार्गफंड” में ह 
इच्छानुसार हस्ब हैसियत है । अब तक | र्‌ 
चंदा नहीं लिया जाता था, किंतु प्रेमियों ३ 
से अब ऐसा कर दिया गया है कि जो सज! 
सहायता देने की इच्छा रखते हों वेद | 
संमित्ित होनेवाळों का कतेव्य-हर जगह ए|६ 
की सभा सोसाइटियों में जाकर उद्देश्य १ 1७ f 
करना, २३ अमूल्य बातों को भळी भाति ४ 
लोगों के जीवन को आनन्दमय बनाना ओर) 
की इच्छा व सहायता मिलने पर “अ 
प्रचार के लिए केन्द्रों को स्थापना करना दै। 


८ 
आनन्दमार्ग की गश्ती निर 
संसार के मतमतान्तरवादियो ! “पर 
ब्रह्म जगत्‌मय, जगत्‌ आनन्दमय, और | 
साग” एक सचाई है जिससे आप सर्वर |. 
होगा। धम को आनन्दप्राप्ति के बजाय | 
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~ ७ २७ 
| का साधन. मत बनाओ, अपने घम में रहते 
१ 


विश्ववन्धुत्व ) की तरह बढो; इसी हेतु “आनन्द 


| भगवान्‌ की कथा” और दीक्षाविधि का विस्तार 
॥ किया जा रहा है । ` धर्मरक्षा--विश्व॑बन्धुत्व को 
) व्यापक बनाकर सत्य सनातनधम की खूबियों 

को समझाने के हेतु “3 के नवीन धर्म का अथवा 
है| “आनन्द्माग का जो आन्दोळन शनेः शनैः यू०पी० 
१ प्रान्त के छोटे से शहर फरुखाबाद्‌ से हो रहा है वह 
वास्तव में कोई नया 'मत? नहीं है । यह तो भले हुए 
मानवधम को पुनः बतछाने और जीवनदान देने का 
: रास्ता है, जिसकी मंसा या उद्देश्य प्रभु ( ईश्वर ) 
की याद करते हुए संसार से विषमता हटाने का 


| हुए “वसुधैव कुटुम्बकम्‌? ( world fellowship 
| 


। 
| 


2222 fl so 


| 

। 

। कलकत्त में पिछले हफ्ते में जो सबंधमपरिषद्‌ 
। इ थी उसकी बैठक के तीसरे दिन के सभापति 
काका साहब काळेळकर थे। अपने साथ वे गांधीजी 
(का एक संदेश छे गये थे, जो एक प्रश्‍न के रूप में 
या। “सबंधमंपरिषद तमाम धर्मों के विषय में क्या 
चाहती है ? जैसा कि हम मानते हैं, क्या 








सत्य को एकान्त सत्ता प्राप्त है और शेष धर्म या तो 
पढ ६ या उनमें सत्य और असत्य का मिश्रण है-- 
भेसा कि बहुत सेः ढोग. मानते हैं ? ऐसी बातों में 
संधमेपरिषद्‌ का निर्णय सहायक मार्गदर्शक साबित 
॥ अझै पता नहीं कि सबेधमपरिषद्‌ ने इस 
नकाहॉ या ना में ठीक ठीक उत्तर दिया 


स्वधमपरिषद्‌ को कुछ भ्रनमोल बातें 
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पन करना--परस्पर में प्रेमभाव पैदा करना है। 

सी उद्दश्यानुसार प्रेमीजन अपने स्थान पर 
सभा, सोसाइटियाँ, कीतन और सत्संगों की स्थापना 
कर। जहाँ सहयोग मिलेगा हर वर्ण उपबर्ण में 
घामिक सामाजिक सुधार, संगठन, प्रेमभाव के हेतु 
विभिन्न नामों से प्रेमियों की इच्छानुसार प्रचारक- 
दलों की स्थापना आदि भी की जायगी । ॐ? आन- 
न्दुमाग का निशान “ध्वजा? या झंडा जासुनी रंग 
का है । इसके अनुयायी या जो ढोग इसकी सतोशुणी 
धार्मिक शेळी पर चळकर जगत्‌ की कुछ सेवा करना 
चाहते हा वे नियमानुसार आन्दोलन में प्रविष्ट 
होने को कृपा करे । 





सचधणषरिजदू को कुछ अनमोल चाले 


एक उपसा 


या नहीं । पर जसा कि हमने पिछले हफ्ते में देखा, 
गुरुदेव श्री रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने अपने भाषण में 
इस विषय में कोई संदेह नहीं रहने दिया । तीसरे 
दिन जो नेता छोग वहाँ उपस्थित थे उनसे काका 
साहब ने इस प्रश्‍न पर अपने अपने सत प्रकट करने 
के लिए कहा । वताया जाता है कि इसके उत्तर में 
सर फ्रॅसिस यंग हस्वंड ने कहा--“ महात्मा गांधी 
के मरन के साथ में और एक प्रश्‍न रखूँगा। 
क्या सब माताएँ एक सी अच्छी होती हैं १:नहीं, 
सभा माताएं एक सी अच्छी नहीं होती । परं 
प्रत्येक बाळक समझता है कि संसार भर में उसकी 
मां सबसे अच्छी है । इसी प्रकार हरएक आदमी 
अपने धम को संसार में सबसे अच्छा ससझता है। 


गौतार्षम 
क... | 
दै$ 
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पिछले वर्ष समस्त संसार के घ॒र्मो' की जो कांग्रेस 
हुई थी उसमें कम से कम मेरे दिछ पर यही असर 
पड़ा । प्रत्येक उपस्थित प्रतिनिधि प्रामाणिकतापूर्वक 
यही मानता था कि उसी का धर्म सबसे अच्छा है। 
में अनेक धर्म के अनुयायियो के बहुत निकट परिचय 
में आया हूँ । और मैने तो यही पाया है कि मूलतः इन 
सबके बीच एक प्रकार की एकता ही है। में 
चाहता हुँ कि यह परिषद्‌ इस एकता को अनुभव करे, 
उसे गहरा तथा स्थायी बनावे । 
पर यह उत्तर उस प्रश्‍न का सीधा जवाब नहीं 
कहा जा सकता | क्योंकि अगर हरएक आदमी केवळ 
अपने ही घमं को सबसे अच्छा समझेगा, तो संसार में 
घार्मिक झगड़ों को खत्म करने की कोई संभावना 
ही नहीं रहेगी, जो कि सवधमंपरिषद का प्रधान 
आर सबसे पहला उद्देश्य होना चाहिए । अपने धर्म 
को सबसे अच्छा समझने के मानी यही न होते हैं कि 
और सब घमे हमारे धम से घटिया हैं, और यही तो 
लड़ाई की जड़ है । जब हम किसी से कहते हैं कि तुम 
हमारे घमे को ग्रहण कर छो, तब उसके मानी यही 
हैं कि हमारा घम तुम्हारे घमं से. श्रेष्ठ है। इसलिए 
सर फ्रेंसिस से अपनी उपमा के संपूर्ण अर्थ पर फिर 
_ से गौर करने के लिए कहते हुए काका साहब बोढे-- 
“हाँ, यह सच है कि अपनी माँ सभी को सबसे 
अच्छी छगती है । पर क्या इसढिए हम दूसरों से 
यह भी अपेक्षा करते हैं कि वे अपनी माताओं को 
छोड़कर हमारी माँ को ही अपनी माँ बना लें ९” 
_ दूसरे शब्दों में इसका मतळब यह हे कि जिस 


. तरद एक मनुष्य के लिए उसकी अपनी ही माँ सबसे 


अच्छी होती है, उसी प्रकार अपना अपना धर्म भी 
सबके लिए श्रेष्ठ होता है। जैसे हमारा देश हमारे 
ढिए सवेश्रेष्ठ है; उसी प्रहार धर्म भी है। सब धर्मों 


की समानता का वास्तविक अर्थ यही 
अपने अनुयायियों के लिए घे 
लाभदायक और श्रेष्ठ हैं । 

स्पष्टता की दृष्टि से सन्‌ १९३३ मे द 


समान ह, 


सवेघमंसंघ (World’s Fellowship of ह 
का पहला अधिवेशन हुआ, तब अमेरिका ति 


बड़ी महिछा मिस जेन एडंस ने अपने प्रा 


भाषण में इससे अधिक सार्थक उपमा क! 
किया था। उन्होंने कहा था--“ सैं एक पुरी, 
ही ळेती हूँ। सब घमों को मैं तो उप छू. 
काँच के भिन्न भिन्न रंगों के रूप में देख 
हम सब जानते हैं कि ये छाल, हरे, नीले, प 
सब रंग उसी शुभ्र, उज्वळ, इवेत, प्रकाश के छ. 
इन भिन्न रंगों में भी हमें सत्य दिखाई तो हे 
फिर भी इस संसार में जो प्राप्त करने योग्य # 
वह तो वही स्वच्छ, शुभ्र, उज्वळ, सत्य है-शे| 
है सदाचारपूण जीवन व्यतीत करने का प्रमा 
यह भी तभी हो सकता है, जब हम उस छं 
पहचान ळें और उसके अनुसार जीने और ह 
पड़ने पर मरने के लिए भी तैयार रहें |” | 

और फिर इन झगड़ों की. निःसारता | 
मोक्ष भी एक प्रकार का दम्भ ही दे, यह | 
छिए एक कहानी कही, जो उन्होंने ४० वर्ष! 
विख्यात रूसी प्रिंस बाळकोंस्की से छु | 
कहानी इस प्रकार है:-- | 

(एक स्त्री क्रिसी बहुत गहरे कुएँ में र 
थी । ( मेरा ख्याल है, हर धर्म में ऐसा 
या नरककुण्ड होता ही है । इसी तर 
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हो उठी और परमात्मा से प्राथना करने लगी कि 
भंगवन, इस नरककुण्ड से मुझे उवारो। अन्त में 
उसे जवाब मिला कि अगर वह ऐसे किसी एक भी 
कर्म को बता सके जो उसने निःस्वारथभाव से किया 
हो, तो उसका उद्धार हो सकता है । अन्त में उसे 
याद आया कि एक दिन वह अपने मकान के सामने 


बैठी हुई साग काट रही थी कि एक अंधा भिखारी 


उधर आ पहुँचा और खाने के लिए कुछ माँगने लगा, 
तब उसने एक सडी गाजर उठाकर उस अंधे भिखारी 
को दे दी । - वह यह तो जानती कि वह कोई बहुत 
बड़ा सत्काय तो नहीं था, पर उसे तो इसके अति- 


रिक्त और कुळ भी याद नहीं आ रहा था । इसलिए 


उसने इसी को अपने एक निःस्वाथ कमे के रूप में 
परमात्मा तक पहुँचा दिया। फोरन उस कुएँ में 
रस्सी के सहारे एक गाजर लटका दी गईं और उस 
स्री से कह दिया गया कि वह उसे पकड़कर ऊपर आ 
जाय। उसे देखते ही ओरत ने झट से छपककर 
गाजर को पकड़ लिया और वह ऊपर को चढ़ने लगी। 
ज्यों ज्यों वह ऊपर चढ़ने लगी, भयंकरता कम होने 
छगी। उसे कुछ आराम भी माळूम होने लगा । 
पर यकायक उसकी नजर पैरों पर पड़ी, तो क्या 
देखती है क्रि कोई आदमी उसके पैरों को पकड़े हुए 
है। उसने और भी गौर से. देखा तो वह चकित 
हो राई, डर गई। उस नीचेत्राले आदमी के पैरों 
को कोई दूसरा आदमी पकड़े हुए था और उसके 
पॉव से कोई तीसरा लटक रहा था। इस तरह 
आदमियों की एक लंबी कतार की कतार, या यक्रा- 
यक उसे याद आई कि जिसे वह पकड़े हुई थी वह 
गाजर तो खराब और सड़ी हुई है। और उसे डर 
ढगा कि. इतने भारी घोझ से बह टूंट जायगी । 


| वद्‌ चिल्छाई--“ अरे मेरे पैर छोड़ दो, यदद तो मेरी. 
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अपनी गाजर है । .पहले मेरा हक है, मुझे चढ़ 
जाने दो।” उसके मुँह से ये शब्द पूरे निकले भी 
न होंगे कि सचमुच वह गाजर टूट गई और वे सब 
के सब फिर उसी गहरे कुएँ में जाकर गिर पड़े ।? 
मिस एडंस ने कहा ,--- इसी तरह, इस सर्वधर्म- 
संघ से भी हम यही सबक सीख सकते हैं कि अकेले 
किसी का उद्धार नहीं हो सकता । अगर हमें ऊपर को 
चढ़ना है, तो सबको एक साथ ऊपर चढ्ना होगा ।? 


कगड़े की जड़ 


अभी मैंने जिस अमेरिकन सवेधरमंसंघ का जिक्र 
किया उसमें लिघरळ कैथोलिक चच के विशप 
हैंपटन ने बढी साफ और सच्ची बातें कहीं । उन्होंने 
उन इंसाइयों का जिक्र क्रिया जो ऐसे सवधर्ससंघ 
को संदेह की नजर से देखते थे और चिल्लाते थे 
कि “इसमें तो खतरा है, यह कि इसाईंघम भी 
गिरकर अन्य गैर इेसाईध्मो की समतल में 


'पहुँच जायगा ।? बिशप हेंपटन ने कहा--''झगडे 


९ ९ 


की जड़ हमेशा अधूरा सत्य होता है। कोई इश्वर 
को एक ब्रह्म के रूप में देखता है, तो कोई त्रिमूर्ति 
के रूप में उसकी कल्पना करता है। कोई इश्वर 
को मानते हैं, तो कुछ प्रकृतिपूजक हैं। कुठ 
एकेश्वरवादी हैँ, तो दूसरे उसे समस्त बिश्व में ओत- 
प्रोत ( मयि ते तेषु चाप्यदम्‌ ) समझकर पूजते हैं । 
पर कुळ ऐसे ढोग भी हैं जो अनेक देवताओं को 
मानते है. । खुर इसाई मजहब में भी ' एकेश्वरवादी ? 
ओर ' त्रिमूर्तिवादी ' इस तरह के प्रथक प्रथ संप्रदाय 
हें । असल में इश्वरविषयक इन सभी कर्पनाओं 
में सस्य है, पर उन्हें एक दूसरे से अळग अळग 
नहीं ग्रहण करना चाहिए। यह तो उस दृष्टिकोण 
पर निभर है जिसको लेकर मनुष्य विश्व की ओर 
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देखता हो। परमात्मा तो इतना महच्‌, अनन्त 
और व्यापक है क्रि उसमें इन सबका समावेश हो 
जाता है 1” 

इतिहास की घटनाओं को ढेकर आगे आप 
कहते हैं--/यह कोई आकस्मिक संयोग की बात 
नहीं कि कुछ मनुष्य बौद्ध, कुछ ईसाई और कुछ 
हिंदूसमाज में जन्म लेते हैं । भगवद्गीता में 
लिखा है--छोग जिस रूप में और जिस तरह मेरा 
भजन करते हैं में उन्हें वैसा ही फल देता हूँ। 
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_ क्योंकि आदमी कहीं भी हो, मेरे कानूनों से बाहर नहीं 


जा सकता# । हमारे इसाइंधमंग्रन्थों में भी लिखा है 
कि इंरवर ने मनुष्यों के तमाम राष्ट्रों को एक ही खून 
से बनाया है । हम सवः उसी की संतान हें । 
हमें यह निश्चय रूप से जान लेना चाहिए कि इस 


- चराचर का पिता भगवान्‌ अपनी तमाम प्रजा कों 


एकसे प्रेम और वात्सल्य की ही दृष्टि से देखता है और 
बौद्ध, इसाई, जैन, पारसी, युसळमान तथा हिंदुओं 
को भी वह समान रूप से प्रेरणा देता है। मुश्किल 
तो यह है कि बहुत से ढोग प्रायः किसी धमे के 
दुरमनों से ही उसके ( धम के ) विषय में ज्ञान ग्राप्त 
करते हैं। अगर आप बौद्धधर्म के विषय में कुछ 
जानना चाहते हैं, तो ईसाइयों द्वारा लिखा हुआ 
साहित्य पढ़ने के बजाय एडविन एरनोल्ड की लिखी 
The “Tight of 8७०? नामक पुस्तक पढे | 
उन्होंने इस घम का कुछ समभावपूवेक अध्ययन 


किया है. 1” 


इसके वाद संसार मे कलह पैदा करनेवाले लोगों 


_ के.विषय में वे कुछ कड़ी बातें कहते हैं, जिन्हें कहने 


का हक इसाई होने के कारण केवळ उन्हीं को प्राप् 
लाने पद व सजा 7 # ये यथा मां प्रपयन्ते तस्तयैव भजाम्यहम्‌ । 
` मंत्र: क्मोनुबतन्ते मनुष्या: पार्थ सवरा; ॥ 


_ मारी परर्थनाओं में दूसरे घर्माबुयायियों के हि 
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है। वे कहते है“ वे ढोग कप र्‌्‌ फ 


| 


गहरी जिम्मेवारी लेते हैं जो विदेशी मिरे जे 
भयंकर अहंकार और उद्ण्डता की दी." 
संसार में धार्मिक कळह और प्रतियोगिता ४ | 


बोते हैं। मेरा यह मतळब हरगिज नहीं 9 (क ह 


नेक और दयावान्‌ नहीं होते, पर वैसे तो भ 


नौसेना के सिपाही भी होते हें । सवाळ तो वह! 
विदेशों में अमेरिकन बेड़ों की जरूरत ही र | 


धार्मिक कलह के बीज वोनेवाळे कहते हे) _ 


आज्ञा है कि हम जाकर प्रत्येक जीवित प्राणी को | 


घमसंदेश सुनावे” और फिर वे इस घम 
बदले बहुत सी ऐसी मूखता भरी बातें कहने झा | 


जिसपर कोई विश्वास ही नहीं कर सकता। ३. 
इसा से उसके संदेश का सार पूछा गया, बे 
कहा--“वह सब एक ही शब्द “प्रेम? में भाइ | 
है।” बस, इसमें कानून और पेगंबरो के शो | 
का सार सवस्व आ जाता है । संयुक्त राज्ये | 
कारखानों और दूकानों में तथा गुलाम वाझ 
जाकर ये ढोग अपने घर्म का उपदेश क्यों 
करते जहाँ बुरी तरह नौकरों को पीसा जात । | 
एक ओर नरक की. सारी सामग्री विदेशों गे 
भेजते हैं और ऊपर से कहते हैं धमं का पवित्र 
भेजा जा रहा है ! जव तक संसार के i 


अपने देश से आर्थिक गुलामी इत्यादि की छ 
है ४ 





जनक कुप्रथा को नहीं मिटा देते, तब तक गिर] 


i 
कै 


अपने धर्मोपदेशक भेजने के बजाय अपने न 
ही शमे से सर झुकाये बैठे रहना उनके ढिए | 
अच्छा होगा ।” 
बन्धुभाव का आधार 
' यही ढिबरछ केथोलिक बिशप आगे बी 
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सवंधमपरिषद्‌ की कुछ श्रनमोल बातै 


हया खल. rt DS om 


se soars 


कुछ होता है ॥ उसम हमारा उद्दश्य यह नहा हाता 
कि वे हमारे धम को ग्रहण कर छं, वल्कि यही कि 


' घे अपने महान्‌ धर्म के अनुसार ही आचरण करें। 


हिंदुस्तान में भी हमारे रीजनरी बिशप किसी गर 
ईसाई को यकायक इसाई नहीं बनाते। वे पहले 
तो उसे यही कहते हें कि तुम अपने ही धम का 
अच्छी तरह पाछन करों। पर जब इतने पर भी 
वह न सुने तब उसे दीक्षा देते हैं। फिर भी उसे 
बौद्ध, हिंदू या अपना अन्य धम, चाहे जो कुछ 
भी हो, छोड़ने के लिए नहीं कहा जाता। विशप 


. तो कहता है--हिंदूधम में इसा को जगद्गुरु कहा 


है और बौद्धधमे में मैत्रेय नाम से उन्हें स्वीकार 
किया गया है ।” 
ha ha ७०७ “gp 
इसी वक्ता ने अपने भाषण में एक और माक की 
बात का उल्लेख किया । उन्होंने बताया कि रोम का 
७ ° २७ ™s ९७५ ७ 
चचे ऐसी सबंधमंपरिषदों या सवेधमसंघवाळे 
आन्दोळनों में शरीक नहीं होता है। क्‍योंकि उसकी 
बाकायदा घोषणा है कि जो रोमन चच को नहीं 
मानते उन्हें मोक्ष कभी नसीब हो ही नहीं सकता । 
पर क्या यह स्थिति अधिक प्रामाणिक नहीं है ९ 
क्योंकि दिल में कुछ छिपाकर हम चाहे कितना ही 
सभ्यतापूर्वेक सहयोग दे और अपने मतभेद को चाहे 
कितनी ही सौम्य भाषा में प्रकट करें, आगर उसे 
अप्रामाणिकता न कहें, तो कम से कम समभाव तो 
हरगिज नहीं कह सकते। क्योंकि बड़पपन की 


 करपना ही समानता की जड़ पर कुठाराघात करती 


है। चौधरी जफरुछाखान ने इस्छाम की ओर से 
कहा--“धमेतत्त्व तो सभी पैगंबरों ने प्रकट किये हैं।” 
पर उन्होंने इस वात पर विशेष जोर दिया कि वे 
अपने संपूणे और अन्तिम रूप में तो मुहम्मद साहब 


| | के द्वारा ही प्रकट किये गये हैं । यह कहते हुए उन्होंने 





१२२३ 
सबको अत्यन्त “ उदारता” पूवेक निमन्त्रित किया ' 
कि “कादियों के अहमद में इन सब अपेक्षाओं 
की पूर्ति हो गई .है। उनमें हिंदू अपने कृष्ण को 
पा सकते हैं, यहूदी और इसाई मसीहा को और 
मुसलमान उस महदी को पा सकते हैं जिसके आग- 
मन की घोषणा बहुत पहले से की जा चुकी है।” 
ठीक, यह समभाव तो सचमुच वडा प्रामाणिक है । 

संसार की समस्याओं पर धमे 

काका साहब कालेलकर ने कलकत्त में अपने 
अभिभाषण सें बिल्कुल ठीक ही पूछा कि आज 
संसार के सामने जो अनेक मुश्किल मुरिकळ सामा- 
जिक, आर्थिक और राजनीतिक समस्याएँ उपस्थित 
हैं उन्हें हल करने के लिए भिन्न भिन्न घस क्या कर 
रहे हैं ? यह क्या वात है कि जिसके कारण मनुष्य 
समाज में एकता उत्पन्न होनी चाहिए वही घर्म भिन्न 
भिन्न समाजो को अलग अलग करने में कारण हो 
रहा है ? और इसकी क्या वजह है कि संसार के 
बहुत से झगड़ों की तह में घमं ही नजर आता है ? 
सन्‌ १९३३ में जो सवंधमंसंघ का अधिवेशन हुआ 
था उसमें यह दावा पेश किया गया था कि इस्लाम 
के पास इन सब समस्याओं का हळ है और यह कि 
वह एक ऐसा घर्म है जिससे संसार में शान्ति 
स्थापित हो सकती है। पर यही दावा संसार के 
अन्य धर्मे भी पेश कर सकते हें । कारण भी सरळ 
है। क्योंकि अगर इमानदारी से पाळन किया जाय 
तो कोई भी धम मनुष्य को धोखा नहीं दे सकता । 
अगर चुनौती कोई स्वीकार करता है, तो केवळ ऐसा 
दाबा पेश करने से काम नहीं चळ सकता। उसे 
तो अपने जीवन में धमं पर अमळ करके यह बताना 
पड़ता है कि हमारा धम संसार की समस्याओं को 
हल कर सकता है। 


गीताघम - ज्ञ 
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परिषद्‌ में जाना नहीं चाहते थे। और इसी लिए 


सन्‌ १९३३ में सर्वधमंसंघ के अधिवेशन के मौके 


पर भी उन्होंने नीचे लिखा संदेश स्वगीय डा० जे० 
टी० संडरलेंड के पास भेजा था--“अगर में अपने 
प्रत्यक्ष जीवन द्वारा कोई संदेश नहीं भेज सकता, 
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छुक चियामा 
घर्मपरिवतन और व्यापक दृष्टि 


( छे०--प्रो० धर्मदेव शाख्री दशनकेसरी, दशनभूषण, सांख्य वेदान्तादि तीथ, 
कन्यागुरुकुछ, ६०, राजपुररोड, देहरादून ) 


सेरा विचार है कि धमं के आदि सिद्धान्त उतने 
ही अनादि हैं, सनातन और सत्य हैं, जितना कि पर- 
तत्त्व भगवान्‌ । सत्य ही घमं का-आचार और 
मर्यादा का--अमूत रूप है। घमं सत्य का मूते तथा 
व्यवहार (आचार ) सत्य का मूर्तेतर रूप है । 
सत्य अन्ततः ब्रह्म ही है। अतः धमं का मूळ 
खरोत सनातन है। धमं का नाश न कोई कर 
सका है और न कोई कर ही सकता है। हिंदूधर्म 
ग्रन्थ इसी लिए कहते हे. 

धर्मो नित्यः सुखदुःखे त्वनित्ये |” 

घम को मारने का अर्थ है अपनेको--'स्व' 
` को-मारना, क्योंकि “में? के व्यापक रूप को ही 
परम सत्य कहते हैं । | 

त्येक सृष्टि के आदि में ही उस परमेश द्वारा 
अनादि सत्य का प्रादुर्भाव होता है। उस स्वयंभू 
कत, सत्य, नियम, धम, आचार का साक्षात्कार 





इसी लिए तो गांधीजी कढकत्ते की इस सवेधम- तो केवळ कलम से लिखकर क्या भेज 


ऐसा जीबन व्यतीत करने दीजिए जिस 
प्रसन्न हो सक। फिर अगर वे चाहेगे कि 
संदेश भेज, तो वे मुझे ऐसी आज्ञा दे दो | । 


nnn 


mn | | 


* २०-२-२७ के हरिजन से 


Nl (९५१५ 2111, ता Lal 


करनेवाले व्यक्ति को ही “ऋषि? कहा जावा. 
ऋषि ” शब्द का अथ भी यही है । प्राचीन बह म 
थों में इस सत्य के लिए 'जह्म? शब्द का प्रयोग! 
उपलब्ध होता है, क्योंकि वह भी उतना ही बृहा। 
जितना स्वयं ब्रह्म | | स 
जिस प्रकार गङ्गोत्री की गङ्गा का पानी योग ३ 
परंतु वह है पावन । वही पानी आगे चलकर ४ वि 
जाता है, परंतु उसकी पावनता कम होती जाती 
यह सब होने पर भी गङ्गा का गङ्गापन तो ४ 
अक्षुण्ण ही रहता है। सब स्थानों में उस प्रवर्द' 
गङ्गा ही कहा जाता है । यह भी सत्य है कि गी 
गङ्गासागर तक के प्रवाह को पावन मानने |. 
सारे प्रवाह का स्रोत तो गङ्गोत्री ही है। ई ज्ञः 
उसकी पावनता भी अधिक है। इसी प्रक | परः 
का भी एक मूळ स्रोत है, और वह है वेद | 
अथ है अनायनन्त, दिव्य कवि का आदी 
| 
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: न ममार न जीयति।? परंतु संसार के सभी 
मुख्य मुख्य धमो में घम का मुख्य तत्त्व-आत्मा-एक 
ही है । सेवा और इशवरतत््त आदि कुछ सुख्यतम 
विशेषताओं की सभी धर्मों में आश्वयंजनक समानता 
देखकर इस बात से कोई इनकार नहीं कर सकता कि 
' समस्त घर्मो की आधारशिळा एक है। ये मुख्य 
: विशेषताएँ ही वस्तुतः धमे का श्रेष्ठ स्वरूप हैं, ये ही 
किसी घर्म की पूञ्यत्वभावना की जननी हैं । 
इसी लिए किसी भी धमे के प्रति पावनत्व की 
बुद्धि में कोई अन्तर नहीं आता । घर्म का एक तत्त्व 
ही सामयिक परिस्थिति आदि के कारण नाना रूपों 
| में प्रतीत होता है। इस दृष्टि से किसी भी घम के 
' प्रति हेय बुद्धि करना बहुत चुरा है। क्योंकि ऐसा 
' करने का अर्थ होगा-अपने ही घम के प्रति हेयत्व बुद्धि । 
थोड़ा विचार करने पर प्रतीत होगा कि धम के 
| मुख्य सिद्धान्त संसार में तबसे हैं जवसे संसार में 
मनुष्य हैं । सत्य बोलना और सत्य का व्यवहार अर्थात्‌ 
| व्यभिचार , चोरी आदि बुराइयों का त्याग, दूसरों की 
| सहायता करना, सेवावृत्ति तथा इसी प्रकार की अन्य 
| उदात्त भावनाएँ, ईश्वरपरायणता आदि मानवोचित 
ह ' विचारों की सत्ता कबसे है? इसका निश्चित काळ 
i | कोई नहीं बता सकता । यदि मनुष्यता के साथ ही 
#/ यह सव प्राप्त हुआ है, तो फिर ऋषि, नबी आदि क्या 
करते हें? वे ढोग देश और कालानुसार इन 
| तत्त्वो की नूतन व्याख्यामात्र करते हैं, और करते हैं-- 
| धम के वास्तविक तत्त्वो का प्रचार एवं प्रसार । उनके 
४ दारा घम के किसी नये तत्त्व का आविष्कार नहीं होता । 
४ गता इन सिद्धान्तो को इतना भूल जाती है कि इनके 
| अचार को ही नतन आविष्कार मान लेती है ।। ऋग्वेद 
४ ` इसी तत्त्व को इस प्रकार स्पष्ट किया गया है-- 


es =. 
न MAR 
rrr 


sons 


> ss ss = - 


>> के -- 


sso 


Cree, 
राच ९८0७७ 
“* 


= sams mm Me Ss ame me me SDS ES Oe तार कलर >>“... तरिक 


०७८० + ३०-55 


| १५४ 


| 


घम त्रिपथगा 
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काव्य। जिसके संबन्ध में कहा जा सकता है कि “यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌? 


अथात्‌ देवता लोग सत्य नियम के द्वारा सत्य- 
स्वरूप त्रह्म की भक्ति करते हैं, और करते थे । वे 


नियम अथवा घमं नये नहीं होते; उनकी सत्ता पूर्वे 
से थी। 


वास्तव में धमे के यथार्थ स्वरूप से जनता 
अनभिज्ञ है। साधारणतया धर्म के वाह्य चिह्ों को 
ही धम समझ छिया जाता है। शास्त्र तो पुकारकर 
कह रहे हैं-- 

न लिङ्ग धमंकारणम्‌ 

धर्म का स्वरूप बाह्य चिन्ह नहीं । उदाहरण के छिए- 

अरब में पानी कम होता है। वहाँ यदि हिंदु 
स्तान को तरह पानी खच होता रहे, तो हाहाकार 
सच जाय। इसी लिए अरब की दृष्टि से हदीसों में 
विधान है कि नहाने में सात सेर से अधिक पानी 
खच न किया जाय । इसलिए ही टोंटीदार मिट्टी 
के बतन का भी प्रचार वहाँ प्रचुरता से हुआ कि 
जिसमें पानी का अधिक और व्यर्थ खच न हो | 
ठीक है, अरब के लिए यह धम ठीक है; परंतु 
हिंदुस्तान में तो इसका रूप बदलना ही पड़ेगा । 
यहाँ तो पानी की कमी नहीं है ! किंतु यदि हिंदु- 
स्तान के मुसलमान भी हदीस के उपयुक्त नियम का 
अक्षरशः पाळन करने लगे, तो कहना होगा उन्होंने 
धसे की आत्मा को नहीं पहचाना। हिंदुओं की 
ही बात को ळीजिए-पवित्रता धम का मुख्य भाग 
है, इसी लिए भोजन में भी पवित्रता आवश्यक 
है। भोजन करते समय बदन को खुला रखने 
से पवित्रता अधिक रह सकती है, और भोजन 
का उच्छिष्ट भाग भी वस्न पर नहीं पड़ेगा। यह 
नियम युक्त प्रान्त के भिन्न भागों में ढागू भी हो 
सकता है, परंतु जब पवित्रता की आत्मा को न 
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पहचानकर इस बाह्य चिह को धमं समझकर कोई 
व्यक्ति मसूरी पवत पर अथवा शीतप्रधान देशों में 
भी इस प्रकार के नियम का पाळन करना चाहेगा, तो 
वह निमोनिया को निमन्त्रण देगा। इस प्रकार के 
अनेकों उदाहरण दिये जा सकते हें । न जाने कितने 
रीति रिवाजों को घम का सुख्यतम भाग समझ छिया 
गया है । वास्तव में तो धर्म की आत्मा एक ही है। 
आवश्यकता इस बात की है कि उस आत्मा का 
साक्षात्कार सबको कराया जाय । 
जिस प्रकार साधारणतया गङ्गा के जिसी किसी 
समीपस्थ स्थान में जों रहता है वह वहीं (पास ) 
के तट पर स्नान करके अपने को पुण्यभागी समझ 


लेता है। सबके छिए प्रथम तो यह आवश्यक नहीं 


कि वह गङ्गा के उदम स्थान का भी ज्ञान करे; 
ओर फिर ज्ञान करनेवाळों में हजार के पीछे शायद 
एक ही व्यक्ति वहाँ तक पहुँच सकता है। इसी प्रकार 
सभी मनुष्य अपने अपने धमे में ही रहकर शान्ति लाभ 
कर सकते हैं। कुछ एक व्यक्ति धम के स्रोत को जानेंगे 
और कुछ एक वहाँ स्नान भी करेगे, परंतु ऐसा करके 
भी वे अपने धम को हेय नहीं समभेंगे, क्योंकि सदा 
की शान्ति उनको अपने ही धर्म से सिढेगी । 

` उपयुक्त व्यापक दृष्टि रखते हुए भी कोई व्यक्ति 
धर्सपरिवतेन कर सकता है, और होना भी ऐसा ही 
चाहिए; परंतु दूसरे धम्‌ में जाने का अर्थ अपने घर 
के व्यक्तियों से प्रक हो जाना नहीं, जैसा कि आज- 
कुळ भारतत्रष में है। कोई भी मनुष्य हिंदू से 
सुसळंमान अथवा मुसलमान से हिंदू हो जाने पर 
अपने पारिवारिक बन्धुओं से भी प्रथक हो जाता है। 
यह्‌ तो प्रकृति और सत्य के प्रतिकूल हे । . माता 
पिता अथवा अन्य इष्ट मित्र और बान्धवों से पृथक 
हो जाना अथवा प्रथक्‌ करः देना निदेयता और अस 


गौताँधसै | | 
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हृदयता की पराकाष्ठा है। एक ही 


ह | 


भिन्न भिन्न रुचि और योग्यता के व्यक्ति है क | 


तो कौन सी ऐसी अड्चन है कि जिससे ए, " । 


में नाना धर्मों के ढोग न रह सके'। __ 
इस विचार के प्रचार की बहुत अधिक का 


\ ॥ 


| 
। 
| 


है। नाम बदळ देना और पूरवेपरिवार ३ । | 
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करना कोई घम का स्वरूप नहीं । यह तो ग 


इन्हीं आवरणों में धर्म का तत्त्व 


सूक्त प्रसिद्ध हे। उसमें एक स्थान पर कहा दे | 
“नाना धमाणां यथौकसम्‌। ! 


अर्थोत्‌ “जिस प्रकार एक ही घर में नागर 


के लोग रहते हैं ।” वेद के इन शब्दों में फ | 
है कि घम के कारण कोई पारिवारिक संवक्षे/ 
छोड़ देता अथवा न छोड़ना चाहिए। परी 
कारण अपने मानवोचित व्यवह्दारों में भी मे! 
देना मूर्खता है, बुद्धिमत्ता नहीं । धर्म तो आला! 
परमात्मा का संबन्ध स्थापित करने के ठिए सही 
अतः धर्मभेद होने पर भी हमारे सामाजिक व्ह 
सें किसी प्रकार का भेद न आना चाहिए । | 
अथ भेद में अभेदसाक्षात्कार है । अभेद 
करना तो | घरमे नहीं । जब मनुष्य व्यापक | 
समाज और उससे भी आगे चेतनमात्र में वर्षा 
भी आगे चलकर वरतुमात्र में एक ही दा 
साक्षात्कार करेगा, जब वह पिण्ड से उठकर | 
के साथ नाता जोड़ेगा, उस दिन “उसने प । 
तत्त्व को समझा” ऐसा जानना चाहिए | धर्म 
को व्यापक बनाता है, संकुचित नहीं । | 

भारत के लोग भगवान्‌ की कृपा से 
इस धर्म के तत्त्व को जान लेंगे उसी दिन मार) 
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वतमान सांप्रदायिकता की समाप्ति समझनी | 


| 
छिपा है | शे । 


हटाने की आवश्यकता हे । अथवेवेद का प 











भजन ओर आयवेंद 


( ढ०--आयुवदाचाय श्री ब्रजमोहन दीक्षित, ए० एम० एस०, काशी रसशाढा, बनारस ) 


आयुर्वेद में भजन का क्या स्थान है, इस विवेचन 
के पहले एक बार सृष्टिरचना की ओर ध्यान देना 
आवश्यक है। हमारे दशनकार लिखते हैं 
“सच्चरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृति! - 
--सांख्य 
सत्त्वगुण, रजोगुण और तमोगुण जब समान 
अवस्था में रहते हैं तब प्रकृति कहलाते हैं, और जब 


' इनमें विषमता उत्पन्न होती है तब विकृति अर्थात्‌ 
' सृष्टि का आरम्भ करते हैं । 


जिस प्रकार एक सोने का टुकड़ा अनेक आभूषणों 
की प्रकृति है, वही विकृत होकर अनेक आकार 


| प्रकार के आभूषणों के रूप में हमारे सामने आता है; 


ठोक उसी प्रकार इन्हीं तीनों गुणों की सममिश्रित 
प्रकृति से अनेक आकार प्रकारवाळी विकृति (सृष्टि) 
हमारे सामने है। अब यह बहुत ही स्पष्ट है कि 
सारी सृष्टि इन्हीं तीनों गुणों से बनी है; भले ही 
किसी में सत्त्व, किसी में रज और किसी में तम का 
आधिक्य हो । 

ठीक इसी प्रकार आयुवद ने अपने अन्तगत 
(शरीर ) की व्याख्या की है। शरीर में जब तक 
वात, पित्त, कफ समान अवस्था में रहते हैं उसकी 
प्राकृतिक अवस्था स्वस्थ रहती है । इनके वैषम्य का 


ही नाम रोग है अर्थात्‌ इन्हीं की विषमावस्था से 


शरीर में अनेक रोगों की सृष्टि होती है। जब तक 
इनकी सास्यावस्था रहती है, ये शरीर के धारक होते 


हैं और धातु कहलाते हैं, किंतु विषम होकर जब 
| व्याधियों के कारण होते हैं तब दोष कहे जाते हैं । 


यद्यपि शास्जकारों ने आश्रयभेद से रोगों 


को दो भागों में विभक्त किया है। एक शारीरिक 
(जो शरीर से संबन्ध रखते हैं), दूसरे मानसिक 
( जो मन से संबन्ध रखते हें ) । वात, पित्त, कफ 
को शारीरिक रोगों तथा रज व तम को मानसिक 
रोगां का कारण बतळाया है । 

वायुः पित्तं कफश्चोक्तः शरीरो दोषसंग्रहः । 


मानसः पुनरुद्दिष्टो रजश्च तम एव च ॥ 
न" चरक 
तथापि अनेक वणेनों से यह भी निर्विवाद है कि 
ये दोनों प्रकार के रोग परस्पर संबद्ध होते हैं । 
यदि शरीर विकृत हो, तो उसका प्रभाव मन पर 
और मन विकृत हो, तो उसका प्रभाव शरीर पर . 
अवश्य पड़ता है । जैसे शोक मानसिक विकार है, 
किंतु उसके बाद शोझातिसार और उन्माद के. बाद 


अनेक प्रकार के शारीरिक रोग देखे जाते हैं । इसी 
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प्रकार शरीर के अनेक रोगों से पीड़ित मनुष्य पागल- 
पन तथा अनेक सानसिक रोगों के शिकार होते 
दिखाई देते हैं । 

यह भी स्मरण रखने की वात है कि यह वर्गी- 
करण केवळ वैज्ञानिक सुबिधा एवं चिकित्सा की 
दृष्टि से किया गया है, अन्यथा कोई भी इन्द्रिय 
विना संन के सहयोग के किसी भी विषय को प्रहण 
नहीं कर सकती, उस अवस्था में दोषों की समता 
व विषमता का प्रश्‍न ही नहीं उठता, क्योंकि जब तक 
हम विषय ग्रहण नहीं कर सकते, उस ओर दया 
की प्रवृत्ति हो नहीं हो सकती और बिना बिषय 
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ग्रहण किये दोषों में समता व विषमता आ हो 
नहीं सकती । 


पनः पुर सराणी न्तरियाणपर्यग्रहणसम्थानि भवन्ति । 


---अग्निवेशसंहिता 
अर्थात्‌ इन्द्रियाँ मन के सहयोग से ही विषय 


ग्रहण कर सकती हें इतना ही नहीं, वरि संसार से 


` आसक्त व मुक्त करनेवाला भी एक मात्र मन ही है । 


. “मन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयो; ।' 
मनुष्यों के बन्धन ( आसक्ति ) और मोक्ष का 
कारण मन ही है । 
- इससे आप भली भाति समझ चुके कि शरीर में 
सबसे बलवान एवं कमेठ मन हो है । इसके सहयोग 
के बिना इन्द्रियाँ एवं सवंशक्तिमान्‌ परमात्मा की 
अंशभूत आत्मा भी कुछ नहीं कर सकती। सारी 
खुराफात की जड़ यही है । यह चाहे तो स्वग में बैठा 
दे, चाहे नरक में ढकेल दे, और चाहे तो इन सब्र 
झगड़ों से मुक्त कर उस असीम आनन्द में 
विळीन कर दे जिसके लिए ऋषि मुनि भी छालायित 
` रहते हैं। 
अव्यक्ताद्‌ व्यक्ततां याति व्यक्तादव्यक्ततां पुन | 
 रजस्तपोभ्यामाविष्ठथक्रतत्‌_ परिवतेते ॥ 
' येषां द्रन्रे परासक्तिरहङ्कारपराश्च ये. | 
उदयप्रलयों तेषां, न तेषां ये त्रतोऽन्यथा ॥ 
_ १ यह आत्मा रजोगुण और तमोगुण से आविष्ट 
९ सन को प्रेरणा से) अञ्यक्त अवस्था से व्यक्ता- 
चस्या में आती है अथात्‌ शरीर धारण करती हे. और 
व्यक्तावस्था से फिर अव्यक्तावस्था में जाती है अर्थात्‌ 
मृत्यु के बाद फिर इस पाळ्चभौतिक शरीर से विमुक्त 
: दी जाती है। इस प्रकार आवागमन का यह चक्र 
* बराबर चलता रहता है । 
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२.जो रजोगुण ओर तमोगुण मे म | 
कारी हैं, अथात्‌ किये हुए कर्मों कलाम \ 
ते है, ऐसे ही लोगों के लिए जन्म साई | व 
इनसे अङग हो जाते है वे जन्म मरणसेम | 5 
पा जाते हैं। दे 
< चिकित्सा की सुबिधा की दृष्टि से बा. ए 
रांग उत्पन्न करनेत्राले कारणों को घ 
में विभक्त किया है 0 रन ती क 
मानक 
उत्पन्न होते हैँ। | 
८३त्यसात्म्येन्द्रियार्थे संयोगः प्रज्ञापराधः पी क 
शेति त्रयस्त्रिविधविकल्पाः कारणं विकार ए 
चर 
१ असास्म्येन्द्रियाथ संयो ग--शब्द, स्प, र बु 
गन्ध, इन पाँचों विषयों का क्रमशः पोषो ब, २ 
द्वारा उचित मात्रा व रूप में ग्रहण न करना।& 
या तो बिल्कुल ही ग्रहण न करना, या अधिक | 
करना, या उसकी ( विषय की ) असाधारण! 
सें ग्रहण करना । जैसे श्रवणेन्द्रिय का कावे! £ 
सुनना है, अव या तो शब्द सुना ही नज £ 
विजळी के कड़कने, बादलों के गरजने आहि 
शब्द सुने जायें, या पुत्रनाश, धननाश जै 
शब्द सुने जाये, यह सब श्रवणेन्द्रिय संवन्ध जि 
त्म्येन्द्रियाथसंयोग हुआ । इसी प्रकार अन्य ह| पे 
के संबन्ध में भी समझना चाहिए । । 

२ प्रज्ञापरांध--वाणी, मन तथा शरीर से | र 
काम न लेना, बहुत अधिक काम लेना) या | 
प्रकार से काम ळेना । | 

३ परिणाम-काळ की असाधारण दशा ( | 
बस्तु आदि ) का उपयोग तथा पूव जन्म के देर 
कमा के योग का समय । 
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मंजन ओर आयुर्वेद 


2 Sr = Mem अ mm. 





| इस प्रकार संक्षेप में सारे रोगों के ये ही तीन 
| कारण होते हें । यदि इनका उचित व्यवहार किया 
। जाय, तो मनुष्य सदा नीरोग रह सक्ता हे । 
नि. उपर्युक्त तीनों प्रकार के कारणों के संवन्ध में यदि 
। सूक्ष्म विचार किया जाय, तो प्रज्ञापराध ही प्रधान 
झे | प्रतीत होगा । क्योंकि यदि हम बुद्धिपूवक विचार- 
॥ । कर विषय ग्रहण करगे, तो कभी भी असात्म्यन्द्रियाथ- 
| संयोग नहीं हो सकता, न परिणामजनित रोगों से ही 
| पीड़ित होना पड़ेगा। जव प्रज्ञापराध न होगा तब 
अधम से होनेवाली ऋतुविकृति भी न होगी और न 
ग पूवे जन्म के बुरे कर्मों का ही परिणाम भोगना पडेगा | 
४ इस संबन्ध में शास्त्रकारो ने छिखा है-- 


| बुद्ध्या विषमविज्ञानं विषमं च प्रवतेनम । 
| प्रज्ञापराध॑ जानीयान्मनसो गोचरं हि तत्‌ ॥ 
वी “- चरकसंहिता 
अर्थात्‌ वुद्धि से विपरीत ही आचरण करना 
।१ प्रज्ञापराध है और यह मन का ही दोष है। और भी- 


| विषयप्रवणं चित्तं धृतिश्रशान्न शक्यते । 
१ नियन्तुमहितादथाद्ुतिहि नियमात्मिका || 


— अग्निवेश 
अर्थात्‌ विषयासक्त मन धृतिश्रष्ट हो जाता है 
| जिससे अनुचित कार्य से विरत नहीं कर सकता, 
| क्योंकि धृति ही नियन्त्रण करनेवाली शक्ति है । 

। इससे यह भळो भाति सिद्ध हो जाता है कि 
£ शरीर को व्याधियों से पीड़ित करानेवाळे कारणों में 


| उचित कार्य करे, तो कभी भी कोई शारीरिक कष्ट 


| नहीं हो सकता । इसलिए इंस ओर ही विशेष ध्यान 
| देना आवश्‍यक है। 
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आरोग्योपदेश के एक प्रकरण में भगवान्‌ अग्नि 
वेश लिखते है “न चश्चळं मनोऽनुञ्जामयेत’ 
चञ्चल मन को इधर उघर न दौडावे । सारांश 
यद कि ज्वरादि शारीरिक रोग, इषया, लोभ, सोहादि 
मानसिक रोग तथा जन्ममरणरूपी महांव्याधि से 
भी वचने का एकमात्र उपाय मन का नियन्त्रण 
ही है । 

अन्य शास्त्रों ने मन को एकाग्र करनेत्राले अनेक 
साधन बतलळाये हैं, परंतु आयुर्वेद अति संक्षेप में, 
किंतु सारगर्भित उपदेश करता है— 


“मानसो ज्ञानविज्ञानपैयेस्मृत्िसमादिभिः ।? 
— भ्रग्निवेश संहिता 
अर्थात्‌ मन के विचारों की शान्ति के बिना उसका 

एकाग्र होना असंभव हे । अतः उसकी विचारशक्ति 
कं लिए उपयुक्त उपाय करने चाहिएँ । 


ये उपाय बहुत ही वैज्ञानिक, व्यावहारिक एवं 
वुद्धिगम्य हैं। जिस प्रकार एक उँचे स्थान पर 
पहुँचने के लिए सीढ़ियों का उपयोग किया जाता है 
ग्रहगर्भ में पहुँचने के छिए पहिले द्वार का उपयोग 
होता ह उसी प्रकार समाधि तक पहुँचने के लिए भी 
सीढ़ियाँ व द्वार वनाये गये हैं । 


समाधि तक पहुँचने के लिए स्मृति तक पहुँचना 
आवश्यक है ओर स्मृति के छिए ज्ञान, विज्ञान तथा 
धेयं की आवश्यकता है। अथोत्‌ पहले हमें उस 
संवन्ध की साधारण जानकारी होनी चाहिए जिसका 
हमें स्मरण करना है । इसी का नाम है ज्ञान । फिर 
उसकी विशेष जानकारी का नाम है - बिज्ञान । इसके 
बाद धैयेपूवक इम स्मरण करके सनःसमाधि तक 
पहुँच सकते हैं. और इस साधन में सफलता प्राप्त 
कर सकते हैं । 


भये 


गीताधम 
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कितने महत्त्व की वस्तु दै। हमारे त्रिकाळदशी ऋषि 
युनियों ने इसी स्मृति के महत्त्व को समझकर मूर्ति 
और तीर्थ आदि अनेकों केन्द्र स्थापित किये जिनकी 
ओर मन को केन्द्रित कर हम उद्देश्य सिद्ध कर सक । 
(एक पंथ दो काज? की कहावत को चरितार्थ 
करते हुए उन्होंने केन्द्र भी छक्ष्यप्रा्ि के सहायक 
ही चुने अर्थात्‌ मन भी एकाग्र हो और साथ ही 
इइबर का ध्यान व स्मरण भी होता रहे जो भारतीय 
संस्कृति का प्रधान उद्देश्य दै । 

इस सिद्धान्त को आजकल यूरोप के आधुनिक 
वैज्ञानिक भी समझ रहे हैँ और अमेरिका आदि में 
एक गोळ बिन्दु खींचकर, उसी का ध्यान कर मन को 
एकाग्र करने का प्रयत्न करते हें । परंतु इसमें 
केवळ एक ही उद्देश्य सिद्ध हो सकता है, और वह 
भी बड़ी कठिनता से, क्योंकि विन्दु की ओर नतो 
कोई आकर्षण ही है, न कोई प्रलोभन ही । इसलिए 
इस ओर धैय होना भी कठिन ही है। 


हमारा केन्द्रों की ओर स्वाभाविक आकषेण है, 


क्योंकि हम समझते हैं कि ये साक्षात भगवान हैं 


ओर यह प्रहोभन भी है कि इन्हीं की आराधना से 
हमें लक्ष्य तक पहुँचना है। साथ ही उनकी सेवा में 


समय का सदव्यय समझ धेय भी रहता है। इस- 
डिए हमारे लिए सबसे प्रथम द्वार यही है । 

सन इतना चञ्चल है कि उसे थोड़ी देर तक भी 
एक काम में ढगाये रहना कठिन है, और वह भी चुप- 


_चाप। इसी लिए भजन व प्रार्थना की व्यवस्था की 
गई है । जिस समय हम भजन करते हैं, एक तो उस | 


केन्द्र की ओर, जिसकी प्रार्थना हो रही है ध्यान रहता 
है और दूसरे अथनारूपी काये की ओर । इससे मन 
को इधर उघर ज्ञाने का अवकाश हो नहीं मिळता. । 


ee बहा 


अव आप भळी भौँति समझ सकते हैं कि स्मृति ` 


इसी लिए कभी कभी भजनीक जोग | 
करते इतने सस्त हो जाते हैं करि रहं से 


भी सुध नहीं रहती । उनके सामने ए 
र्‌ हे जि च प्रा ९ केमान के 
ह जाता है जिसकी चे प्राथना करते ॥ 
सच्ची स्मृति हे जिसका परिणाम ही मरः | | 
यह साधारण अनुभव की बात है 
सांसारिक झंझटों से छान्त हो, जिस स., | 
111 श्र च द शै |. 
दशन क लिए किसी मन्दिर में पहुँचे ३३ 
मिनट भी ध्यान मग्न हो प्रार्थना करते हैं \ | 
थकावट जाती रहती है, शरीर हल्का एफ! 
ho २५ ह | | 
साळुम होने ळगता है। ऐसी दशा में बह आ 
है कि यदि हम प्रतिदिन थोड़ा समय पर| (1 
क |; 
भजन के लिए दिया करं,तो हमारा मन प्रस्न Ed 
उसमें चञ्चलता भी अधिक न आयगी बे मा 
धीरे वह रज तम से दूर हो सत्त्वगुण कीओए का 


होता रहेगा, जिनसे न तो वह इन्द्रियो को ऐप इस 


की ओर प्रेरित करेगा जिससे रोग हों, त ह र 
रोगोत्पादक कारणों का संग्रह करेगा, जिस!" 
सदा नीरोग रहकर धम, अर्थ, काम, मोक्ष ग्रा 
करने में समथ होगा । क्योंकि इन चारों श डे 
पदाथों फो प्राप्ति के लिए आरोग्य जीवन ५; 
धमार्थेकाममोक्षाणामारोग्यं मृलपुत्तमस्‌ | |, 


१ 


रोगास्तस्यापहतार; श्रेयसो tt 





धमं, अर्थ, काम और मोक्ष की शर] 
आरोग्य है एवं रोग इस जड़ तथा ब्‌ 
जीवन को नष्ट करनेवाले हैं । | 
NN ९ रों म "धष 
रोगी मनुष्य उपयुक्त चारों पदाथा ' । 


क EE 
का भी संग्रह नहीं कर सकता । नीरो। ण 


धर /“ 

लिए मन का शान्त होना परमावर्य* र प 

साधन एकमात्र भजन व प्रार्थना ही दै व 
भजन च प्रार्थना में धर्म की आत्या 


- 
>i ds 






४ । “श्रयो विभिन्ना स्मृतया विभिन्ना 
॥ नेको मुनियेस्य वचः प्रमाणम्‌ । 
{| धर्मस्य तत्त्वं निहितं गुद्दायां 
| महाजनो येन गतः स पन्थाः ॥” 
“जितनी श्रुतियाँ ( वेद ) हैं वे सब भिन्न हैँ-- 
& आपस में मेळ नहीं खाती, एवं जितनी स्मृतियाँ 
र ( धमशास्त्र ) हैं वे सब भी भिन्न हैं; कोई ऐसा एक 
॥ सुनि नहीं है कि केवळ उसी का कहा हुआ प्रमाण 
माना जाय । अतः यही कहना पड़ता है कि घस 
[४ का तत्त्व एक दस अज्ञय है, जाना नहीं जा सकता । 
!इसलिए अपने बड़े बूढ़े जिस. मागे से चढेँ उसे ही 
उचित रास्ता मानना चाहिए ।” धर्मराज युधिष्ठिर 
जिस धम के ढक्षण कहने में इस तरह कहकर 
॥ अपनी असमर्थता प्रकट करते हैं, तो भला हमारे 
॥ सरीखे कलियुगी मनुष्य उस घर्मे के बारे में कुछ 
कहने अथवा लिखने का साहस करें, तो यह केवळ 
साहसमात्र ही कहा जायगा । परंतु गोसाई 
श्री तुलसीदासजी की यह चौपाई-- 
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| । “सब जानत प्रभ प्रशुता सोई । 

| तदपि कहे बिनु रहा न कोई ॥? 
'का स्मरण करके इस विषय में कुछ लिखने की 
| | दृष्टता कर रहा हँ । मनु भगवान्‌ कहते हे कि-- 
| 'स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः 

| ए 


i 
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वेद, धर्मशास्त्र, सञ्जनों का आचार और जिस 


वस्तु से आत्मा संतुष्ट हो 


विधं प्राहुः साचाद्धमस्य लक्षणम्‌ ॥? 


श्छ के ळण 


| ( छे०-- श्री दूधनाथ पाण्डेय, अध्यापक, , ज्ञानपूर ) 


चार साक्षात्‌ धम के 
लक्षण कहे गये हें । भगवान्‌ मनु के इस वाक्य के 
अनुसार वेद्‌ के वचन धमं के विषय में सबसे श्रेष्ठ 
प्रमाण हैं; अतः वेदानुशासन के अनुसार ही सब 
लोगों को अपने अपने वणे और आश्रमों के अनुकूळ 
अपने अपने धों का पाठन करना चाहिए । सृष्टि के 
आदि में श्रोतधम का ही लोगों में अधिक अचार था, 
परतु फाळान्तर मं जब प्रजा की बृद्धि होने लगी 


' और ढोग बुद्धि की मन्दता के कारण यथार्थ रीति से 


श्रुति को जानने में असमथ होने लगे, तो उस समय के 
( पूर्ण रीति से श्रत्यथं जाननेवाले ) मनु आदि 
महात्माओं ने उस श्रौतधमं के पोषण तथा प्रचार 
के लिए कितने ही श्रौतसूत्र, गृह्यसूत्र तथा 
स्मृतिमन्थां के निमोण किये । याज्ञवस्क्यस्मृति 
लिखा है कि-- 


““मन्वत्रिविष्णुहारी तयाज्ञबल्तरयोशनो ङ्गिराः 
यमापस्तम्तरसंवताः कात्यायनब्वृहस्पती 
पराशरव्यासशङ्गलिखिता दक्षगौतमौ 
शातातपो वसिष्ठश्च धर्मशास्रपयोजकाः ।।?? 

अर्थात्‌ मनु, अत्रि, विष्णु, हारीत, याज्ञवल्क्य, 

उशना, अङ्गिरा, यम, आपस्तम्ब , संवत, कात्यायन , 

बृहस्पति, पराशर, व्यास, शङ्क, लिखित, दक्ष , 

गौतम, शातातप और वसिष्ठ, ये इतने आचार्य घर्म- 

शास्न के वनानेवाले हें । पाराशरस्मृति में कश्यप, 
गग और प्राचेतस के नाम अधिक पाये जाते हैं। 
इन आचायों' ने श्रुति की विभिन्न शाखाओं में कहे 


Fm उम्र 
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हुए धर्म के 
किया है। देवीभागवत में भी लिखा हैन 


“वेदमेकं स॒ बहुधा करोति हितकाम्यया । 


अल्पायुषो$पबुद्धीश्व विप्रान ज्ञात्वा कलावय | 


अर्थात्‌ भगवान्‌ व्यास ढोककल्याण के वास्ते 
एक ही वेद को वहुत भागों में, काळान्तर में विभाजित 
` कर देते हैं, ताकि थोड़ी आयु और बुद्धिवाल ब्राह्मण 
ढोंग श्रत्यर्थ आसानी से समझ सकें। अतः यदि 
` किसी धर्म के बारे में वेद में कोई वचन न मिळे और 
स्मृतियो में उसके विषय में कुछ वचन मिळे, तो वे 
ग्राह्य हैं; क्योंकि मनुजी लिखते हैं-- 
“अ्रतिस्तु वेदो विज्ञेयो धमशास्त्र तु वै स्मृति; । 
ते सवार्थेष्वमीमांस्ये ताभ्यां धर्मो हि निवेभो-॥ 

अर्थात्‌ वेद को श्रुति कहा जाता है और धर्मशास्त्र 
स्मृति कहलाते हें । धमे के विषय में स्मृतियाँ भी 
मान्य हैं, क्योंकि इन्हीं में घे का वणन है, या 
इन्हीं से घे प्रचलित हुआ है । व्यासस्थति (अध्याय 
१ शोक ४) में कहा गया है कि जहाँ श्रुति, स्मृति 
और पुराणों में विरोध देख पड़े, वहाँ श्रुति का 
वचन प्रमाण है, और जहाँ स्सृति और पुराण में 
परस्पर विरोध हो, वहाँ स्मृति का वचन प्रमाण है । 
इससे यह सिद्ध होता है कि रमृतियों के बाद पुराणों 
के वचन भी धरमनणय में मान्य हें | विष्णुभागवत 
में लिखा है-- र 
“ऋग्यजु! सामाथवाख्य वेदाइचत्वार उद्धृताः | 
` इतिहास पुराणं च पञ्चमो वेद उच्यते ।।?? 

आजकल के सुधारक वहुधा ऐसा कह देते हैं कि 
अझुक बात वेद में नहीं है. सिफ स्सृतियो में है, अतः 
मान्य नहीं है। किंतु उन छोगो' का यह तर्क ठीक 
नहीं है, क्योंकि ऊपर दिखळाया गया है कि धर्म के 





व २ विषय गे सयतियों जौर पुराण, अनेक स्मृतिम्रन्थों का निमोण विषय में स्मृतियाँ और पुराण भी 9 कप 


फिर वेदों की बहुत सी शाखाएँ आज | | 
नहीं हें । इससे यह नहीं कहा -- भ न 
वचन स्मृतियों में मिलते हैं वे वेदों की कि । तु 
में न रहे होंगे। रही वात यह १ 
सतियो के वचनों में भी अन्तर पड़ जाते । | भ॑ 
में अन्तर पड़ने पर सनुस्सृति के वचा ३ 
स्मृतियों से अधिक मान्य हैं ) और कम ३ व 
समझने में भिन्न माळूम पड़ते हैं, पर तु च इ 
भिन्न वचनों में भी कोई भेद नहीं है। १ _ 
६ उदिते जुहोति १, “अनुदिते जुहोति ३ तथा पा 
बिते? इत्यादि सभी वचन मान्य हैं, क्यो! 

अधिकारभेद्‌ से सूर्योदय, सूर्यास्त तथा गो. 

कालों में होम करना उचित है। श्रुति ओर रवर 
बाद सज्जनों के आचार से भी धमे का निम 3 
है। अब प्रश्‍न यह है कि सज्जन क्रिस रे 
और धार्मिक व्यवस्थाओं में आजकल के रत 
नेताओं के वचन मान्य हैं या नहीं ? इस# और 


कहा हे-- भा 
“आचिनोति हि शास्त्रार्थमाचारे साप 


स्वयमाचरते यश्च आचायः स ति 

अथोत्‌ जो वेदशास्त्र के अथं का भग 
लो > के अनुकू रै 

शोध करता है और फिर उसी के अनु तिर 

करता है वही आचार्य है; और उसी का पचन 

अनुकरणीय है। ऐसे ही आचार्यों के वि | 
च प्‌ः 11 § र 

“महाजनो येन गत; स पन्था' खि 

५ र 

ऐसा कहकर धर्मराज युधिष्ठिर कहत रक | 

महात्माओं के चले हुए रास्ते पर चळत १ क्षय 

ऐसे ढोगो के चले हुए मागे पर कदापि रद 

चाहिए जिनको घर्मशास्त्रों के वचन * | | 

| 

| 


| , 
| अधिक विषेले देख पडते हैं, जो कहते हैं कुछ और 
| करते हैं कुछ, एवं जो समय समय में गिरगिट के 
तुल्य आचार, विचार और प्रचारादि सभी बातों में 
| रूप बदलते रहते हँ । तैत्तिरीय शिक्षोपनिषद्‌ में 
| भी कहा है कि-- 
| “अथ ते दृत्तविचिकिंत्सा वा कर्मविचिकित्सा 
$ बा स्यात्‌। अथ ये तत्र ब्राह्मणा अलूक्षा धर्म- 
७ कामा युक्ता अयुक्ताः संमर्शिनः | ते यथा तत्र 
। वर्तेसस्तथा तत्र वर्तेथाः ||” 
| ' अथात्‌ गुरूजी अपने शिष्य को वेद पढ़ाकर 
न उपदेश करते हें कि हे शिष्य ! यदि तुझे अपने आचार 
या किसी कमे में शङ्का उत्पन्न हो, तो जो ब्राह्मण 
, धर्मतत्त् को जानकर स्वयं भी उसी के अनुसार 
“आचरण करते हों और धर्मप्रचार ही जिनका मुख्य 
उद्देश्य हो उन्ही के आचार का अनुकरण करना । 
गिअत; जो छोग धर्मशास्त्र के रहस्य को समझे हुए हैं 
और उसी के अनुकूल जिनके आचरण हैं, उन्हीं के 
आचारों का अनुकरण करना चाहिए; न कि ऐसे 
हछोगों के कामों का अनुकरण करना चाहिए जिनको 
धर्म के तत्वों का छुछ भी ज्ञान नहीं है, और जो 
ष अपनी सभ्यता और संस्कृति को नष्ट करने के लिए 
गी रिथ प्रयत्न कर रहे हैं। इससे यह भढी भौति 
सिद्ध हो गया कि आधुनिक राजनैतिक नेताओं के 
चन धर्म के निर्णय में कदापि मान्य नहीं हैं। 
| अव चौथी बात स्वस्य च प्रियमात्मनः? पर विचार 
हना है। यहाँ पर यह विचार करना चाहिए कि 
i भन्न भिन्न मनुष्यों को भिन्न भिन्न वस्तुएँ प्रिय हैं- 
मिसे चोर को चोरी करके अधिक घन उपाजन करना 
क्य है, इन्द्रियलोछुप पुरुषों को जिनसे उनकी 
र याँ उप हों ऐसी ही वसतु प्रिय हैं ।। ऐसी दशा 





घमं के लक्षण 
॒ | र या यी च 
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में वास्तविक धर्म क्या वस्तु है, इसका निर्णय करना 
कठिन हो जायगा। अतः “स्वस्य च प्रियमात्मनः? 
का भाव हे-- 
“ आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरत्‌ ।'? 
अथोत्‌ हमारे साथ जब कोई ऐसा काम करता 
दो जिससे हमें दुःख होता हो, तो वैसा व्यवहार दूसरों - 
के प्रति हमें नहीं करना चाहिए। चोर की. वस्तु 
को भी जब दूसरा कोई चुरा लेता है, तो उस 
चोर को दुःख होता ही है; अतः उसे यह समझना 
चाहिए कि हम जब दूसरों की चीजें चुराते हैं, तो 
उनको भी ऐसा ही ढुःख होता होगा । जब उसे यह 
ज्ञान हो जायगा, तो घमं का यह स्वरूप कि 
“चोरी बुरी वस्तु है? उसकी समझ में आ जायगा 
ओर वह चोरी करना छोड़ देगा। 

“स्वस्य च मियमात्मनः ' का एक दूसरा 
भाव यह भी हो सकता है--'हमें ऐसा कार्य करना 
चाहिए जो ऐसे महानुभाव करते हों या जो ऐसे 
ळोगो को प्रिय हो जिन्होंने अपनी इन्द्रियों को 
जीत छिया है और जिनको मान, अपमान, सुख, 
दुःख, शीत, घाम, सोना, मिट्टी आदि सभी वस्तुएँ 
बराबर हैं, क्योंकि जो वस्तुएँ ऐसे छोगों की आत्मा 
को प्रिय होंगी वे सभी को प्रिय होंगी। गीता में 
कहा भी है -- 


, “बन्धुरात्माऽत्मनस्तस्य येनात्मैवात्मना जित; । 


अनात्मनस्तु श्ुतवे वर्तेतात्मैव श्जुवत्‌ ॥ 
जितात्मनः प्रशान्तस्य परमात्मा समा हितः । 
शीतोष्णशुखदुःखेषु तथा मानापमानयोः ॥ 
ज्ञानविज्ञानतृप्तात्मा कूटस्थो विजितेन्द्रियः | 
युक्त इत्युचते योगी समलोष्ठास्मकाङचनः ॥ 


"गीता ६। ६-८ 
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ही प उद्देश्य से काय करते हैं कि प्रजाओं में कोई वैमनस्य 
न उत्पन्न हो और समाज का काम सुचारु रीति से 
चळा करे ऐसे ही लोगों के आत्मप्रिय काय अनुकर- 
णीय हैं, न कि ऐसे लोगों के आत्मप्रिय काय जिनको 
` कि समाज में क्रान्ति ही उत्पन्न करना प्रिय है । 
ही ळोगो' के विषय में श्री गोस्वामी तुळसीदास- 


जी कहते हे” | 





धा दिस वियर 


( लेखक -- महामहोपदेशक, पश्चाम्बुभूषण, पण्डितराज बुढाकीराम शाखो, 
विद्यासागर, राजपण्डित, किसनगढ़ स्टेट ) 


` क्यासचमुच ही धमं नहीं हे ! यदि हे तो उसकी सिद्धि 
कैसे हो सकती है और उसमें कोन सा प्रमाण है ! अब 
यदि आस्तिक ओर जिज्ञासु होकर शास्त्रानुसार विचार 
किया जाय, तो घम का अस्तित्व ( होना ) स्पष्ट सिद्ध 
पाया जा सकता है सर्वप्रथम न्यायवेत्ताग्रो का 
सिद्धान्त है कि “ लक्षणप्रमाणाभ्यां वस्तुसिद्विनेतरथा? 
` अर्थात्‌ लक्षण ञ्रोर प्रमाण सें वस्तु की सिद्धि होती है । 
कारण क्रि इर एक वस्तु प्रमाण से ही जानी और मानी 
जा सकती दै; बिना प्रमाण के नहीं । ग्रब विचारणीय 
यह है क्रि घमं को जानने के लिए कौन सा प्रमाण उप- 
युक्त और पर्यात है। यद्यपि प्रत्यक्ष, अनुमान, उप- 
मान, शब्द ( शास्त्र ), श्रर्थापत्ति, ऐतिह्य, संभव और 
अभाव, ये ग्राठ प्रकार के प्रमाण माने गये हैं ओर इनमें 
प्रथम प्रत्यक्षप्रमाण ही सब प्रमाणों से. बड़ा और श्रेष्ठ 


। प्रत्यक्ष का संक्षिप्त लक्षण है--...“ इन्द्रिया्थंसन्रिक्षोंलन्न 
शान अत्यञ्ञमू अत्‌ इन्द्रिय और पदार्थ के संवन्ध से जो ज्ञान 
उत्पन्न होता दै वह प्रत्यक्षप्रमाण कहा जाता है। 


अतः जो संसार में सबके मित्र हैं और जो सदैव 


यत्न करना चाहिए जिनका अभिप्राय रह 
प्रजा में, जाह्मण अन्राझण में, शूद्र दिना, 


हे ; क्योंकि प्रत्यक्ष में किसी भी प्रमाणान्तर ॥ 
अर आवश्यकता नहीं रहती। नैयायिकं | 
है कि “प्रत्ये किमनुमानम्‌ ” अर्थात्‌ प्रसर 
अनुमान की क्या आवश्यकता है १ लोक में | 
है कि -- “हाथ कंगन को आरसी क्या” ग्रा 

हने हुए कंगन को देखने के लिए श्रा 
की क्या आवश्यकता है? कुछ नहीं। "| 
प्रत्यक्षप्रमाण सब प्रमाणों में से ज्ये श्रौ | 
पर भी धर्मज्ञान के लिए पूर्ण उपयुक्त ओर पर 
सक्रता है | कारण क्रि अत्यक्षप्रमाण वर्तमा" 
दे सकता है, भूत और भविष्यत्‌ में नहीं। 
ओर भविष्यत्‌ में इन्द्रिय ओर पदार्थ का व | 
हो सकता है, तो फिर उससे उतन्न होनेवर्त | क 
कैसे हो सकेगा ! यही बात महर्षि जैमिनि | 
मीमांसादशन के सूत्र में कही है-- स” , 
न्द्रयाणां बुद्धिजन्म तख्रत्यक्षमनिमिच , | 
म्भनत्वात्‌ ” अर्थात इन्द्रिय और पर्दी | 
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| होने पर पुरुष को जो शान उतपन्न होता है वह भत्यक्ष- 


| मान ) में ही ज्ञान करा सकता है, भूत वा मबिष्यत्‌ में 
| नहीं; क्योंकि इन्द्रिय ओर पदार्थ का संयोग वर्तमान में 
| ही हो सकता है, न कि भूत वा भविष्यत्‌ में । इस प्रकार 
| से जब कि धमंज्ञान में प्रत्यक्षप्रमाण ही कारण नहीं हो 
| सकता, तो फिर प्रत्यक्षमूलक अनुमान ओर उपमानप्रमाण 
| भी घमंज्ञान में कारण नहीं हो सकते हे, क्योंकि ब्याति- 

| ज्ञान के विना अनुमान तथा साहश्यज्ञान के विना उप- 
। मान हो ही नहीं सकता है। इसलिए जब प्रत्यक्ष, अनु- 

| मान और उपमानप्रमाण से भी धर्म नहीं जाना जा 

सकता, तो फिर शब्द (शास्त्र ) प्रमाण का ही आभ्रय 

। लेना पड़ता है, क्‍योंकि इसी शब्द ( शास्त्र ) प्रमाण से 

| ही धर्म जाना जा सकता है जेता कि महर्षि जैमिनि ने 

| कहा है--“ धर्मस्य शब्दमूळत्त्वादशव्दमनपेक्षं स्यात ” 

| | भ्रर्थात्‌ धमंज्ञान शब्दमूलक ही है इसलिए अशब्द ( बिना 
| शब्द के ) ओर सब अमाण अ्रपेक्षणीय नहीं हैं, किंतु 


“७-७. नन 


! प्रमाण माना है जैसा कि महर्षि पतज्ञलि ने व्याकरण के 
| महाभाष्य में कदा है -- “ शब्दप्रसाणका वयं यच्छव्द 
ह| आह तदस्माकं प्रमाणम्‌? अर्थात्‌ हम शब्द (शास्त्र ) 
/ को प्रमाण माननेवाले हैं, अतः जो शब्द ( शास्र ) 
, कहता है वही हमारे लिए प्रमाण है | ऐसे ही श्री कृष्ण- 
॥ चन्द्र ने भी अजुन को उपदेश देते हुए गीता में कहा है-- 
| “तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थिती ” 
गीता १६।२६ 
॥ अर्थात्‌ कार्य ( कर्तव्य ) और अकार्यं ( अकर्तव्य ) 
॥ की व्यवस्था में तुझे शास्त्र ही प्रमाण है। जो शास्र कहे 
॥ बह करना ओर जो न कहे वह नहीं करना । शुक्राचार्य ने 
0 भी कहा है... 
३ “इषे पुण्यमिदे पापमित्येतस्मिन पदहये। 





घमे के लच्षण 
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| प्रमाण है, परंतु वह ( प्रत्यक्षप्रमाण ) विद्यमान ( वत॑- 


| उपेक्षणीय ही हैं। श्रतएब सबने शब्द (शास्र) को. 


२२२३५९ 


आचाण्डाछ मनुष्याणा सम शास्त्रप्रयोजनम्‌ | ?? 

अर्थात्‌ यह पुण्य ( घमं ) है ओर यह पाप (अधमं) 
है। इन दोनों को जानने के लिए ब्राह्मण से लेकर 
चाण्डालपयन्त को शाख का प्रयोजन समान ही 
माननीय है । इसपर यदि कदाचित्‌ कोई दुराग्रही ऐसा 
हठ ही करे ओर यह कहे कि नहीं हम तो ग्रपनी आँख से 
देखे विना रौर बुद्धि से जाने बिना कुछ मी नहीं मानते 
हॅ, हम तो वही मानते हैं जो कि अपनी आँख से देख 
लेते हें ओर बुद्धि से जान लेते हैं, तो उसको जरा 
शान्त चित्त होकर धीरता एवं गम्भीरता से यह सोचना, 
समझना ओर विचार करना चाहिए कि यद्यपि यह बात 
निर्विवाद सिद्ध है कि पुत्र की उत्पत्ति पिता से ही होती है, 
विना पिता के पुत्र की उत्पत्ति हो ही नहीं सकती; तथापि 
कोई भी पुत्र प्रत्यब्ग अथवा ञ्रनुमानप्रमाण से पिता को 
जान ही नहीं सकता है। कारण कि जिस समय में पिता 
ने गर्भाधान किया था उस समय पुत्र हुआ ही नहीं था, 
न उसकी आँख ही थो कि वह देख सके शौर न बुद्धि ही 
थी हि वह जान सके, परंतु क्या प्रत्यक्ष और अनुमान से 
भी पिता को न जान सकने पर पुत्र के पास ऐसा कोई 
ओर प्रमाण ही नहीं कि जिससे वह पिता को जान सके ! 
यह बात ऐवी नहीं, पुत्र के पास प्रमाण अवश्यमेव है 
आर वह ऐसा पुष्ट प्रमाण है कि जिसे कोई भी काट ही 
नहीं सकता है। वह प्रमाण है माता की सच्ची वाणी, 
क्योकि माता ही जानती है और कह्‌ सकती है कि वह 
( पुत्र ) किसे उत्पन्न हुआ हे । 

अतः जैसे पिता को जानने के लिए माता की वाणी 
ही सबमान्य प्रमाण है, वैसे ही धर्म और ब्रह्म को (जो 
कि प्रत्यक्ष तथा अनुमान से नहीं जाने जा सकते हैं) 
जानने के लिए भुतिमाता की वाणी ही परम प्रमाण है। . 
बेदभाष्यकार श्री सायणाचायं ने कहा है-- 


“अ्रध्यक्षेणाधुसित्या धा यस्तूपायो न बुद्धथते । 


गीताघमे 


१२३६ ¢ 
oT ह लाय | 
धतं विदन्ति वेदेन तस्माद्‌ वेदस्य वेदता I कहां हे कि “ त्रयो धमस्कन्धा यज्ञोऽध्यय ई 


अर्थात्‌ जो उपाय प्रत्यक्ष अथवा अनुमान सेभी 
नहीं जाना जा सकता दै, वह वेद से ही जाना 
जाता है। उसीसे वेद की वेदता है अर्थात्‌ वेद्‌ 
अज्ञात अर्थ का ज्ञापक होता दै। आगे आर भी 
स्पष्ट कहा है कि “ घमंत्रह्मणी वेदैकवेद्ये ” अर्थात्‌ धम 
और ब्रह्म केवल वेद से ही जाने जा सकते हैं; प्रत्यक्ष ओर 
अनुमान से नहीं । ऐसे ही मनु महाराज ने भी कहा है-- 
“सं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रुतिः” 
अर्थात्‌ धर्म की जिज्ञासा ( जानने की इच्छा ) 
वालों के लिए श्रुति ( वेदशास्त्र) ही परम प्रमाण है। 
अतएव प्राचीन आचायों का यही सिद्धान्त है कि-- 
४ श्र॒तयः सरवतो मुख्यम प्रमाणं घसनिणये । 
तासां मध्येऽपि युख्यत्वं ऋग्वे स्येति च स्थितिः |” 
अर्थात्‌ धमं के निणंय में श्रुति ( वेद ) ही मुख्य 
प्रमाण है; उसमें भी ऋग्वेद ही मुख्य है । 
अव देखना यह है कि वेदादि शाज्नरों में धर्म का 


प्रतिपादन पाया जाता है क्रि नहीं ? सर्वप्रथम सुप्रसिद्ध - 


ग्वेद तथा यजुर्वेद के पुरुषसूक्त के एक मन्त्र में धम 
का प्रतिपादन पाया जाता है, “यज्ञेन यज्ञयजमन्त देवाः 
स्तानि घमोणि प्रथमान्यासन्‌?” अर्थात्‌ देवताओं ने 
यज्ञ ( कमं ) के द्वारा यज्ञ ( यजनीय= पूजनीय ) पर- 
मात्मा का यजन ( पूजन ) किया ओर वे ही यज्ञ (कर्म) 
प्रथम घमं हुए। इसी प्रकार और मी कई एक उप- 
निषदों की भुतियों में घम का प्रतिपादन पाया जाता है | 
जव आचाय शिष्य का उपनयनसंस्क्रार करा चुकता 
दै, तो यह उपदेश देता हे कि “सत्य वद्‌, धमे चर, 
स्वाध्यायान्‌ मा प्रमदः” अर्थात्‌ सच बोज्ञना, धर्म करना 
ओर साध्याय से अप्राद मत करना । फिर अन्य भरति में 
भी कहा हे “ अयं घमः सवषां भूतानां मधुः” अर्थात्‌ 
यह घमं सब जीवों के लिए मधु है। और भी भ्रति में 


Por 


अर्थात्‌ घमं के तीन स्कंध हे--यज्ञ अध्ययन ८" 
ही और मी अन्यत्र श्रुति है कि “मो 
प्रतिष्ठा, ढोके धर्मिष्ठं प्रजा उपसपेन्ति ध 
सपचुदति) घम सव प्रतिछितम्‌ , सा | 
वद्न्ति” अर्थात्‌ धमं ही सारे जगत्‌ की प्रतिष्ठ | 
धमं पर ही सारे जगत्‌ की स्थिति निर है। ह 
पास ही प्रजा जाती है, घम से ही पाप दूर किया क 
घम में ही सब कुछ सुप्रतिष्ठित है, इसी से घा 
परम पदाथ कहते हँ; इत्यादि अनेकानेक क 
सुस्पष्ट धमं का प्रतिपादन पाया जाता है - और श॑: 
घमशास्रादि सब शास्त्रों में भी धम का प्रतिपा! 
जाता है । जैसे कि मनुस्मृति में लिखा है-- | | 
“ नायुत्र हि सहायाथ पिता माता च तिफन 
न पुत्रदारा न ज्ञातिधेमेस्तिष्ठति केवह।| 
‘सृतं शारीरमुत्सज्य काछलोष्ठसमं कि 
विमुखा बान्धवा यान्ति घमस्तमचुगच्छ| 
तस्माद्धमे' सहायार्थं नित्यं संचितुयाच्छ| 
घर्मेण चै सहायेन तमस्तरति दुस्तरम्‌॥|. क 
अर्थात्‌ परलोक में सहायता के लिए गा | 
स्री, पुत्र और ज्ञाति के लोग कोई भी नहीं 
केवल एकमात्र धमं ही ठहरता है। मृत शं मद 
काष्ठ लोष्ठ के समान प्रथिवी में छोड़कर ७ | 
लोग विमुख होकर चले जाते हैं, केवल धम र 
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चलता है । धमं की सहायता से ही मरु दु 
को तरता हे । इसलिए अपनी सहायता के थर | र 
शनैः शनैः धर्मं का संचय करना चाहिए 
धमंसूत्र में भी लिखा है कि “यस्वार्मी 
प्रशंसन्ति स॒ धमो यद्विगहदन्ते सोऽ मे 
किये हुए काम की आय ( श्रेष्ठ ) लोग प्रश 
वह धर्म है और जिसकी निन्दा करते दै १६ 





| 
। | ७-४2४८००४५८०४लनण शक काण तहत णा ९ णता रश कषपटात 


हे झैमिनि महृषि ने भी अपने मीमांसादशन के प्रथम ही 
| सूत्र में कहा ह“ अथातो घमजिज्ञासा” अर्थात्‌ 
र | हब घमं की जिज्ञासा ( जानने की इच्छा ) की जाती 

है। तथा महृषि कणाद ने भी अपने वशेषिकदशन के 
|) प्रारम्भ सूत्र में कहा है--“अथातों धर्म व्याख्यास्यामः ” 
अर्थात्‌ अब हम धम की व्याख्या करेंगे। फिर 
र; भ्रीमद्धगवद्वीता में भी कहा है-- 


स ४ स्वट्पमप्यस्य धर्मस्य चायते महतो भयात्‌” 
प | 4 --गी० २।४० 
हि| ग्रर्थात्‌ इस धर्म का स्वल्पाचरण भी बड़े 





| भय से रक्षा करता है। फिर कहा है-- 
| श्रयान्स्वधर्मो विगुणः परधमात्स्वनुष्ठितात्‌ ” 
| --गी० ३।३५ 
ह|  ख्रर्थात्‌ पराये अच्छे धर्म से मी अपना विगुण धर्म ही 
|| अच्छा है । ओर भी कहा है-- 
|) “स्वधमे ` निधनं श्रेयः परघमों भयावहः” 
| --गी० १३५ 
े/ अर्थात्‌ अपने धमं में मरना अच्छा है, पराया धर्म भय 
। ' करता है। व्यासदेवजी नेः भी महाभारत में कहा है-- 
„| “घारणाघम्ममित्याहुधर्मों घारयति प्रजाः” 
-- महाभारत 
॥ ¦ श्र्थात्‌ धारण करने से ही धमं कहते हैं और धमं ही 
सव प्रजा को धारता है | फिर कहा है-- 

| घमांद्थश्च कामश्च स किमर्थे न सेव्यते ” 
अर्थात्‌ धमं से ही काम ओर अर्थ भी होता है 





~ 
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१ चतुवंगसंग्रह में भी कहा है कि-- 


घमं के लक्षण 





फिर वह (धर्म ) क्यों न सेवन किया जाय ! आर 


१९३७ 
“धर्म: शर्म परत्र चेह च चृणां धर्मोडन्थकारे रविः। 
सर्वापत्मशमक्षमः सुमनसां धर्माभिधानो निधिः ॥ 
धर्मो वन्घुरवान्धवे प्रथुपते घर्मः सुहन्ित्वळ: । 
संसारोरुमरुस्थले झुरतरुनास्त्येव धर्मोत्परः ॥” 
अर्थात्‌ इस लोक और परलोक में भी कल्याण 
करनेवाला धम ही है, बड़े अंधकार में धर्म ही 
प्रकाश करनेवाला है, सत्पुरुषों की सब विपत्तियों को 
दूर करनेवाला धर्म ही निधि है, बिना वान्धवों के पारलो- 
किक महायात्रा में घम ही एक बन्धु है ओर धर्म ही एक 
निश्चल मित्र है। संसाररूपी मरुस्थल में धम से बढ़- 
कर ओर कोई कल्पवृक्ष नहीं है श्रर्थात्‌ धमं ही एकमात्र 
कल्पवृक्ष हे जो कि सब कमानाओं को पूरा करनेवाला है, 
इत्यादि प्रमाणों का कहाँ तक उद्धरण करें वे तो अनन्त 
ओर असंख्यात ही हैं ओर सब शास्त्रा में धम का इतना 
सविस्तर प्रतिपादन है कि उसका पार पाना ही अ्रसंमव 
है। परंतु जरा समझने, सोचने र विचारने की बात 
है कि यदि कदाचित्‌ सचमुच धमं कुछ होता ही नहीं, तो 
फिर श्रुति, स्मृति, पुराण, इतिहासादि सब शास्त्रा में धम 
का प्रतिपादन नहीं क्रिया गया होता; परंतु सवत्र सविस्तर 
धमं का प्रतिपादन किया गया पाया जाता है, तो वह 
मान्य ही है । सिवाय इसके चाहे कोई किसी भी जाति, 
मत, संप्रदाय का ही क्यों न हो, पर वह भी अपने अन्तः 
करण में किसी न किसी रूप से कुछ न कुछ घर्म और 
अधमं, पाप और पुण्य, मलाई आर बुराई, नेकी और बदी, 
उचित ओर अनुचित मानता ही है, तो बस फिर ध्म के 
अस्तित्व ( होने ) में किसी को भी ननु नच करने की कुछ 
मी गुंजाइश नहीं है ( विशेष फिर कभी ) | 





( लेखक श्री देवीनारायण बी० ए०, एल-एल० बी०, विद्यासागर [ काशी ] 
एडवोकेट, बनारस ) 


। . __ कोशी का विशदधज से संच | 
| | 
| 


[काझी का अन्न पानी ऐसा है कि विश्व के सभी 
घमं और संप्रदायवाठे यहाँ रहना चाहते हें, और 
सुख फे साथ रहते भी है। यहाँ आकर सभी का 
स्वभाव मीठा हो जाता है। माळम होता है, विश्वनाथ 
की विश्वनगरी में सभी वैर विरोध भूल जाते हैं। 
यह सच्ची धनगरी है। यह एक प्रकार की विश्व- 
धर्मों की प्रदर्शिनी है। सभी धर्मों को देखिए, सभी 
शान्ति और सुख से पड़े हुए हें । काशी के दशन से 
( सच्चे दशन से ) सचमुच सव भ्रम दूर हो जाता 
है ओर सच्चे धमं का ज्ञान हो जाता है। इस लेख 
' से काशी का सच्चा दशन करने में अच्छी सहायता 
मिलेगी | -- संपादक ] 

काशी धर्म ओर संस्क्कतबिद्या का अत्यन्त प्राचीन केन्द्र 
है । हिंदू-आर्य-सनातनधर्म, बौद्ध, ईसाई, मुसलमान आदि 
सब धमो से आचीन हे । काशी सदा से आर्यधर्म की 


राजधानी रही है। इसलिए यह निर्विवाद है कि काशी ' 


संसार के संपूर्ण धर्मस्थानो से प्राचीन है। इस समय भी 
सारे संसार में काशी ही एक ऐसा नगर है जहाँ प्रायः सब 
धर्मों और संप्रदायों के धर्मस्थान हे, सभी धर्मी के अनु- 
यायी हैं, ओर जहाँ हिंदू , ( जैन बौद्ध ), ईसाई, इसलाम 
आदि सभी धर्मा के भिन्न भिन्न संग्रदायों और उपभेदों के 
स्थान और संस्थाएं हैं । 

हिंदुओं में शेव, वैष्णव, शाक्त, राधास्वामी, कवीरप॑थी, 
दादूपंथी, नानकपंथी, उदासी, निर्मले, अकाली, सिक्ख, 
गोरखपंथी, अधोरपंथी, दण्डी, दशनामी, जङ्गम, जन आदि 


क्षनेक संग्रदायों के स्थान हैं। बोद्धों का भी यह प्रधान 


4 


गी 
| 
| 
। 


मुंशी [ भ | 
स्थान है । वुद्ध भगवान्‌ ने यहाँ रथम इ 
किया और दीक्षा दी। इसाइयों में 
( Roman Catholic ), प्रोटेस्टेंट (0०8 | 
अंग्लीकन चर्चे ( Anglican Church है 
गेशनलिस्ट ( Congregationalist | 
( Methodist ) के गिरजे और मोनास्टरी हैं। | 
मानों में शीया, सुन्नी, वहावी आदि संप्रदायो हे व | 
अनुयायी हें और उनकी अलग अलग मसजिद, 
ओर इवादतगाह हैं | | 

भारत की राजनेतिक विजय के साथ साथ फे | 


| 
| 
| | 
| 


| 


), ३ 


| 


| 


ग; 
रोमन ७... 


धर्मावलम्बियों ने इस वात का उद्योग किया कि स | 


धर्म की राजधानी की भी विजय करले, परंतु वे के| 
सर्वथा विफल हुए । सुसलमानों ने आरम्भ है 
को नष्ट भ्रष्ट करने का उद्योग किया, पर भगवान्‌ सिं 
घण्टा अभी तक बज रहा है । संस्कृतविद्या, बा 
और धर्म का यह अभी तक प्रधान केन भएं 
स॒न्‌ ११९४ इसवी में शहाबुद्दीन गोरी के प्रथा 
कुतुवउद्दीन ऐवक ने काशी के राजा जयचंद भै | 
किया. और यहाँ आकर लगभग एक सहस मे| 
विध्वंस किया तथा उनके स्थान पर मसजिदे | 
यहाँ से बहुत सा सुवर्ण, चाँदी, बहुमूल्य रन पे | 
इसी प्रकार मुसलमान पादशाहों ने काशी के * । 


बरावर हमला किया, मन्दिर तोडे, मूर्तियों गरे 1 





, किया । अन्त में पादशाह औरंगजेब ने ६ | 


f, 
तोडे, पर भगवान्‌ विश्वनाथ कौ नंगरी अभी | 
बनी है एन भर्मस्थानों, सन्दिरों, मठो भोर पा. 

| | 
| 





१ 






| 








काशो का बिश्धमे से संवन्ध १२३६ 

‘SE TT ६ २ ne त त 
जगमगा रही है । पर सुसलमानों की सळतनत खाक में 'सैकड़ों संस्कृतपाठणालाएँ हैं । हर एक संप्रदाय के संस्थान 
मिल गई । द हैं जिनका सूक्ष्म परिचय नीचे दिय़ा जाता है। काशी 


काशी की जनसंख्या कुल २०१,०३ ७ है। उसमें के महत्त्व को उज्वल करनेवाली सबसे श्रेष्ठ देवी भगवती 
१३७७५४ हिंदू, ६१८६६ मुसलमान, १३१ जन, ११३ भागीरथी हैं । , यह नगर माता गङ्गा के तट पर सुशोभित 


। सिक्ख, ११५५ ईसाई, १० बौद्ध, ८ पारसी और १५५ है। इसकी मयादा, छटा और दृश्य अलौकिक और अनु- 


अन्य विभिन्न मतों के लोग हैं । पमेय हैं । सबसे प्रधान पूजनीय मन्दिर श्री विश्वनाथजी 
इस समय काशी में हिंदुओं के हजारों मन्दिर और का है जिसको हम लोग काशीवासी “ बावा का मन्दिर? 





श्री विश्वनाथ मन्दिर के अध्यक्ष 


श्रद्धेय पं० महावारप्रसाद त्रिपाठी 


> ॥ महाराज रणजीत सिंह ने इसके 
थे जो अभी तक शोभा दे रहे 6 | 
कर की मूर्तियों है । थोडे 


नाम नीचे दिये जाते है । र ह 
आत्मवोरेखर उ पश्ञान्तेखर, जम्बुकेश्वर, यमेश्वर, 


हरिधन्दरेधर, वसिष्ठेवर, केदारेश्वर बुद्धेश्वर, वृहस्पतीश्चर, 
i र 
झनैश्चरेश्वर, पापहरे धर कामेश्वर, गमस्तौश्वर, माणक धुर, 


धुवेश्वर, करणेवर, कुक्कुटेश्वर, विलपणश्वर, शेलेश्वर, पावे 
तीश्वर, योगेश्वर) नमदेशवर, त्रिलोचनेश्वर, ज्वरहरेश्वर, 
सिद्धेश्वर, वरेश्वर, पेषे ुक्रेशर, भवानीशंकर पिता 
महेश्वर, इरावतेश्वर, बृषमध्वजेश्वर, रामेश्वर, चवर) 
हिरण्यगभेश्वर, पशुपतीश्वर, कृत्तिवासेश्वर, रत्नेश्वर, 
सतीश्वर, नौलकण्ठेधर, अम्वरीपश्वर, हनुमदीश्वर, चित्राङ्ग- 
देवर, कलिरेशवर, आमिर, उर्वशीश्वर, नकुलेश्वर, 
आपाडेश्वर, भारभूतेश्वर, लाङ्गलोथर, त्रिपुरान्तकेश्वर, मनः 


कामेश्वर, प्रीतिकेश्वर, मदालसेश्वर, निकुम्मेश्वर, कुवेरेधर,. 


परभुरामेश्वर, ओंकारेश्वर, महाकालेश्वर, नादेश्वर, अहादेश्वर, 
महानादेश्वर, आदिविश्वेश्वर, कामेश्वर, महोत्कटेबवर, आदि- 
महादेव, धर्मेश्वर, विश्वकमेश्वर, दशाश्वमेधेश्वर, शलटङ्कश्वर, 
ज्येप्रेधर, दशहरेश्वर, प्रयागेश्वर, रङ्गेश्वर, तारकेश्वर, असते- 
श्र, ज्ञानेश्वर, करणेश्‍वर, मोक्षेश्‍वर, स्वर्गद्वारेरवर, बरहोरवर, 
बृद्धकालेद्वर, बपेरवर, चण्डीरवर, नन्दिकेरवर, महेरवर, 
ज्योतिरूपेश्‍वर आदि शिव की अनेक मूतियाँ हें । देवियों 
के भी अनेक मन्दिर हं उनमे से कुछ नीचे दिये जाते हें: 

नवदुगो:--१ शैलपुत्री, २ ब्रह्मचारिणी, ३ चित्रघण्टा, 
४ कूष्माण्डा, ५ स्कन्दमाता, ६ कात्यायनी, ७ कालरात्री, 
८ महागौरी, ९ सिद्धमाता | इनके अतिरिक्त श्री वाराहीदेची, 
पीताम्बरादेवी, कामाक्षादेवी, चतुःषष्टीदेवी, महालक्ष्मीदेवी, 
विष्णुमुजादेवी, गोरोदेवी, श्री संकटादेवी, महागौरादेवी आदि 
ओर भी बहुत सौ देवियाँ है । यहाँ बहुत सी ( संभवतः 
छप्पन ) गणपति को प्रतिमाए' हे - 


गीताधमे ` | 


मण्डपाँ पर 


। 







मोदविनायक, प्रमोदविनायक, सुसुखविनायक है 
विनायक, गणनाथ, ज्ञानविनायक, द्वारविनायक अविक | | 
विनायक/बडे गणेशजी साक्षीविनायक, यवविनायक हो 
गणेश आदि । 

सोलह विष्णुमूर्तयाँ हैं और वहुत से वैष्णव वेर 
के अखाड़े तथा मन्दिर ह। विष्णु की मूर्तियों केक | 
नीचे लिखे अनुसार ६ 

श्री आदिकेशव, विदारचसिंह, अहादकेशव, सूम 
त्रिविक्रमकेशव, नरनारायण, गोपीगोविन्द, सकृ | 
विन्दुमाधव, वोरमाधव, गङ्गाकेशव, प्रयागकेशव, खेतमाक 
थ्री विष्णुकेशव ओर कालमाधव । 

भैरव की मूर्तियाँ भी अनेक हें--कालमैरव, रुछेत | 
लाटमैरव, चण्डभैरव, असिताङ्गभेरव, कपालभैरव, ऋध 
उन्मत्तमैरव, संहारभेरव, भीषणभेरव, आसमैरव, कृ | 
करव आदि। इन प्राचीन स्थानों के अतिरिक्त बहुत से म, | 
अखाड़े, मन्दिर आदि बरावर स्थापित होते गये हें । उन्न 
दिग्दर्शानमात्र नीचे कराया जाता है । 

( १) दण्डी संन्यासी:--काशी में कई सौ दषं | 
संन्यासी रहते हें । उनके अनेक प्रसिद्ध स्थान ह। 
त्रह्मीभूत स्वामी विशुद्धानन्द सरस्वतीजी का एक स्थान 10 | 
एक गङ्गामहलमठ है । इन स्थानों के महंत परम पम ) 
स्वामी ।महादेवानन्द्जी सरस्वती हैं। संन्यासिषों $ 
लिए बहुत सुन्दर, पवित्र और उत्तम स्थान “मुछ | 
संस्था» है । यहृ स्थान असीघाट पर है। र्फ । 
जन्मदाता और संस्थापक काशी के सुप्रसिद्ध बिर 
तपस्वी, महायोगी स्वामी घनश्यामानन्दजी तीथे हे । 
ब्रह्मीभूत स्वामी ईरवरानन्द्जी से दण्ड ग्रहण किया था बि 
आपने एक इंर्वरमठ भी बनाया है उसी में आप 
और गृहसंन्यास भी लिया है, कहीं जाते नहीं ' 
बहुत से दण्डी संन्यासी, ब्रह्मचारी रहते हँ । 
प्राप्ति, आत्मचिन्तन, योगाभ्यास आदि में सद 
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हते हैं । ` इसके अतिरिक्त ओर भी दण्डियों के मठ 
| ३ बौसट्टीमठ, महाराज भिनगा का दण्डौवाड़ा, कामरू- 
॥ | ठ पंथरगलियामठ, कालीमठ, गणेशमन्दिरिमठ ( काशी- 
/ त ऋ), अनन्तविज्ञानमठ, शीतया; महेश्‍वरमठ 
। | (दि सभी दण्ियो के ही स्थान हें । 
i (२) श्री दशनामी संन्यासी--श्री दशनामी संन्मा- 
| के भी यहाँ बड़े बड़े प्राचीन, प्रभावशाली और प्रसिद्ध 
| 16 जबाडे, देवस्थान आदि हैं । जूना, निवाणी, निरजनी, 
| | रह्मन, अटल, आनन्द और अभि अखाड़े हैं । देशदेशान्तर 
| इ इको शाखाएँ हैं ओर यहाँ के संन्यासी, साधु, 
गाता सारे भारत में घूस घूमकर धर्मे का प्रचार 
| बले हैं। इन्हीं स्थानों में नागे संन्यासी भी रहते हे । 
| ह एक अखाड़े के एक एक महात्मा मण्डलेश्वर अथवा 
॥। बाबा होते हैं । श्री स्वामी स्वरूपानन्दजी, श्री स्वामी 
| तपुरीजी, श्री स्वामी उर्सिहगिरिजी, श्री स्वामी कृष्णा- 
| तजी, श्री स्वामी भागवतानन्दजी आदि सण्डळेश्वर हैं.। ये 
। कग उच्च कोटि के विद्वान्‌ और आदर्श महात्मा हैं । इन 
| स के यहाँ मठ स्थान आदि हैं । 
श्री स्वामी विद्यानन्द्जी महाराज यहाँ के अपूर्व महात्मा 
| है। ये भारत में गीता का प्रचार वडे प्रभाव और उत्साह 
हेसाथ कर रहे हैं। काशी में “गीताधर्म » पत्रिका और 
| के पित करके आपने हिंदूधर्म के प्रचार की पूरी 
| सवसा की है। “ गीताधर्म ” द्वारा सनातनधर्म, गीता, 
| परिषद्‌, वेद आदि का अच्छा प्रचार हो रहा है । 
| (३) नानकपंथी, निले, उदासी और अकाळी- 
| रि, उदासी, अकाली ओर सिक्खसंप्रदाय के भी यहाँ 
बा, पाठशाला और गुरुद्वारा हैं.। उदासियों का प्रसिद्ध 
। अखाड़ा असी महल्ले में कुरुक्षेत्र तीर्थ पर है, और 
हे भसाडा भदैनी में है। उदासियों की एक बहुत 
1, इ पाठशाला मोहल्ला आसमैरव ( चौक के समोप ) में 
| १) उसके व्यवस्थापक ब्रह्मीभूत स्वामी गोविन्दानन्दजी 


६, 
यु 
है 


`| र 
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RR स. 
थे । इस्‌ समय के उनके उत्तराधिकारी स्वामी दर्शनानन्दजी 
अच्छे विद्वान्‌ हें और पाठशाला का प्रवन्ध बडी योग्यता-से 
कर रहे हैं । की | 

(४ ) वैष्णव --नैष्णवसंप्रदाय के भी यहाँ वदे बड़े 
प्राचीन ओर सुप्रसिद्ध अखाडे, मठ और मन्दिर हें । श्री 
स्वामी रामानुजाचार्य, श्री स्वामी रामानन्दजी, श्री स्वामी 
वल्लभाचार्य, श्री गोस्वामी तुलसीदास आदि सिद्ध महात्माओं 
के स्थापित किये हुए अनेक मन्दिर ओर मठ हें । इनके 
अलावा बहुत से वेष्णवमन्दिर, मठ और संस्थान हें 
वल्लभर्सअदाय का गोपालमन्दिर प्रसिद्ध है जहाँ वडी भक्ति 
प्रेम से भगवान्‌ श्री कृष्ण का पूजन और श्रज्ञार नियमपूर्वक 
होता है। इस स्थान का वड़ा प्रभाव है। हनुमानघाट 
पर महाप्रभु भ्री वल्लभाचायंजी की वैठक है । वहीं सन्‌ 
१६२० इसवी में महाप्रभु का निवाण हुआ । असी सें 
विष्णुपंथी अखाड़ा है। यह अखाड़ा बहुत प्राचीन है । 
इसको श्री रामानुजाचार्यजी ने स्थापित किया है । राजघाट के 
नीचे वरुणा नदी पर एक बहुत सुन्दर विशाल मठ है जो 
तोताद्रिमठ के ज्ञाम से प्रसिद्ध है । इसको परम वैष्णव 
महात्मा लोकशाङ्गपाणिजी ने स्थापित किया था । यह मठ 
वडा रमणीक है ओर यहाँ बडी विधि से पूजा अर्चना होती 
है । यहाँ श्री रामानुजाचार्यजी के ग्रन्थों का पठन पाठन 
होता है । इसमें एक अत्यन्त मनोरम सरोवर है । इसके 
मोतल्लिक एक आम भी है जिसमें मन्दिर स्थापित है । 
रामानुजी श्री वेष्णवों के दो मन्दिर और प्रसिद्ध हैं--( १ ) 
राजघाट पर लक्ष्मीनारायण का मन्दिर, ( २) असी पर 
द्वारकाधीश का । असी पर वाबा गूद्ड दासजी का अखाड़ा 
हे । यह तीन सौ वर्ष से अधिक का है और वैरागियों का 
प्रसिद्ध स्थान है । 

हिंदूजाति के सूर्य, सनातनधमे के संरक्षक, मानस- 
रामायण आदि के निर्माता श्री गोस्वामी तुलसीदासजी ने 
काशी में बहुत विलक्षण कार्य किये हैं और उनकी अपूर्व 
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' रचनाएँ अधिकतर यहीं हई । रामनाम और रामलीला का 
प्रचार, रामभक्ति आदि का विलक्षण प्रकाश उन्हॉने काशी ही 
से सारे भारत में किया । गोस्वामीजी की अपूर्व सेवा का 
महत्त्व नित्यप्रति बढ्ता जाता है और हिंदूसमाज का जीव- 
नोदधार उन्हीं के मन्थं से हो रहा है । गोस्वामौजी काशी 
के बढे भक्त ये । वे उसकी धार्मिक महिमा ओर महत्त्व 
का खूब वर्णन कर गये हैं । 
॥ सेइय सहित सनेह देह भरि, कामधेनु कळि कासी । 
समनि सोक संताप पाप रुज, सकल सुमंगळ रासी ॥ 
मयादा चहुँओर चरण बर, सेवत सुरपुर वासी । 
तीरथ सब शुभ अंग रोम, शिवलिंग अमित अविनासी ॥। 
अंतर अयन अयन भळ थन फळ,वच्छ वेद बिस्वासी । 
गलकंबल बरुणा बिभाति जनु, छम ढसति सरितासी ॥ 
विश्वनाथ पाढक कृपाल चित,छाळति नित गिरिजासी। 
सिद्धि,शची)शारद,पूजहि मन;जागवति रहति रमासी ॥ 
पंचाक्षरी प्राण सुद माधव, गव्य सुपंचनदासी । 
ब्रह्म जीव सम रामनाम जुग,आखर विस्व विकासी ॥ 
चारि तु चरति कमे कुकम करि,मरत जीवगण घासी। 
ळहत परमपद पयपावन जेहि, चहत प्रपंच उदासी ॥ 

_ कहत पुराण रची केसव निज कर करतूति कढासी । 
तुछसी बसि हरपुरी रामजपु, जो भयो चै सुपासी॥ 

श्री गोस्वामीजी ने यहाँ अनेक राममन्दिर और हनु- 

मानजी की मूर्तियाँ स्थापित कीं और तुळसीघाट बनवाया । 
तुलसीघाट का राममन्दिर, हनुमानजी का मन्दिर और 
श्री संकटमोचनजी का मन्दिर बहुत असिद्ध स्थान हैं । 

( ५) कत्रीरपथी -- श्री सद्गुरु कवीरदासजी का भी 
जन्म काशी में हुआ । कवीरदासजी बड़े उच कोटि के महात्मा 
हुए । वह श्री रामानन्द्जी के शिष्य थे। उनकी वाणी 
ओर साखी विलक्षण हें । वह रामजी के बड़े भक्त थे। 
अपनी अपूर्व भाषा में उन्होंने सारे वेद वेदान्त का निचोड 
कह्‌ डाला. है । . उनकी सुन्दर सरल भाषा सदुपदेशों से 
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भरी है, और उन्होंने चुभती हुई धर्म को बाते भनी | 
शैली में कही हैं जिसकी कोई सानी नहीं। कबीरदास | 
आदुभीव लहरतारा मोहल्ले में एक तालाब के पास भ्र 
था । वह स्थान अभी तक मोजूद है । वहाँ ह्ये. 
कबीरपंथी महात्मा रहते हें । कवीरचोरा सें श्री सद) | 
का प्रधान स्थान है। वहाँ मन्दिर भी है। यह बु | 
प्राचीन मठ दै । इस समय यहाँ के महंत वावा रामबिश् | | 
दासजी साहेव हें । | 
(६ ) दादूपंथी -- दादूपंथी मत का भी यहाँ अस | 
पर एक मठ है । तीन सौ वषे हुआ कि दादू साहव अधन 
दयालजी साहब ने इस संप्रदाय का प्रचार काशी में आरम ः 
किया । यह वैष्णवसंप्रदाय की तरह है इसके बहुत हे | 
अनुयायी हैं । 
(७) गोरखपंथी -- गोरखपंथियों के भौ रे | ५ 
अखाड़े हँ -एक काळभैरव के संनिकट और दूसरा नौचौगा | 
के पश्चिम । | 
(८ ) शिवनारायणी -- शिवनारायणी भी “पर हे 
माननेवाले हैं उनकी संख्या भी करीव छः सौ के है। 
( ९) अघोरपंथी -- वावा कीनाराम का स्थान “व | 


उच्चकोटि के योगी और सिद्ध हुए हैं । नो 

( १० ) जङ्गम जङ्गम भौ काशी में हें । झक त्य 
स्थान हैं । जङ्गमवाडी में जङ्गम एक स्थान है। विर णप 
जङ्गम संन्यासियों का एक स्थान जयनारायण स्कूल * ॥ | 
है, वह चित्रदुर्ग के त्यागी महंत का मठ है । जग हा 
शैव अथवा लिज्ञायित होते हैं और जातिभेद नहीं ती | पै! 
शंकर की उपासना करते हैं, विष्णु को नहीं मानते! | ष 

` (११) जैन-जेनधर्म के अनुयायी काशी गै ॥ | 

हें । वैश्य में जैन अधिक संख्या में ह: | 























. उगा के ऊपर असी पर है । सारनाथ में दो मठ हैं 

| i मी कई स्थान हैं, पाठशाला भी है । 

॥ (१२) आयंसमाजी -- आर्यसमाज ने भी काशी 
` | ॥ बहुत कार्य किया । काशी में आर्यसमाज का एक 

| दुत बहा हाई स्कूल है और उसी के पास चेदविद्यालय भी 
। ।। आर्यसमाजमन्दिर बुलानाला में है जहाँ वरावर 
| | हेम और उपदेश होते हें । वावू गोरीशंकर प्रसाद एडवो- 
| द्भ, बाबू शिवप्रसाद गुप्त, पण्डित रामनारायण मिश्र, मुंशी 
| (द्काप्र्ाद मौलवी आलिम फाजिरु आदि सजनों ने आय॑- 
` द्ाज़ की बड़ी सेवा की है । 
(१३) राधास्वामी --राधास्वामी मत के अनुयायी 
/ गौयहाँ काफी हें। इस मत को श्रीमान्‌ शिवदयाल सिंह 
सत्री भागरानिवासी ने स्थापित किया । उनका देहान्त 
| छन्‌ १८७८ इसवी में हुआ । उनके शिष्य लाला सालि- 
| प्र माधुर महोदय ने उनको शुरुगद्दी ग्रहण की और इस 
| | का बहुत प्रचार किया । तीसरे गुरु काशी के पण्डित 
| क्री हुए। उनकी सेवा इस धर्म में अद्वितीय 
| ह। वह पियरी महल्ले के सरयूपारी ब्रामण थे । उनके 
। एमय में काशी में राधास्वामीमत का बड़ा प्रचार हुआ 


se पणा 


| मोहर और सुन्दर कवीरचौरा अस्पताल के पास उनके 
| अय में स्थापित हुआ । वहाँ बरावर राधास्वामीमत के 
| पपदेश होते हैं और बरावर जलसे, भंडारे हुआ करते हैं । 
` + द्शनीय स्थान है । 

॥ र (१४ ) बौद्ध:--काशी का बौद्धधर्म से आदि काल 
पै हौ घनिष्ठ संवन्ध है । भगवान्‌ बुद्ध ज्ञान प्राप्त कर 
| 2 के प्रचार के लिए प्रथम काशी आये । कहते हैं-- 
गराणसीं गमिष्यामि गत्वा वै काशिकां पुरी । 

$ भच प्रवर्तिष्ये ढोके स्वप्रतिवर्तितम ।? 

| “ मैं काशी जाता हूँ और वहाँ जाकर मैं घर्सचक्र 





काशी का विश्वघमं से संबन्ध 
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महाराज विजयनगर की कोठी के पास है । जनियों का एक का प्रचार करूँगा। 


/ गर शिध्यों की संख्या बहुत बढ़ गई । एक स्थान अत्यन्त 
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यह वह धर्मचक्र होगा जिसे कोई 
फिर उलट न सकेगा [?? 

. महात्मा बुद्धदेव संसार के बड़े महापुरुषों में एक आदर्श 
और अवतारिक महापुरुष थे । हमारे ग्रन्थों में जिस 
भकार भगवान्‌ राम कृष्ण आदि परमात्मा के अवतार कहे 
गये त उसी भक्रार बुद्ध भगवान्‌ भी दस अवतारों में एक 
अवतार हैं। जयदेवजी कहते हैं 

“निन्दसि यज्ञविधेरहह श्रुतिजातम्‌ |- 
सदयहृदयद्शितपशुघातम्‌ ॥ 
केशवधृतबुद्धशरीर जय जगदीश हरे ॥” 

सारे संसार में इस समय वौद्धधमे का प्रचार है, बौद्ध 
इस समय चालीस कोटि को संख्या में हें । निःसंदेह 
बोद्धधमे आर्यधर्म की एक शाखा है । इसको एथक्‌ सम- 
झना भूल हे। काशी को इस बात का गौरच है कि 
भगवान्‌ बुद्ध ने अपने सिद्धान्तों का प्रचार काशी से आरम्भ 
किया और यहीं से उसका प्रसार सारे जगत्‌ में हुआ । 
सुख का विषय है कि हम अपने बुद्धदेव व उनके अनुयायियों. 
को फिर से अपना समझने लगे हें । 

भगवान्‌ वुद्ध सबसे प्रथम काशी नगरी में आये ओर 
भिक्षा माँगकर भोजन किया । फिर वरुणानदी पार कर 
ऋषिपत्तन जंगल के मृगदाव नामक प्रदेश में गये । इसी 
को आजकल “सारनाथ” कहते हें । यहाँ पहुँचकर 
( कौण्डिन्य, वप, भद्रिय, महानाम और अर्वगिरि ) पश्चव- 
गीय भिक्षुओं के पास गये। इन लोगों को ज्ञान और 
दोक्षा दी । काशी में भो बहुत लोगों को दीक्षा दी । इधर 
बहुत काल से वोद्धधर्म का काशी में लोप सा हो गया था, 
परंतु एक सीलोन के वौद्ध धर्मपाल ने फिर से सारनाथ को 
नवजीवन दिया और मूलगंधकुटी कौ स्थापना की तथा 
महाबोधि सोसाइटी स्थापित की । सारनाथ की दिन दिन 
उन्नति हो रही है। बुदमन्दिर बहुत सुन्दर है । उसमें 
बुद्धदेव की विशाल मूर्ति और जापानी चित्रकार की बनाई 


` 
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तसवीरे देखने छायक हैं। चित्र हृदयग्राही और शिक्षा- 
प्रद हैं। यहाँ एक प्राचीन मूर्वियों और पदार्थों का 
म्यूजियम (संग्रहालय) है । मिस्टर ओरटेल ने सन्‌ १९०४- 
०९८५ में बहुत सी चीजें जमीन में से खोदवाकर निकल 
वाई' और बहुत कुछ अन्वेषण किया । 
इसी म्यूजियम में हैं। २१८५ वर्ष का अशो 
का एक स्तम्भ है । उस पर चार बहुत सुन्दर सिंह बने 


हुए हैं। .नोचे एक सिंह, एक घोड़ा, एक बैल और एक 
हस्ती का आकार बना है | जिनके वीच में धर्मंचक्र बना 
है। आध्यात्मिक, ऐतिहासिक और धार्मिक दृष्टि से ये सव 
मूर्तियां और चीजें दर्शनीय हैं । 
मुसढमानधर्मे :-“मुसलमानो का काशी से संवन्ध 
करीब नौ सौ वर्ष से दे । “ऐन अकबरी के अनुसार मह- 
मूद गजनी दो वार सन्‌ १०१९ व १०२२ इसवी में काशी 
आया और राजा बनार को पराजित किया । सन्‌ १०३३ 
ईसवी में याने महमूद गजनी के देहान्त के तीन वर्षेवाद 
अहमद नियालतगोन काशी में आया और बहुत कुछ छूट- 
मार की । सन्‌ ११९४ ईसवी में शहाबुद्दीन गोरी के सेना- 
पति ने काशी पर चढाई की, राजा जयचंद को पराजित 
किया, एक सहस्त मन्दिर तोड़ डाले, बहुत सा बहुमूल्य रत्न 


यह सब चीजें 
क के समय 


और वस्तु छूट छे गया । इस आक्रमण से काशी के हिंदू 
मन्दिरों को तोड़कर मसजिदेँ वनाई गई हैं । _ औरंगजेब | 


बढ़े दुःखी हुए। बहुत से ब्राह्मण काशी छोड़कर दक्षिण 
देश में चले गये । उस समय से काशी की हालत बिगड़ती 
गई । मुसलमानों का बराबर आक्रमण होता रहा। यह 
बहुत साधारण नगर सा हो गया । - यह पठान पादशाहों 
के आधीन था। इसके वाद यह मोगल पादशाहों के 
आधीन रहा । अक्रवर के समय में काशी की उन्नति फिर 
से हुई, क्योंकि अकबर वडा उदार पादशाह था । अक्रवर 
'खुद काशी आया ओर यहाँ की प्रजा से बहुत सहानुभूति 
दिखलाई। बहुत से मन्दिर भी उस समय बने । राजा 
मान सिंह अम्बरनरेश ने, राजा टोडरमल और अकवर के 
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दरबार के अनेक राजपूत राजाओं ने अनेक मन्दिर स्स | 
उस समय का मानमन्दिर अभी तक प्रसिद्ध है है | 
ज्योतिष के यन्त्र भी बने हुए हे । अकवर के पौत्र बा 
जहाँ ने भी बहुत से मन्दिर तोड़वाये । औरंगजेब ने ८ । 
काशी के करीब करीव सभी मन्दिर तोड़वा दिये ओर र 4 
स्थान पर उन्हीं मसालों, इटों पत्थरों से मसजिदे वनबाई'। | : 
औरंगजेब के भाई मोहम्मद दारा शिकोह के विचार अकर | 

की भाति उच और उदार थे । उन्होंने काशी की उच्च | 
की और कुछ दिन यहाँ रहकर उपनिषदों का अनुवाद मै | 
किया, परंतु दुभाग्यवश उसके छोटे भाई औरंगजेब ने उ | 
मरवा डाला और दिल्ली का पादशाह हो गया । औरगक्षे | 
ने श्री विश्वेश्वर का मन्दिर तोड़ा और वहाँ मसजिद वनबाई। | 
वह बड़ी मसजिद अव तक मौजूद दै । श्री अन्नपूर्ण; 
मन्दिर के पास भी एक मसजिद हे । आदमपरा कौर | 
जैतपुरा आदिं वाडे के बहुत से प्राचीन हिंदू और बाद | 
स्थानों को तोड़कर उसी ने मसजिदें वनवाई' । वकरिया- | 
कुण्ड, लाटमैरव, पलंगशहीद, ढाई कंगुरे की मसनिए, | 
बत्तीस खमे की मसजिद आदि अनेक अनेक मसबिदे ह. | 
जो कि हिंदूवोद्धमन्दिरो और चेत्यों को तोड़कर बनाई | 
गई हैं। कहीं कहीं मन्दिर के प्राचीन हिस्से अभी छ| 
कायम हैं जो सिद्ध करते हैं कि विशाल ओर बिल 
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देहान्त के वाद मोगलसाम्राज्य की स्थिति विगडती गई | 
सन्‌ १७३६ ईसवी में राजा मनसाराम काशी कै | 
नियुक्त हुए । उनके प्रतापी पुत्र राजा वलवंत सिंह 
के शासक हुए। उनके समय में काशी की उन्नति र | 1 
हिंदू मुसलमान दोनों मिल जुलकर रहते थे । बरावर हर 
नगर और सूत्रे की उन्नति हुई । राजा 'वलवंत हह] ६ 
सेनानायक रिसालदार लालखाँ राजा के वढे म | | 
उन्होने बडी सचाई से महाराज की सेवा की और 
लडाइयाँ जीती । राजा साहव भी उनको बहुत 
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का बसाया हुआ एक महह्ला राजघाट के पास है 
नाम चौहद्या लालखाँ है। लालखों का वड़ा सुन्दर 
ठीक गङ्गा के तट पर राजघाट स्टेशन के उत्तर 
पढ पर से दिखाई पड़ता है। वहीं लालखाँ की कब्र है 
. | «ते राजा बलवंत सिंह ने वनवाया था । राजा वलवंत सिंह 
| ३ शेख अलीहजी को जो कि इरान के वड़े प्रतिष्ठित शाही 
| द्वावदान के थे, आजन्म अपने पास रखा । यह बहुत 
| दे करीर, सूफी, विद्वान्‌ ओर शायर थे। इनकी फारसी 
कै कबिता प्रसिद्ध है । इन्होंने फारसी का प्रचार काशी में 
| दुत किया और अच्छे अच्छे विद्वान शिष्य हिंदू मुसलमानों 
| जें छोडे । उनका कहना था-- 
_ ४अज बनारस न रवम मां वदे आम अस्त इंजा | 
| हर वेरहन पिसरे लक्ष्मन व रामस्त इंजा ॥" 
अथात्‌ “काशी से में नहीं जाऊँगा, क्योंकि यह आम 
| छादत की जगह है । यहाँ हर ब्राह्मण की संतान लक्ष्मण 
| ओर राम का स्वरूप है । ?? इनकी कत्र फातमान में काशी 
| विद्यापीठ के पीछे है, यहीं शेखजी रहते थे। फातमान 
मुपत्मानों का प्रसिद्ध स्थान है । इसलामधर्म की काशी में 
। बढी उन्नति है। २०१० ३७ जनसंख्या में मुसलमानों 
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/ पट्या बढ़ती जाती है । आर्थिक स्थिति बहुत अच्छी 
| | शे रही है। व्यवसाय भी चढ़ रहो है। बनारसी कपड़ों 


| २, फारसी, अरवी भाषा का अध्ययन भी बड़े उत्साह से 
| गै बेग कर रहे हें । धार्मिक शिक्षा का बहुत सुन्दर 
| मन्य है । भिन्न भिन्न संप्रदायों के अलग अलग मदरसे 
| है जिनका नोचे वर्णन दिया जाता है । ४ 
णको युसळमानों का मदरसा: -- 

(१ ) मदरसा हमीदिया -- मदनपुरा में 

(२) मदरसा मजहंरुळ उलूम --कच्चीवाग-अलहपुरा 


काशी का विश्वधम से संबन्ध 
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हिंदू थे । 
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( ३ ) मदरसा सतलाऊल उलम--कमंद गदही--? 
देववदी झुसळमानों का मदरसा: - 

(४ ) मदरसा इसलामिया -- मदनपुरा 
चद्दावीयाने अहले हदीसो का मदरसा: -- 

( ५ ) मदरसा रहमानिया -- सदनपुरा -- ताजाबारिस 
अवडुल रहमान खाँ के नाम पर । 

(६) सईदिया मद्रसा - दारानगर - मौलाना 
मोहम्मद्‌ सयीद के नाम पर । मोहम्मद सयौद पंजाब. के 
इन्होंने काशी में सुसलमानधर्म प्रहण किया, 
वहावी मजहृव काशी में फैलाया और फारसी, अरबी के 
अपूव विद्वान्‌ और पेशवा हो गये । इनके लड़के मौलाना 
मोहम्मद कासिम वहावियों के पेशवा हें और इस कालिज के 
प्रिंसिपल हैं । 
शीयामद्रसाः-- 

( ७ ) मदरसा इमानिया -- तेलियानाला-इसके -नाम 
बहुत सी जायदाद वक्फ है। 

( ८ ) मद्रसा जव्वादिया -- आलमपुरा 
काशी में ईसाईधमाजढम्त्री, उनका प्रभाव और कार्य:- 

इसाईधर्म का संवन्ध इस नगर से अट्ठारहवी शताब्दी 
के अन्त में आरम्भं हुआ । सन्‌ १७६४ इसवी में बक्सर 
की प्रसिद्ध लड़ाई हुई । इसमें अंग्रेजों की विजय हुई और 
पादशाह शाह आलम, नवॉव शुजा उदंदौला अवध के नवाब, 
नवाच मीरकासिम बंगाल के नवाब पूर्णतया पराजित और 
लज्जित हुए। उसी समय से अंग्रेजों का भाग्योदय होता 
गया । अव सारा भारत उनके आधीन है और -वंही यहाँ 
के महान्‌ सम्रांट्‌ हें । उसी समय से कांशी का संबन्ध 
भी अंग्रेजों से दिन पर दिन बढ़ता गया । निःसंदेह 
अंग्रेजों ने काशी में संस्कृत विद्या की उन्नति का अच्छा 
प्रवन्ध किया । स्वयम्‌ संस्कृत का अध्ययन किया, पुस्तके 
लिखीं, अन्वेषण किये और प्राचीन - मन्दिर, मठौं की.रक्षा 
की । सुसऊमातों ने मन्दिर, मठ आदि तोड़े, धन लूटा” 


१२४६ 
22: 
धर्म नष्ट किया ओर संस्कृतप्रन्था को जलाया; उसके विपरीत 
अंग्रेजों ने आये प्राचीन सभ्यता, स्थान, विद्या और मन्थं 
के अन्वेषण, आविष्कार और रक्षा का पूरा प्रवर्ष क्या 
ओर इसके लिए अत्यधिक घन व्यय किया । 
सन्‌ १७५१ ईसवी में जानंथन डनेकन ( ]०2६१2॥ 
पप1090 ) ने लार्डकानवालिस की आज्ञा लेकर संस्कृत- 
साहित्य की रक्षा और उन्नति के लिए संस्कृतकालेज खोला । 
बह दिन पर दिन बढ़ता गया और उसमें अंग्रेजी को शिक्षा 
भौ होने लगी और वह कॉसकालेज के नाम से प्रसिद्ध 
हो गया ( (20९९15 College ) । उसमें गवर्नमेंट 
और राजाओं ने बहुत धन दिया है। अभी तक संस्द्वत- 
कालेज का बढ़ा गौरव है। सारे भारत के क्षांत्र वहाँ को 
परीक्षा देने आते हैं। वहाँ के परीक्षोत्तीण की बडी कदर 
है। कनेल विलफोर्ड संस्कृत के बढ़े विद्वान्‌ थे। उनका 
शरीर काशी में सन्‌ १८२२ में छूटा और यहीं दफन हुए । 
डाक्टर जे आर वालेन टाईन कोसकालेज के प्रिंसिपल 
हुए। वह संस्कृत के बड़े विद्वान्‌ ये । कालेज को यह 
इमारत उन्होंने ही बनवाई और बड़ी तरक्की की। मेजर किट 
ने १८४७ में कालेज वनवाना रू किया और १८५२ में 
समाप्त किया । इमारत दरनोय और बहुत सुन्दर 
है। डाक्टर ग्रिफिथ, डाक्टर थोवो, डाक्टर वेनिस 
आदि उच्च कोटि के पाश्चात्य विद्वान्‌ यहाँ के 
प्रिंसिपल हुए । 
अंग्रेज पांदड़ियों ने भी यहाँ बहुत कार्य किया । बहुत 
से स्कूल, कालेज खोले और शिक्षा का बहुत प्रचार किया | 


mrs mmr तालि 





जयनारायण घोषाल कालेज . सन्‌ १८१७ इसवी में खोला 


गया । लंडन मिशन स्कूल सम्‌ १८३९ में खुला । 
'कन्याओं के लिए भी इसाइयों ने १८४० में स्कूल खोला । 
डाक्टर शेरिंग बड़े अच्छे विद्वान्‌ थे । उन्होंने बनारस के 
' ऊपर बहुत सौ पुस्तके लिखी हृ । विशप होवर ने भी 
` काशी में बहुत काय किया । वह कवि भी थे । डाक्टर 


गीताघमं 





९ 





















जॉनसन भी संस्कृत के अच्छे विद्वान्‌ थे । बह बड़ी र 
संस्कृत वोलते थे । 
यहाँ ईसाइयो ने अंग्रेजी भाषा का बहुत अचार [य | 
वाइविल और धमंग्रन्थ लाखों की संख्या में मुफ्त । 
उसका अध्ययन कराया ओर वडे वडे गिरजे स्थापित किये 
सिंगरा पर इनकी वहुत अच्छी वस्ती है । वहाँ पर लड़के | 
और लड़के दोनों के स्कूल हें । रामकटोरा में भी खा | 
है। मोहल्ला साक्षीविनायक में भी इनका एक मकान ३ | 
जिसमें “सुप्रभातम्‌” आफिस है । गोदौलिया पर एइ | 
बहुत बडा गिरजा है । गवनमेंट का गिरजा सेंटमेरीज बर | 
( St. Mary's Church ) के नाम से प्रसिदध हैः 
यह सिकरौळ के उत्तर ओर है। यह १८१७ इसवी | 
बनाया गया और इसका ' प्रतिष्ठासंस्कार विशप हु . 
( Bishop Heber ) ने १८२४ सें किया। झगे | 
अतिरिक्त और बहुत से गिरजे हैं । | 
थीयासोफिस्टः- ` | 
थीयासोफिस्ट के सिद्धान्तों का अचार काशी में भो. | 
मती. माडैम व्लावेटसकी और कर्नेल आलकाट ने आम | 
किया । श्रीमती वेसेंट महोदया ने इसे बहु | 
घढ़ाया। यहाँ कामाक्षा में स्वगाय महाराजा म्रभुनारंयप | 
सिंह वहादुर काशीराज ने इस संस्था को बाग और बहुत मे 
जमीन दी । श्रीमती . वेसेंट ने हिंदूकालेज भे| 
स्थापना की | उसमें डाक्टर रिचर्डसन, मिस्टर अरढेश| 
डाक्टर भगवान, दास, बावू गोविन्द दास, बाबू शाने !: 
बाबू उपेन्द्रनाथ वसु आदि ने प्रशंसनीय कार्य किये। | 
हिंदू कालेज इस समय श्रीमान, पंण्डित मदनमोहन मा | 
जी की संहायता से हिंदूविश्वविद्यालय के रूप म है जा 
दूसरे या तीसरे वर्ष यहाँ थियोसाफिकल कनवो केर गग 
घासिक जलसा होतां है। उसमें प्रायः सब देश 
आन्तो के विद्वान्‌ एकत्रित होते हें । अत्यन्त नि 
उच कोटि के व्याख्यान होते हे ॥ उसी अवसर 


| काशी का विश्वधर्म से संबन्ध 
॥॥ २२४७ 











5 | १ का कलन कटन 0 
- | जाती आजकल राज 

| ह शिक्षा और दीक्षा दी जाती है, आजकल इस धर्मे का पुराने राजा बनार के किडे को इन लोगों ने ले छिया है । 
F में बड़ा प्रभाव है। ये लोग सच्चे सेवक और इसमें बाळक वारे औँ 

| गर 1. के होते हे । राजघाट स्टेशन के में रस क पा 
| उदारभावों स्टरान क पास इसमें नवीन वैज्ञानिक ढंग से शिक्षा दी जाती है । 

| टु | 

॥ 

| 
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हैं। हमारे व 


बेसे ही धर्म और शिक्षा के संरक्षक हैं यह बड़े सौभाग्य की वात है। और 
- है कि हमारे महाराज कुमार भी बड़े भावुक और भक्त स्वभाव के हैं। ईश्वर करे उनकी यह 5 
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सिंहजी का तो नाम लेते ही 
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काशी के समान ही काशिराज से भी धर्म का 


१२४८ 





भावना अच्छी तरह पनपे | 


[ श्राद्ध और तर्पण-यै हौ दो कर्म वरे 
गन सनातनधर्मे की विशेषता हें । इनको 
ओोडकर अन्य सभी बातों में सव धार्मिक 
| प्रायः एक से होते हैं । अतः इन विषयों 
| ए लेख रहना धर्माड़ में आवश्यक था । 

ओ- इसलेख को काशी के प्रसिद्ध कर्मकाण्डी 
| शी विद्याधरजी गौड़ ने देख लिया है और 
/ प्रमाणिक कहा है--सं० ] 

' _५गणपति जगबंदन ” महाभारत लिखने ढगे और 
| केदव्यासजी छिखाने लगे । व्यासजी ने वचन छे 
| ढिया था कि गणेशजी बिना समझे एक अक्षर भी 
| नढिखै' । भला ' विद्यावारिधि बुद्धिविधाता ? को जो 
| समझना पड़े ऐसी कोन बात है ? किंतु नहीं, यह 
। तो केवढ संसारी जीवों के लिए उपदेश है कि जितने 
` काम कर उनको पहले समझ ळें । 

पर पितृकाय को हम ढोग सदा बेसमझे करते 
हैं। उसके करानेवाळे ( कमकाण्डी ) ही नहीं 
समझते, फिर करनेवाले की तो बात ही क्या ? 
` ऐपण करानेवाले अधिकतर घाटिये होते हैं । उनका 
` उच्चारण तक ठीक नहीं होता । और यजमानों 
कौ विशेषकर तामसिक वृत्ति होती है.। 


प्रमाद, आलस्य" '””" 
= गीता । 


| बेपरवाही, बेगारी, आलस्य यही उनकी मनोवृत्ति 


ई देता है। बेसमझे काम में श्रद्धा या भक्ति 
पश हो सकती और 








| 


बा 
पे कु समर का 





चिहालणंण का उ्वाध्याय 


“ श्रद्धाविरहितं यज्गं तामसं परिचक्षते? 
--गीता १७1१३ 
विना श्रद्धा का कम तामसिक होता है। उसका न 
करना ही अच्छा है। इस श्रद्धा के लिए ही इस 
लेख में पितृतपंण संबन्धी सव बातों को समझाने की 
चेष्टा की गइ है। रोज के काम का है। 


[पतर 


संसार फे सभी देश, काळ ओर मतों में यह बात 
मानी गई है कि मरने के बाद आत्मा जीती रहती है 
और उसके पुत्र तथा दूसरे संवन्धी यहाँ से उसकी 
सहायता कर सकते हैं। उनके लिए चीजें भेज 
सकते हैं। इन कामों केलिए दिन भी बंधे हैं। 
युसळमानों में शबबरात, इसाइयों में सव. आत्मादिन 
(अखिल आत्मादिवस 01 Souls Day ); 
यहूदियों , यूनानियों, मिसरानियों, चीनियों आदि 
सभी में यह पिठकमं होता हे. । हाँ, जैनी इसको 
नहीं मानते--वहाँ तो “ कांसा फूटा, नाता टूटा।” 
और सुना है कि वौद्ध लोग भी ये बाते नहीं मानते । 
पर गोरे देशों में इन सब बातों को प्रायः कोई नहीं 
मानता । वहाँ तो जो बात आँख, कान, नाक, सुह 
से ( या कहिए मन से भी ) जानी जाय वही मानी जा 
सकती है । अगर कोई मरने के बाद छौटकर फिर 
यहाँ आवे तब शायद गोरे इन बातों को सान । 
और यहाँ तो — 
८ य्गत्वा न निबतेन्ते'` "`` 
-- गौ ० १५।६ 


{५७ 





गौताधम 


१११० 


“जो गये दुरके अदम को सो वहाँ के हो रहे।'? 
का मजमून है; फिर कैसे विधि बैठे ! और अब हमारे 
देश में भी तो दासवृत्ति की प्रधानता हो रही है । 
जो अंग्रेज करें सो हमें करना, जिस तरह साहन 
सोचें वैसे ही हमें भी सोचना । तु 
एक बात यह भौ है कि हमें इन सव बार्ता का 
टोक ठीक अर्थ भी कोई समझानेवाळा नहीं है । 
हम जितनी बात देखते हैं, सभी में यह विचार 
होता है कि “ क्यों!” भारतेन्दुजी ने भी अपने पिता 
से पूछा था कि “बाबूजी पानी में पानी डालने से 
क्या होता है ?” ॒ 
इन्हीं बातों को बतळाने फे लिए यह लेख लिखा 
गया है और जो बात मेरी समझ में नहीं आई है, 
मैंने “क्यों? या “कौन” लिखकर छोड़ दिया है 
जिसमें “ पण्डित और बुध” उनपर प्रकाश डाळं । 
इस लेख के पढ़ने पर भी जिन साहबी ढंग के 
छोगों को विश्वास न आवे और ब्राह्मणों को पितृ- 
लोक का पोस्ट आफिस या रेळ कहते रहें उनसे मेरा 
निवेदन है कि वे श्राद्ध और तर्पण को अपने बड़ों की 
यादगार समझ छ--जैसे शिवाजीजयन्ती, शीवाजी 
की मूर्ति, प्रतापजयन्ती, तिळक मेमोरियल, सर 
सुन्दरछाल अस्पताल, चित्तरजन एवेन्यू इत्यादि 
इन छोगों की यादगार और संमान के छिए हैं। 
यह कोई नहीं मानता कि ये सब संस्थाएँ उनकी 
आत्मा को मिळती हैँ। उसी तरह साहबी लोगों 


'( साहववादरताः ) को समझ छेना चाहिए कि साळ : 


में एक दिन, दो दिन या पंद्रह दिन हम उन लोगो 
को याद कर लेते हैं जिन्होंने हमें इस संसार में 
छाकर पाछा पोषा ओर विद्या धन आदि सभी 
सामग्री देकर सुखी क्रिया है। साथ ही साथ, 
ब्राह्मणों, पुरोदितों को चाहिए कि इतिहास, पुराण 


और शाखं को देखकर पितकाण्ड की पूरी ज्ञ का 

प्राप्त करें और अपने यजमानों को बतावें । से 
को चाहिए कि जैसे एकाद्शीजयम्तियाँ, पत्र 
माहात्म्य उन उन तिथियों पर कहा करते हैं घेर | | 


. पितृपक्ष में पिठमाहात्म्य की विशेष कथा कहा क | 
पत्र पत्रिकावालों को चाहिए कि इनपर विशेष है. 


और लेख निकाल । 

आज दिन सबसे बड़ी आवश्यकता तो इस वाह | 
की है कि सब विचार के लोग एक दूसरे को समझे। | 
एक दूसरे को बुरा भढा न कहें। इस देश 
जितने ढोग हैं सब भाई भाई हैं। आपस में साथी 
ढोंगवाले, दगाबाज, नास्तिक, कृस्तान, समाज 


कहने से देश का भला न होगा । विचार तो शेर 
भाति के सदा। ही रहते हैं; मेळ और प्रेम प्रधार | 
रहना चाहिए । 


लसी या संसार में भौति भाति के लोग | 


_हुँसिये मिलिये बोलिये नदी नाव संयोग॥ । 


पितमाहात्म्य 
माता पिता जो हमारा उपकार करते हें उस 
बदला हो नहीं सकता । हाँ, थोड़ा बहुत यहीरै | 


; | ५ ७ ~ २ चु 
कि जबं तक वे जीयें, हम उनकी सेवा करें और व / 


को उनकी आत्मा को सुख पहुँचावें। जितने के | 
लोग हो गये हैं सभों में यह भक्ति पाई जाती र | 
माता पिता के माता पिता,” उनके माता पिता सग | 
का हमारे ऊपर उपकार है । यही नहीं, देवता १ |. 
इत्यादि तथा सारा चराचर जगत्‌, सभी हमारी स |. 
यता करते हैं; और इनकी आत्मा को सुख पहुँद | 
हमारा धर्म है। ये सब हमारे पितर है: इ | 
माहात्म्य बहुत बडा है। इनको इंइवर के पुत र 
माना गया i= छ 0 00 4 
१ अहो जनक जननि जननी ! 
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त किक 2२ री | 

`| हता सग; पिता धमः पिता हि परमं तप; | 
| (तरि प्रीतिमापन्ने मीयन्ते सवेदेवताः | 
और हमारा यह दृढ विश्वास है कि मरने के बाद 
आत्मा को हमारी संतान तृप्त करती है और 
पहुँचा सकती है । हमारे जीवन के धागे धागे -- 
| हु परमाणु तक में यह वात घुसी हुई है । वेदों 
` इ-विशेष कर यजुर्वेद में पितकम का बड़ा विस्तार 
| १) ब्रहमण्डपुराण, पद्मपुराण आदि पुराणों तथा 
` {सों में इसकी महिमा और विधि वर्णित है। 
| इही नही, हमारा सारा कानून दायभाग इसी .पर 
| बना है। हमारी संपत्ति का मालिक वही हो सकता 
६ है जो हमारी आत्मा को तृप्त कर सकता है। हमारे 
| यहा कोई ऐसा शुभ काये नहीं होता जिसमें पितर न 
` आव । अब पितृकम पर विचार कीजिए । इसे पितृ- 
| अननकहतेहैं। इसके दो रूप हैं (१) ' तपण --जो तृप्त 
| इरे, जो किसी जरूरत को दूर करे। जैसे पानी प्यास 
| ` झे, भोजन भूख को और कपड़ा सर्दी को दूर करता 
' ह।(२) 'भाद्ध-जो श्रद्धा से दिया जाय, पर हमारे 
यहाँ तर्पण में केवळ जळ देते हैं, क्योंकि सबसे बड़ी 
॥ रति का देनेवाळा जळ ही है । भोजन. वस्न इत्यादि 
भाद में देते हैं। यह साल में दो दिन होता है-- 
` (१) मरने के दिन पर, उसको सांवत्सरिक कहते हैं, 
' (२) पाबेण, जो पिठ्पक्ष में उसी दिन पर होता है 
(यहपितरो का पवे है इसलिए पार्वण कहा है ) । तर्पण 
| दिन करना चाहिए । सबेरे नहाकर ओढे कपड़े 
केरला चाहिए | फिर बन पढ़े तो दोपहर को भी करे। 
| दिन न हो सके तो पंद्रह दिन्न 'पिठ॒पक्ष' ( कुआर 
षर पाख ) में तो अवश्य करना चाहिए। तीथे 
| * बढ़ सिढे तो अति उत्तम है; नहीं तो घर के 


है र 


| 'कैएँ के ) या वर्षा के जछ की भी महिप्ता है। . 


be 







पितृतपंण का स्वाध्याय 


१२५१ 


तपण की सामग्री 
(. १ ) त्रिकुश--तीन कुशा लेकर एक साथ 


पट ७ 


बाँध लेना । 


( २ ) मोटक--तीन छुझों को बटकर रस्सी 
की तरह कर लेना । 

( ३ ) पवित्री-<तीन कुशों को बटकर दोहरी 
करके सिरे पर गॉठ देना और अँगूढी की तरह 
अँगूठे से चौथी दोनों अगुली में पहनना । | 
_ कुशा हमारे यहाँ बड़ी पवित्र समझी जाती है 
और सारे शुभ कमों' में काम आती है । पुराणों में 
लिखा है कि ये कुशा वाराह भगवान्‌ के रोएँ हे । 
भादों बदी ३० को ढोग इसे छाकर रखते हें । इसके 
अतिरिक्त तिळ, जव, अक्षत भी रखना होता है । 

तर्पण के पहले ही गायत्री पढ़कर शिखा (चुंदी) 
बाँधनी और तिलक ढगाना चाहिए । 

आचमन--फिर तीन बार आचमन करना 
(हथेली में जळ लेकर पी जाना) चाहिए । इस 
तीन बार के लिए तीन मन्त्र है--( १) ३» केशवाय 
नमः, (९) ॐ माधवाय नमः, (३) ॐ नारायणाय 
नमः । इन्हीं का उच्चारण करते हुए आचमन करना 
चाहिए। यह जढ शरीर और अन्तःकरण को 
शुद्ध कर देता है । | 

संकल्प--' संकरप' शब्द दो शब्दां से बना 
है-- ' सम्‌? ( अच्छा शुभ ) और ' कर्प? ( कल्पना, 
चित्त के विचार जो आते है' ओर चले जाते हैं; 
ठहरते नहीं; यही अर्थ समय के कल्प का भी दै 
जैसे वाराहकल्प ) इसलिए जब कोई अच्छा कामं 
करने का विचार चित्त में आवे तो हाथ में जळ लेकर 
उसे दृढ कर छेता चाहिए जिसमें पुरा दो जाय । इसी 
को संकल्प कहते हैं । 


गीतांधम | 
१२५२ RR 





शिक टपटप न प्या 

रे अँजुळी को ग्रहण करं । फिर इसी विधि से इँ) | 

> और चावल लकर की जँजुढ | 

मन्त्र--दाथ में कुश जे से जळ दे | | 

यह मन्त्र पढ़ें“ ॐ ब्रह्मा दप्यताम्‌= जना तप्त हु. | 


$ विष्णुः विष्णुः विष्णुः ॐ अर्थतर = विष्णु ` = विष्णु 9: 


3+ 

्रहमणोऽहि, द्वितीय पहरादें, श्री इवेतवाराहकल्पे, ॐ रुद्रः ne 29 5 
त्रस्त मन्वन्तरे) जम्बूद्वीपे भरतखण्डे, आर्या & अनापतिः भन माप कः 
वर्तेकदेरो, कलियुगे, कलिपरथमचरणे, पुण्यकेत्र, क का १, हि क ग,, रे 
अप्ुकसंवत्सरे,अग्नुकमासे, अम्ुुकपक्षे,अम्ुकतिथों, र र | एति रु रुपी 

त्स ; देवरषिमननुष्यपित- वेदाः = 0. 
क ह हः ड पुराणाचायाः = पुराणकता,, 1१ 
गणादिति' करिष्यं | ३ गन्धाः i गन्धन y सित 





अर्थ--आज यह ब्रहम के दिन के दूसरे पहर ३५ इतराचायौः += अन्य आचाय, , 
के आधे श्री श्‍वेतवाराह के कल्प में, वैवस्वत भ ३संवस्सरसाःसावयवाः,, = अपने अङ्गों के साथ 
के अन्तरगत जम्बूद्वीप में, भरतखण्ड में, आर्यात्रत संवत्सर , | 
के एक देश में, कलियुग और उसके प्रथम चरण में देव्यः आ एसिया न 
पुण्यक्षेत्र में, ( नगर का नाम लेना ) संवत्सर में, अप्सरसः „= अप्सराएँ „ ` + 
( संवत्‌ का नाम लेना ) महीने में, ( महीने का नाम दे 


आक का 





& & ५६६ 


च देवानुगाः „ = देवताओं के साथ चळे | 
 छेना) पक्ष में, (पक्ष का नाम लेना ) तिथि में, बाले , » | 
( तिथि बोलना ) अपना गोत्र बोलता, अपना नाम | 


कु र खै नागाः = नाग 1 1 
ढेना, देव, ऋषि, सनुष्य आदि का तर्पण करते हें । ह न्यु ख "| 
र ° “ण्या 1१ | 
तर्पण के तीन भाग हैँ-( १) देव (२) ऋषि ४ र कक बै 
और (३) पितृ । 3> पबंताः 9 ना पवत 11 HE 
७१ ३५ = 32 ६ दै == स नुध्य ॥ | 
जिनके वाप जीते हों वे केवळ देव और ऋषि कु क 5 च 1१ | 
= 3) ह 
तर्पण कर सकते हैं । हु De | 
2 ३५ पिशाचाः ४ = पिशाचः » "| 
देवतपण : ५: 
७ र a सुपणोः » = सुन्दर पंखवाल "| 
पूवेमुख, जनेऊ व अँगौछा सव्य या बाँए कंधे (५ भूः ॥ |. 
। रि कै ३ भतानि 9 = भूतगण 1१: 
पर रखकर, त्रिकुश और चावल हाथ में लेकर पहले 5३ ॥ 
मध्य _ च पशाच. ५५= पशु सब » | 
नीचे लिखे मन्त्र से आवाहन कर ले-- द 1, | 
ड नदे र ३ वनस्पतयः ° ,, = वनस्पतियो » | 
२ न्र्मादयां द्वा आगच्छन्तु गहन्चतान्‌ ॐ औषधयः ,, =. औषधियों » | 


जठाञ्ञलीन्‌ | ~ ॐ भूतभामचतुर्विधः,, = सारी खि के पा | 
अर्थ--न्रह्मादि देवता आवे' और इस जळ जा कई प्रकार के देव माने गये हैं चे प | 





' केलिए तपण करते समय यज्ञोपवीत (जनेङ) 
१९ उत्तरीय ( गमछा ) कण्ठी के समान कर, उत्तर- 





इहुढी जळ देना चाहिए । 
ऋषितपेण 
` देवताओं की उपि के बाद अब ऋषि आते हैं । 
आवाहन-_ॐ सनकादयः सप्त मनुष्या आग- 
ततु गृहन्त्वेतान्‌ जलाञ्जलीन्‌ । 
 अर्थ--सनक आदि सात मनुष्य आवें और 
| इस जळ की अँजुढी को स्वीकार करें । 
ॐ सनकस्तृप्यताम्‌ = सनक तृप्त हों 
ॐ सनन्दनस्तृष्यताम्‌ = सनन्दन ,, 11 
उ» सनातनः ,, =सनातन ,, 11 
ॐ कपिलः 9), =कपिछ + 1१ 
स आसुरिः 1 ज आसुरि 1] 19 
३ वोढु 9 =वोढु ११ १7 
3४ पश्चशिखः ,, = पाँच शिखावाले तृप्र हों । 
इसके बाद कुछ ऋषि ऐसे आते हें जिन्हें देव- 
प्रभां को तरह पूव की ओर मुँह करके जळ दिया 
| जाता है। | 
आवाहन--३० मरीच्यादि दश ऋषय आग- 
न्तु गृहन्त्रेतान्‌ जला जळीन्‌ । 
अ्थे--मरीचि आदि दस ऋषि आवं और यह 
गढ को अँजुली महण करें । 
| ॐमरीचिस्तृप्यताम्‌= मरीचि तप्त हों 
ॐ अत्रिः 9 = अत्रि „ ०१ 
ड अङ्गिरा; कप न अङ्गिरा „, १; 
"पेरल्या 7 = पुछस्त |, + 
पुढहूुः ,, = पुढहू „ १9 


बैठ, हाथ में कुश लेकर जब के साथ दो दो - 


पितृतपंण का स्वाध्यांय 


१२५३ 
१ क्छ १? था कलु (यज्ञ) 33 33 
क भचताः 2 100 0277 प्रचेता .]] मु 
रट वसिष्ठ: » = वसिष्ठ 11 11- 
i श्व्गुः 291 ब रा न 2 
नस्य 9 = नारद्‌ ११ ११ 
पितृतपेण 


इन दिव्य पितरों को जळ देते समय अपसव्य 
( यज्ञोपवीत और गमछा दाहिने कंधे पर ) होकर, 
हाथ में मोटक, तिळ, जळ लेकर तर्पण करना चाहिए। 
आवाहन--3* कव्यवाडनलादयो दिव्य पितरः 
आगच्छन्तु गृह्नन्त्वेतान्‌ जळाजजलीन्‌। 
अथे--ऋष्यवाडनल आदि दिव्य पितर आवें 
और यह जळ की अँजुळी ग्रहण करें। 
भन्त्र-3+ कव्यवाडनळस्तृप्यतामिदं तिळोद्क 
तस्मै स्वधा नमः । 
धे--कृव्यवाडनळ नामक पितर इस तिळ जळ 
से ( जो उनको दिया जाता है) तृप्त हों और उन्हें 
नमस्कार है । 
ॐ नर: "5 सोमः “ऊँ यम!" 
5८ अभिष्वात्तास्तृप्यतामिदं जलं तेभ्यः स्वघा नमः 
( अभ्िष्वात्त के लिए यह जळ दिया जाता है 
इससे वे तृप्त हों और उन्हें नमस्कार है ) । 
` ॐ सोमपाः'"' '*'उ४ वहिषदः पितरः''"**' 
अब वाये घुटने को जाँध के नीच दबाकर, दक्षिण 


` मुख बैठ, अपसव्य होकर तीन तीन अंजुळी जळ कुश 


और तिळ से चौदह यमों को देना । - 
आवाहन--3* यमादिचतुदेशदेवा आगच्छन्तु 
गृहन्वेतान्‌ जछाजलीन्‌ । 


गीता धर्म 


१२०४ 


अर्थ -यम आदि चौददद देवता आवें और इस 


३है यसाय नमः = यम को नमस्कार 








३3% धर्मराजाय नमः 33 
जळे मृत्यवे नमः 13 
<» अन्तकाय नमः 38 
उठे वैवस्वताय नमः 9 
३ॐ कालाय नमः 19 
उठ सर्वभूतक्षयाय नमः ` „ 
3.6 ओदुस्बराय नमः 3) 
3 दृष्ताय नमः . 11 

३% नीळाय नमः हन 

उ प्रमेष्ठिने नमः र 


७५ बृकोद्राय नमः „; 
३ चित्राय नम 29 
उ४ चित्रगुप्राय नमः ,, 
अब अपने पितरों को मोटक, कुश और तिळ से 
ऊपर की तरह जळ देना । 


आवाहन--3* अझुकगोत्रः अस्मत्पितरः ` 


आगच्छन्तु गृह्ृन््रेतान्‌ जला खळीन्‌ । 
अर्थ (गोत्र बोलना ) हमारे पितर आवें और 
यह जळ की अंजुळी ग्रहण कर । 
“नाभिमात्रे जले स्थित्वा चिन्तयेदूध्वेमानसः " 
आगच्छन्तु म पितरः इमं गृह्न्त्वपोऽञजळीन्‌। 
अर्थ- मेरे पितर आवें इस जळ की अजुळी 


_ को प्रहण करें। 


पिता--3* अझुकगोत्रः अस्मत्पिता अमुक- 


शमा बसुखरूपस्तप्यतामिदँ जळ तस्मै स्वघा नमः । 
अथ (गोत्र का नाम छेना ) हमारे पिता 





और नमस्कार है । 1: 


देवी सावित्रीरूपा तस्यै स्वधा नमः । 


Brea रण स) आय 
५ 


(वण बोलना ) वसुस्वरूप इस जछ से हु 
रै 





दादा--3” अमुकगोत्र: अस्मत्पितामह 
शमा रुद्रस्वरूष्रस्तुप्यतामिदं जळं तस्मै स्रधा न. | 
अथे--( गोत्र बोलना ) हमारे. दादा | 

ळेना वणे बोलना ) रुद्रस्वरूप इस जळ से- तू] 
और नमस्कार है । | 
परदादा- 3” अझुकगात्र अस्मत्मपिताळू 
अमुकशर्मा आदित्यस्वरूपस्तप्यतामिदं जल | 
स्वघा नमः । | | 
अर्थे--( गोत्र बोलना ) हमारे परदादा (या 
ळेना वणे बोलना ) सूयस्वरूप इस जढ से काह! 
और नमस्कार है। 
माता-_--३* अमुकगोत्रास्मन्माता अमुक | 
गायत्रीरूपा तस्यै स्वघा नमः । | 
अथे--( गोत्र बोळना ) हमारी माता (गा 

लेना ) गायत्री रूपवाली इस जळ से तृप्त हों भ 
नमस्कार है | 
दादी--5 अमुकगोत्रास्मत्पितामही आश 










अथे- ( गोत्र बोलना ) हमारी दादी ( 
बोलना ) सावित्री रूपवाळी इस जळ से ठ ह 
नमस्कार है। | 

परदादी---३४ अमुकगोत्रास्मृत्मपितामध ह 
देवी सरस्त्रती रूपा तस्ये स्वधा नमः । 

अर्थ--( गोत्र बोलना ) हमारी परदादी ( 
बोलना ) सरस्वती रूपवाछी इस जळ स 
ओर नमस्कार दै । 


स ३३. 


ws? 


RST UT Ty 42 a करका क == = न्न 
hs, I’ ७२४ AN «9० 
















हीं है। 

ष ( डु वि ३ॐअमुकगोत्रोऽस्मन्मातामद्दोऽसुक शर्मा 
| वरूपः सपत्नी कस्टृप्यतमिद्‌ं जलं तस्मै स्वधा नमः। 
_ अर्थ--( गोत्र बोळना ) हमारे नाना ( नाम 
ह| कैश और वर्ण बोळना ) अग्नि स्वरूपवाले और नानी 
| (र बोलना) इस जळ से तृप्त हों और नमस्कार है । 

` परनाना- 5 अझुकगोत्रोऽस्मत्रमातामहोऽ- 
॥ | रछ शर्मा बरुणस्वरूपः सपल्लीकरतृप्यतामिदं जळं तस्मै 
| । तपा नमः। | 

` झथे- ( गोत्र बोळना ) हमारे परनाना ( नाम 

व| हेग और वणे बोळना ) वरुण स्वरूपवाळे और 

| एएनानी ( नाम लेना) इस जळ से तृप्त दों और 


| वा खपित्रादिभ्यः सपल्नीकशब्देन न दद्यात्‌ । माता- 
॥, पना न प्रथगितिसिद्धान्त: । मातामहादीनां तु सपन्नीक 
नेन । 

॥ | अर्थ इसी तरह से और दूसरे लोगों को भी 
गा । जहाँ माता जीती हो वहाँ पिता को 'सपत्नीक' 
भख बोलकर जळ न देना । मातापक्ष को प्रथक्‌ 
|. गे देना ऐसा सिद्धान्त है, इनको सपत्नीक शब्द 





| 

ये भोस, बहिन, ससुर, सास, गुरु वगेरह पितरों 

| ण कर देना चाहिए । 

“ आन्रहस्तम््रपयन्तं . देवर्षिपितृमानवाः । 
पितरः सर्व मातृमातामद्दोदयाः ॥ 


_ पितृतपंण का स्वाध्याय 
॥ ती 


१२५५ 
अथ्‌-त्रह्मा से लेकर नीचे छोटे से छोटा घास 
ना शुच्छा तक, देवंता, ऋषि, पितृ, सनुष्य लोग, पितरं! 
डाग, साता, नानापक्ष, सब त्रप्त हों । 
०० अतीतकुढकोटीना सप्रद्वीपनिवासिनाम। ` 
मया दत्तेन तोयेन तृप्यन्तु झुवनत्रयम्‌ ॥ 
अर्थ--मेरे अनेकानेक जन्म के कुलवाळे, सात 
द्वीप और तीन भुवन में रहनेवाले मेरे इस जळ देने 
से तृप्त हों । 
७४ ये बान्धवाबान्धवा वा येऽन्यजन्मनि वान्धवाः | 
ते सर्वं तृप्तिमायान्तु मद्तेनास्बुना सदा ॥ 
अथे--जो हमारे मित्र, शत्र, पूं जन्म या इस 
जन्म के हमारे भाई हों वे सब मेरे इस जळ देने से 
सदा के लिए तृप्त और शान्तिमान हों । 
३५ ये चास्माक कुळे जाता अपुत्रा गोत्रिणे! सृताः । 
ते ठृप्यन्तु मया दत्तं व्ननिष्पीडनोदकम्‌ ॥ 
अ्थे--जो हमारे कुछ में बिना पुत्र के मर गये 
वा गोत्रसंस्कार के पहले ही मर गये हों उनको हम 
कपड़ा निचोड़कर जल देते हैं, वे तृप्त हों-यह कह- 


कर अँगोछा निचोड़ना । 


विष्णु अर्पण--मया यदिदं कर्मकृतं तत्‌ 
सवे भगवते विष्णवे समर्पितम्‌ । | 
अथे--मैं अपने इस कृत का संपूर्ण फळ भग- 
वान्‌ विष्णु को समर्पित करता हूँ । 
अब सव्य होकर भीष्मपितामह को तर्पण करना | 
ॐ वैयाप्रपदगोत्राय सांकृतिप्रवराय च । 
अपुत्राय ददाम्येतद्‌ सलिलं भीष्मवमेणे ॥ 
| अ्थे-वैयोधरपद गोत्रवाले, सांकृति के कुल- 
वाले बगैर पुत्रवाळे, दिव्य आत्मा भीष्मवर्सन्‌ को में 
जल देता हूँ । 





गीताबम 


१२५६ 
वत कीची 
चन्दन, पुष्प लेकर सूय को 


कळ सची 
इसके बाद जल, 


अध्य देना । TE आन 
35 एहि सूर्य सहखांशो नेजोराशे जगतपते । 


अनुकम्पय मां भवत्या ग्ृहाणाच्ये दिवाकर ॥ 
जैसे भीष्म का तर्पण पीछे से बढ़ा दिया गया हे 
` जैसे ही आजकल के विचार से भारतमाता; महाराजा 
प्रताप, शिवाजी, रणजीत सिंह और गोखले का नाम 
भी तर्षण में बढ़ा देना चाहिए । 
कोष 

अब नीचे एक कोष देते हैं जिसमें तर्पण के पात्रों 
का परिचय और विधियों के कारण दिये गये हैं। 
इसकी सामग्री विशेष कर पुराणों सेलीगईदहै। ये 
सिद्धान्त ऐसे हैं जो हिंदूसमाज के चलते सिक्के हैं । 
पर ये पाउंड, शिलिंग, पंस में भी झुनाये जा सकते 
हैं। मैंने इस कोष को कथारूप में लिखा है। 
जिससे पढ्ने में रोचक दो गया है, पर नंबर की 
_ गिनती ठीक एक के वाद दूसरी नहीं आती थी; 
इसी से नहीं दी गई है। 

प्राचीन सूयसिद्धान्त के अनुसार समय की 
गिनती नीचे लिखते हैं | कलियुग का मान ४३२००० 
वर्ष है। इसके चार पैर माने जाते हैं। आजकल 
पहला पैर है जिसके ५०३७ वर्ष बीते हैं। इसका 
दूना द्वापर,डसका दूना त्रेता और उसका दूना सतयुग । 
ये चारों मिळकर एक महायुग या चतुर्युगी कहलाते हे । 
एक हजार ऐसे महायुगों का ब्रा का एक दिन 
होता है। आजकल ब्रह्मा का तीसरा पहर है 
इसी एक दिन को कल्प भी कहते हैं। इस कल्प का 
` नाम इवेतवाराह कल्प है। इस एक कल्प या 
दिन में चौदृह मनु होते हैँ। आजकल सातवें 
वेवस्वत मनु चढ रहे हैं। इसी तरह से एक कल्प 
में चौदह यम भी होते हैं। यम शब्द का अर्थ है 


शासन करना, ठीक रास्ते पर चलाना । ज्या | 
लिखा है कि ये पितरों के राजा दक्षिण मे ण | 
इसके अछावा संवत्सर ६० होते हैं। इनको र 
कहते हैं, इनके नाम पञ्चाङ्ग में हें । पहला / च | 
है। आजकल का “सवेघारी” है, ६१ ब ड | 
फिर आयगा । ki 
संवत्सर के अङ्ग दैं- महीना, पक्ष, सप्ताह, 
पहर, घड़ी, पछ, अनुंपळ, विपछ । यह हुई रक्ष 
अब लीजिए सकूनत या वासस्थान। इसमें मृ 
पढ़िए ५ 
इस आर्यमत से प्रथिवी के सात खण्ड प्लि| 
गये हैं जिनको द्वीप कहते हैं । यों तो द्वीप रागरे! 
कहते हैं, पर ये द्वीप ऐसे हें जिनमें बहुत से वेब 











देश हैं । ये. अंग्रेजी भूगोल के : आयर 
( Continent ) हें। उनके नाम ये हैं-- 

(१) जम्वू डीप 

(२) झाक + 

(३) शाल्मढि +; 

(४) कुश + 

(५) क्रोच्च 7: 

(६)एक्ष » 

(७ ) पुष्कर 33 


जिन द्वीपों में जो जो वनस्पतियाँ । 
हैं उन्हीं से उनका नाम बना है। 
हमारा द्वीप जम्बूद्वीप है 


चाहिए । 
इस द्वीप में भरतखण्ड नाम का ह्मा 


जिसको सारा हिंदुस्तान ( 17012 ) कहना 
इसमें आर्यावर्त एक भाग है, इससे न 

भारत का है, जहाँ आर्यो' की सुख्य हैः 

अपना जो नगर हो उसका नास लेना | 


जिसे एशिया | 


रा] 


DRS लामग आस ती ्जिनिजिडिडिछी 


ना 
पिता का नाम ( यानी वल्दियत ) भी कोई कोई 
हैं, पर गोत्र का नाम जो कि प्राचीन वंशपिता 
| ढा ताम है, सभी लेते हे | 

जो काम हमें करना है वह भी बोलते हैं। जैसे 
हान, वर्षण, पूजा, जप इत्यादि । | 

अब इससे अधिक तो और व्योरा आजकल के 
भदाळती कागजों में भी नहीं होता ।. हमने संकल्प 
को यहाँ पर विस्तार से लिखा है, क्योंकि यह हमारे 
सभी शुभ कार्यों में किया जाता है। 


साधारणतः 
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यह मत है । 

ब्रह्मा शब्द का अथ है बड़ा, विष्णु जो सब में 
प्रवेश करे, सबको पाले, रुद्र रोता हुआ, जळाता 
हुआ, भयानक । इसका बड़ा सुन्दर वर्णन श्रीमद्‌- 
| भागवत के तीसरे स्कन्ध के आदि में है। पाठक पढ़ें, 
` गृह पर अपने मतढब भर उसका सारांश देते हैं-- 
| “जब इस विराट पुरुष (विष्णु) के चित्त 
` उपन्न हुआ, तो उस स्थान में चेतना अंश से ब्रह्मा 
५ प्राप्त हुए | 13 ् 
“ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, ये तीनों एक ही महासत्ता 
` भै विभिन्न कढाएँ हैं ।” वेद में ये तीनों नाम पर- 
' माझा के लिए आते हैं। “ब्रह्मा ने पवित्र मन से 
॥ (सष्टिरचना के लिए ) सनक, सनन्दन, सनातन 
भर सनत्कुमार इन चार कमरहित ऊध्वरेता मुनियों 
| को अपनी इच्छा से उत्पन्न किया और उन अपने 
' मानसिक पुत्रों से कहा कि सृष्टि करो । विष्णुभक्ति- 
| पण उन मोक्षधर्मी झुनियों ने स्रृष्टिरचना की 
इच्छा न की 7 | 
इन महाजुभावों के उपकार सब ढोग; जानते है । 


ब 


पितृतर्पण का स्वाध्याय 


(ध्ह्मारचते सृष्टि, पालना विष्णु करें, शिव संहारे” 


१२५७ 


> 
Dn 
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५७५०७ sess, 
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इन्होंने काम क्रोधादिक दोषों में सबसे कम गोता 
खाया। और तो सभी डोळ गये। इनके कोमल 
चित्त, दया और तपस्या का लेख अनेक स्थानों पर 
है। तपेणविधि में सनत्कुमार का नाम नहीं है। 
इसपर पण्डित ढोग कुछ प्रकाश डाळेंगे। इनको 
और कपिळ इत्यादि को सात मनुष्य कहा है; ऋषि 
नहीं कहा । कारण यह है कि--ऋषि उनको कहते 
हैं जो वेदों के विशेषज्ञ और स्फूर्तिवाळे हों। ये ढोग 
इस श्रेणी के नहीं थे । 

ब्रह्मा को इनपर बड़ा क्रोध हुआ, किंतु उसे. 
उन्होंने बुद्धि से रोका । फिर भी वह क्रोध ब्रह्मा की 
भौहों के मय से उत्पन्न हुआ। वही नीळ तथा 
लाळ रंग का कुमार हुआ। वह क्रोध से रोता था, 
इससे ब्रह्मा ने उसका नाम रुद्र अर्थात्‌ रोनेवाढा रखा। ` 
ब्रह्मा ने उससे मनुष्य उत्पन्न करके उसका पाळन 
करने को कहा--यही अथे प्रजापति का है। इसने 
पहले ग्यारह रुद्र उत्पन्न किये, पर हमारे तपण में 
एक ही रुद्र लिखे हैं, इसलिए हम यहाँ शंकर को 
लेते हैं-- 

“४ रुद्राणां शंकरश्रास्मि 
"गीता १०२३ 

इनसे जो सृष्टि उत्पन्न हुई वह महाक्रोधी और 
तपानेवाली हुईं। ब्रह्मा भी जलने छगे। इसलिए 
उनसे यह काम ले लिया गया और वे तप करने को 
भेजे गये। तब ब्रह्मा ने दस मानसिक पुत्र उत्पन्न 
वि (मन से )--यह घमंशास्न के सबसे बडे 
प्रकाशक हुए । 

अत्रि (नेत्रों से)--इनकी ऐसी महिमा हुई कि न्रा, 
विष्णु, शिव सभी ने इनके यहाँ पुत्र बनकर जन्म लिया । 
भगवान्‌ रामचन्द्र स्वयं इनके आश्रम पर पघारे । 





१५८ 
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शीताधभे 


२२५३ 
ET 
(अद्भि के आश्रम ग्रसु गयऊ ” 
-- तुलसी 
विद्या के बडे 


अङ्गिरा (मुख से)- आप मह 
प्रकाशक थे। वेद के अनेक मन्त्र आपके है! 
पुळस्त्य (कानों से ) आप ज्योतिषशास्त्र के 
आदि प्रकाशकों में से थे | 
पुढ (नाभि से )--आपने भी ज्योतिषशाखन 
संसार को सिखळाया। 
क्रतु (हाथ से )-आप घर्मशास्र के अधि- 
छाता थे । 
वसिष्ठ (प्राण से )--आपने 'योगवासिष्ठ' में भग- 
बान रामचन्द्र को ज्ञान सिखाया । झाप राम के 
कुल के पुरोहित थे । 
£ प्रथम तिळक वसिष्ठ मुनि कीन्हा ” 
-- तुलसी 
यही सात सप्तऋषि कहलाये | इनका यश संसार 
ने इतना माना कि इनका नाम अमर करने के लिए 
सात नक्षत्र ( तारे) आज तक सप्तऋषि कहे 
जाते हैं । 
श्रगु ( त्वचा से )--आपने भी ड्योतिषविद्या 
ससार को सिखळाई। आपकी ऐसी महिमा थी कि 
र्मा, विष्णु और शिव में सबसे बड़ा कोन है. यह 
निर्णय करने का काम आपको सौंपा गया । 
 वारद (गोद से )--आपकी गिनती देवता और 
ऋषि दोनों में हे । | 
“देवर्षीणां च नारद ” 
| -- गीता १०।२६ 
शप RO दयावान्‌ और कोमळ चित्त के हैं । 
'. >... ठागि दया कोमळ चित संता” 


--: तुलसी 


=r 


यहाँ तक कि कभी इन भावों में आकर 
लोगो में मेढे ळडौवळ भी कर दिया करते थे । परो, 
कारी लोगों को जैसी गालियाँ खानी पड़ती हे बह. 
आपके भाग में थी--( तुलसीदास की रामायण 
पावैतीविवाह देखिए ) । ब्रह्मा के सब पुत्रों ने विवाह 
किया, आप निकल भागे । 

प्रचेता ( अँगूठे से )-जद्या के दसवे' पुत्र दद 
भे--तर्पणविधि में इनका नाम नहीं है। (ऐसा ते 
नहीं है कि शिव के विरोध के कारण इनका यह अधि. | 
कार जाता रहा ९ ) | 

इनकी जगह पर प्रचेताओं का नाम है-ये दस 
आत्माएँ राजा एथु के वंश में भगवान्‌ की बडी भक्त 
और तपस्वी थीं; शिवजी ने इन्हें योगादेश दिया और 
हरिस्तोत्र सिखाया था | 

इन लोगों को प्रजापति बनाकर स्रृष्टि उत्पन्न कणे 
की आज्ञा मिळी । प्रजापति की उपाधि तो बहु 
बड़ी है, इसको कौन न चाहेगा ? ( आजकछ गे 
राय सांहबी, बहादुरी के लिए लोग जमीन आसमाव 
एक कर डालते हैं) पर वह काम ऐसा कठिगय | 
कि सभी चूक जाते थे। वैसे ही इस समय ब्रन | 
से ऐसी एक चूक हुई कि लज्जित होकर उन्होंने अपना | 
पापशरीर त्याग दिया-दिव्य शरीर से सारे वेद शौ! | 
बिद्याएँ उत्पन्न हुई । 

ऋग्वेद ( पूर्वेमुख से )-इसमें हवन कर 
मन्त्र और देवताओं की स्तुतियाँ हे । 

यजुर्वेद (पश्चिममुख से )--इसमें यज्ञ 
।और निरीक्षण के मन्त्र हें । 

यु लत .. अति के रत 

सामवेद ( उत्तरमुख से )-इसर्म स्तुति ॒ 
गाने के रूप में दै । | 

अथवेवेद--(दृक्षिणमुख से) इस 
कामों की चूचो अधिक हैं । 
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की विवि | 


में सां! 


आर्यविद्या- आयुवद; धनुवद, संगीतवेद, विश्व- 
हमी. (कारीगरी ), कृषिकम, इतिहास, पुराण । 
पुराण व्यासों को सौंपे गये और ये ही पुराणाचाये 

। कुछ ऊनतीस आचार्ये हुए हैं, इनकी कथा 
और नाम त्रह्माण्डपुराण और वायुपुराण में है। 
ऋषियों ने हमारी सारी विद्या को ऐसी तुकबंदी 
$ रुप में रखा कि हम उन्हें भूछ नहीं गये। येही 
इत्द कहलाते हे इसका अथ है 'छाद्यति' अर्थात्‌ 


दिये जाते हे । 
ब्रह्मा के बाळ से उष्णिक्‌ छन्द । 
» » प्राण » बृहती ,, 
1१ 31 मांस ११ त्रिष्टुप्‌ ११ 
» की अस्थि, जगती ,, 
9 » मज्जा „ पङ्क्ति ,, 
„ 9 नसा ,, अनुष्टुपू ,, 


» » त्वचा ,, गायत्री , 

ब्रह्मा ने दूसरा शरीर धारण किया। सृष्टि 
रचने की धुन तो ळगी ही थी; ईश्वर की इच्छा से 
` उस समय उनका दो खण्ड--एक जी और एक 
पुरुष-हो गया । यही पुरुष स्वायंभू मनु और स्त्री 
सतरूपा हुई-इनसे शान्तिपूर्वक प्रजा बढ़ी और 
मेरे विचार से इन्हीं को प्रजापति का तर्पण देना 
चाहिए। इन्होंने ऐसा घोर तप किया कि भगवान्‌ 
तीन बार वामन, राम और कृष्ण अवतार लेकर 
इनके पुत्र बने | यही नहीं; इनकी बेटी देवहूती से 
भगवान्‌ कपिल ने जन्म छिया | इनकी कथा भागवत 
म (तीसरा स्कन्ध २४ अध्याय में ) आई है। गीता 
भें लिखा है कि यह सिद्धों में सबसे बढे थे- 


४ सिद्धानां कपिली मुनि 


ब्न्-"गी० १० २६ 





पितृतपंण का स्वाध्याय 


जो हमारे अज्ञान को ढाँके रहे । इनके नाम यहाँ 
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इनके उपकार हमारे ऊपर बहुत हैं, गङ्गा के इस 
देश में आने का मुख्य कारण आप ही थे। आपने 
ससार का साख्यमत सिखलाया, कृष्ण और व्यास 
ता माना इस मत के चरे थे। गीता, भागवत तथा 
और पुराणों में यही एक सांख्यसत हे। सांख्य 
शब्द का अथ हे संख्या ( गिनती ) । इस नाम का 
कारण यह है कि यह द्वेतवादी है, ( ईइबर ) पुरुष 
( माया ) प्रकृति को माननेवाळा है, जिनके मिलने 
से अनगिनत जीव होते हैं। इस मत से पाँच महा- 
भूत ( शब्द, स्पशे, रूप, रस, गन्ध ) पाँच तन्मात्रा, 
पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय और मन, बुद्धि, 
चित्त, अहंकार ये चौबीस तत्त्व माने गये है । इस 
बड़ी गिनती से भी सांख्य नाम पड़ा। कुछ लोगों 
का सत है कि कपिल नाम के एक और निरीश्वर- 
वादी सांख्य के कता अग्नि के अवतार हुए। यह 
उन्हीं का तर्पण है। 

कपिल के एक वड़े शिष्य आसुरी, आसुरी के 
शिष्य बोढू और उनके शिष्य पश्चशिखं हुए। इन 
संतों ने सांख्यमत का बड़ा प्रचार किया । _ 

ब्रह्मा की सृष्टि का क्रम इस भाति है-- 

त्रा सबसे बड़े देवता ( चमकते हुए) हैं। 
हमारे एक वर्ष का इनका एक दिन होता है । ये सदा 
पचीस वषं के बने रहते हैं, इनके मूळ दाढ़ी नहीं 


'होती। इनके रहने के लिए जुदा जुदा छोक 


मिळते हैं । बड़ी तपस्या से यह योनि मिळती है । 
इर जगह आ जा सकते हैँ। साधारणतः मनुष्य की 
रक्षा करते हें । देवियाँ इनकी स्रिया हें और देव- 
ताओं के नौकर चाकर ( देवानुग ) हँ- जैसे विष्णु 
के पाषद जय विजय। तब पितर, तब दैत्य, तब 
गन्धवे जो कि स्वर्ग के रात्रैये हैं। इनकी ज्ञान 
और झक्तियाँ मनुष्यों से बढकर है। अप्सराएँ 


MN) 
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जो कि सगे की नाचने गानेवाली वेश्याएँ हैं, ये समुद्र- 
त्यन में निकली थीं। ये देवताओं की दोधारी 
तलवार थी भोग्यवस्तु भी; और दूसरों के शुभ- 
कार्य बिगाइने के लिए प्रलोभन भी | इसके बाद 
सिद्ध, तब यक्ष, ये भी मनुष्यों से उँचे दज कै 
हें। सब जगह और प्रथिवी पर 'भी आ जा सकते 
हें । इनको दाढी, मूछ होती है । तब राक्षस, यह एक 
साधारण भ्रेणी की दुरात्मा योनि है। तब चारण, 
इसके बाद भूत, तव प्रेत, तब पिशाच, यह २% 
तामस योनि है। इसमें वासना तो बनी रहती है, 
पर उसकी पूर्ति के लिए शरीर नहीं होता । इसलिए 
दूसरों को कष्ट दे देकर उसकी पूर्ति करती है । तब 
विद्याधर, किन्नर, मनुष्य । मनुष्य से नीचे पशु | इनके 
बगैर हमारा एक घडी काम नहीं चढ सकता। 
इनका हम पर बडा उपकार है । 
पक्षी ( सुपणे ) यह भी हमारे सहायक है. और 
नाग । रंगवाले नाग एक देवयोनि समझे जाते 
हैं, जो सदा हमारी रक्षा करते हँ--जैसे शेष, 
वासुकी, वनस्पती और औषधी ये हमारे शरीर को 
भोजन और स्वास्थ्य देकर हमें जीवित रखते हैं। 
जल और वर्षा की महिमा , 
जिस देश की जीविका खेती हो, जहाँ का 
मौसिम गरम हो, जहाँ नहाने घोने और शौच सफाई 
की चाळ बहुत हो वहाँ वषोजळ की बड़ी महिमा 
है। वेदों में इसको अमृत कहा है। भगवान्‌ ने 
गीता में तो यज्ञ से वर्षा का होना बताया हे-- 
“य॒ज्ञात्‌ भवति पर्जन्यः ” 
--गो० ३।१४ 
यहं धार्मिक दृष्टि से टीक है, पर असल में वषा 
का एक चक्र या त्रिमुज होता है । सूय भगवान्‌ 





छ - ७ 
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उसी के बादळ बनकर उड़ चलते और घने 
पिघल कर बरसते हैं। उधर उत्तर में पहाड़ ३. 
भाग जाने से रोकते हैं। घन्यहैँ-- | भष 
“स्थावराणां हिमालय! ?? 
— गी० १० १२५ 
विन्ध्यगिरि, नीळगिरि इत्यादि । खेती वगैर % 
काम करके, सारे संसार को प्रसन्न करके बचा जर्‌ 
फिर हमारी नदियाँ समुद्र को वापस दे देती हैं। हैः 
हैं नदियाँ-- 
स्रोतसामस्मि जाहवी ?” 
क्य गी ० १०] ३ १ 
गङ्गा, सिन्धु, सरस्वती इत्यादि । जैसे को! 
धर्मात्मा ऋणी अपने ऋण को फेरता है । 
पितृलोक 


मनुष्य मरने पर पिएुलोक में जाता है। यह हि 
दक्षिण दिशा में माना गया है । इसके बाद ही नीचे 
चळकर नके माना गया है। सुझे तो ऐसा जार 
पड़ता है कि दक्षिण भारत की प्रजा और उनके धम 
आयसंतानों से ऐसे भिन्न थे और हमारे ऋषियों 
को ऐसी वांधा डाळनेवाळे थे कि उघर ही उन्होंने क" | 
भूमि मानी थी । पिठ॒छोक से पापी लोग सीमा पार | 
कर नक में उतार दिये जाते हैं और जो पुण्यात्मा ह |^ 
जिनके वंशवाळे पिण्ड श्राद्ध इत्यादि से उनकी सह | 
यता करते हैं, वे पहले वसुळोक में जाते हैं जो पवि | 
के ठीक उपर है ( वसु जो दिज्ञाओं में वास करे)! | 
जब इस तरह एक पीढ़ी बीत गई और पुत्र की | 
हुई, तो वह वसुळोक से ऊपर रुद्रलोक में जाता ६ 
पोत्र की मृत्यु होने पर आदित्यलोक में जाता ह; श | t 
नीचे के दो छोक बेटे और पोते के लिए छी र | 
है। इसी से पिता को बसुरूप, दादा को खर | 












| क्षे आदित्य या सूयरुप कहा है। जानना 
बद्रि कि प्रथिवी से सूर्य तक जो ( अन्तरिक्ष ) दूरी 
तीन भाग किये है । प्रथिवी से थोड़ा ऊपर 
है, इसके देवता आठ वसु हैं। उसके ऊपर 
लेक कै जहाँ आँधी, तूफान, वर्षा, वादळ आदि 
हो हैं। जिन लोगों ने वेद्‌ की रुद्री को समझा 
वे रद का यही रूप पाये होंगे । इसके ऊपर 
ो सूये भगवान्‌ हें ही। यही रास्ता मामा, दादी, 
दादी तथा नाना, परनाना के लिए भी है, पर कोई 
रई शाख्नकार माता के लिए गायत्री, दादी के लिए 
पत्री, परदादी के लिए सरस्वती रखते हें । यह 
, | सार केवळ भिन्नता. दिखळाने के लिए है । नाना 
ग्रे अग्निरप कहा है सो अभि भी वसुओं में से एक 
हैं। परनाना को वरुण कहा है जो वर्षा लाने में 
छ के सहायक हैँ। पण्डित और बुधजन इसपर 
शेष प्रकाश डालेंगे तो द्या होगी । 
सृष्टि में बहुत सी आत्माएँ ऐसी हैं जिनको 
अधिकार, संबन्ध या सुक्त के कारण देवता और 
र दोनों मानते हें । जैसे बहुत सी आत्माओं 
गै देवऋषि मानते हैं । तपणकार ने आठ नाम दिये 
\। सबका पता ठोक नहीं ळगता। विद्वान्‌ 
भिर रा डालेंगे । इनमें कव्यवाड अनळ, जो अग्नि 
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' वान्‌ का नाम है जो यमराज के पिता हें | 
“पितणां अर्यमाचास्मि? 

| “-गी० १०२६ 
दसरी ओर बहुत सी आए्माएँ दुष्कृत के कारण, 
'|१भ लेते ही मर जाने से, आधात से, असाधारण 
(पि से मरने से, . कटने, जलने, गिरने इत्यादि के 
३५ चौर पुत्र आदि न होने से हीतयोनि 
| री जाती हैं. उत्तकी बनावद ऐसी रहती है कि 


पिरो को दिया हुआ दान पहुँचावे और अर्यमा सूर्य “ 


पितृतपेण का स्वाध्याय 
कलि RR le शक 
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कपड़े से निचोड़कर दिया हुआ जळ ही उनके अंदर . 
सवश कर सकता है और बही उनको प्रिय द्दै। 
इसी प्रकार प्रेत को देने के लिए जल के कलश 
मरघटों के पास छटकाये रहते हैं और उनमें छेद्‌ 
करके कुश ढगा देते हैं। कारण कि प्रेतों के शरीर 
बड़े और मुँह बहुत छोटे होते हैं, उनमें कुश की 
बारीक नोक से ही पानी जा सकता है । 

दक्षिण दिशा पितरों की है, यह ऊपर लिख चुके 

। सूर्यनारायण पूर्व में उद्य होते हैं। सबसे 

अत्यक्ष देवता यही हैं। वेदों में इनकी बड़ी महिमा 
है। गायत्री इन्हीं का जप है। इसलिए देवताओं 
को पूवमुख जळ देना चाहिए । 

उत्तराखण्ड हिमाळय इस देश की तपोभूमि है । 
इसी में ऋषियों के निवास और समाधिस्थान हें । 
यों तो यहीं से देवलोक के रास्ते माने गये हैं, पर 
इस ओर ऋषियों को जळ देते ह। 

अव रही पश्चिम दिशा जो हमारे हिसाब में नहीं 
है। मुसलमानों की मक्का इधर ही पड़ती है, वे 
इधर को ही मुँह करके निमाज पढ़ते हैं । 

तिळ, जव, चावल, ये तीनों शुद्ध अन्न हैं। यज्ञों 
में इन तीनों को मिळाकर आहुती देते ह, पर तपण 
में ऐसा नहीं करते । ऐसा तो नहीं है कि तिळ काढा 
( तामस ) है इससे पितरों को, जव ( गेहूँ ) छाल 
( राजस ) है इससे ऋषियों को, अक्षत सफेद 
( सात्त्विक ) है इससे देवताओं को देते हें ९ 


पितरों को जढ देना बायाँ घुटना टेककर । यह 
एक सत्कार की विधि है। यज्ञों में देवताओं को 
दाहिना घुटना टेककर आहुति दी जाती है और 
मनुष्यों में राजा महाराजाओं के सामने दोनों घुटने 
टेककर वीरासन से बैठते हैं । 

जनेऊ--सक्य, -भपसक्य, कण्ठी=एक विद्वान्‌ 
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का वचन है. कि जनेऊ पहळे कण्ठी की तरह पहना 
जाता था। उसके वाद बाए कंधे पर से दाहिने हाथ 
क नीचे से रखने लगे, (सव्य का अथ है बायाँ ) 
इसी संस्कारसहित प्रथा स देवताओं को 
जळ देते है, यानी कण्टीवाली प्रथा स ऋषियों 
को और संस्कार सं उळटी यानी अपसव्य प्रथा से 
पितरों को, क्योंकि पितकमे मृत्यु से संबन्ध रखने 
से अमङ्गल समझा जाता है । विद्वान्‌ लोग इस विषय 
पर प्रकाश डाले । देवताओं को एक अँजुली जल देते 
हैं और पतले त्रिकुश से देते हैं। ऋषियों को दो 
अँजुढी देते है और पितरों कों तीन अँजुळी मोटक 
याने मोटे कुशा से देते हैं। जो योनि जितनी ऊंची 
प्रणी की है. उसकी आवश्यकता उतनी ही कम दै । 
देवताओं को थोडा जल तृप्त कर देता है, ऋषियों को 
उससे अधिक और पितरों को सबसे ज्यादा । 
देवताओं व ऋषियों को हम यह कहकर जळ 


देते हैं कि बरह्म तृप्त हों । पितरों को यह कहकर दते 
हें कि वे इस जळ से उप्त दों और नमस्कार है और 
यमो को केवळ नमस्कार करके देते हैं। यज्ञो में 
देवताओं को स्वाह्वा' कहके हवन दिया जाता है, 
जिसका अर्थ है--भढी भाँति' स्वीकार हो ओर 


२२७ _' ~ च्य 
पितरों को “स्ववा! कहकर देते दे जिसका अर्थ है 


“मळी भाँति दिया गया ।' यह हमारी श्रद्धा दिखें: 
ल | 
माका किराटू रूप 
समुद्रवसने देवि पबतस्तनमएडले । 
विष्णुपत्नि नमस्तुभ्यं पादस्पश क्षमस्व मे॥ 


€ 


(कुकर sss So 1474 प्रला 
बय... 
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लाता है। स्वाहा ओर स्वधा की छबी कथा इ. 
में है, पर उसके लिए यहाँ स्थान नही है । स 
___ मनन | 
शुभकाय ओर पुण्यकाय के लक्षण क्या है । | 
हमारे काम, क्रोध आदि दोषों को दूर करे | ॥ | 
परोपकार में छगावें और हमें आनन्द दें। पाठक: र 
कि तर्पण के आदि में अनेकानेक प्रकार की चोन: 
को गिनाने के बाद “ भूतमामचतुर्विधस्तघा | 
ऐसा लिंखा है जिसका अथ यह है कि चारों पर 
Si “UU खिया 
स्तम्बपयॅन्तं ” ब्रह्मा से लेकर छोटे से छोटे घास ह 
इसके बाद देखिए-मेरे अनेकानेक जन्म के कु 
सात द्वीप और तीन भुवनां में निवास का! । 
मित्र हों या शत्रु हो, इस जळ देने से सदा के 
तृप्त और शान्तिमान्‌ हों। जब हम समझकर ऐ| 
यज्ञ करेंगे कि जिससे हम सारे विश्व को त | * 
शान्ति देने की कामना कर रहे हैं, तो इससे व 
हमें दिव्य करनेवाला ओर कोन कृत्य होगा ! 
फिर नम्रता इतनी कि “पत्रं पुष्पं, फलं | 
( जळ) में से भी केवळ जळ हमारे पास | 3 
और सबके अन्त में देखिए--“ में अपने हु ॥ 
संपूर्ण फळ भगवान्‌ विष्णु को समर्पित करता ह 
ज्ञान तो श्री कृष्ण ने गीता में आद्योपान्त तिल 







श्रति 
9 
धर्मों विश्वस्य जगतः प्रतिष्ठा, लोके धर्मिष्ठ प्रजा 
चरू कर 
उत्ति, धर्मेणेव पापमपलुदति, धसे सवे अति- 
एम, तस्मद्‌ धर्म परमं वदन्ति ।” 
( कृ० यजु० ते० १० प्र ६३ अ० ) 
तया आपस्ताम्त्र के सातवें पटल में भी लिखा है- 
० ९ ० । । हि 6९७ 
“य त्वाय्या: क्रियमाणं प्रशंसन्ति स धर्मा विगहते 
घमः 11 
गं सोऽधमः । 
रयात्‌ धमं सब प्राणियों. का श्राश्रय है, धमांधम को 







ग है, अतः धमं ही सर्वाधार है । 
जिस कमं की श्रेष्ठ पुरुष प्रशंसा करते हैं वह धमं है, 


“घारणाद्धमेमित्याहुधेमो घारयते प्रजाः । 
यत्स्याद्वारणसंयुक्त: स धम इति निश्चयः ॥ 
उन्नति निखिलां जीवाः धर्मेणैव क्रमादि । 
विदधाना सावधानां लभन्ते परमं पदम्‌ ॥ ? 
रथात्‌ समस्त प्राणी क्रमानुसार धमं के द्वारा ही 
वि पाते रहते हैं और न्त में परम पद को मी इसी 
$ द्वारा पहुँच जाते हैं । | 
|| निकालवेत्ता मइधियो ने “धर्मस्य गतिः सूद्मा” जानकर, 
A का ज्ञान पाने के लिए दी्घकाल तक 
। र अन्त में उन्हें यही मनोरम शब्द सुनाई 


शच के हहा 


( छे०-- श्री हरऋष्ण दयालु शास्त्री ) 


दिया कि 'धम' जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं रतिः? 
अर्थात्‌ धमं के जाननेवालों के लिए श्रुति ही परम प्रमाण 
है; अतः ऋषिमण्डल ने यही निर्णीत सिद्धान्त स्थिरः 
किया हे. कि संसार का सर्वव्यापक जो (सृष्टि स्थिति 


. और फलस्वरूप) नियम है, जिसके अधीन. ब्रह्म से 


लेकर चींटी तक समस्त प्राणी हैं और ऐसे नियम को 
जिसने धारण कर रखा है उसी का नाम धर्म है, क्योंकि 
धमं शब्द का धातुगत ग्रथ "धारण? करना है और 
निरुक्तगत अथ “नियम? है। दोनों ञ्रंशों के मिलान 
से जो एक श्रथ होता है वह दै धारण करनेयोग्य नियम | 
नियमबोधक श्रुति कहती है -- 

“सत्य वद, धर्म चर,स्वाध्यायान्मा ग्रमदः, धमाच 
ग्रमदितव्यम्‌, कञ्चलान्न ्रमदितव्यस्‌, देवापतृकार्या- 
भ्यां न ग्रमदितव्यस्‌, मातृदेवो भव, पितृदेवो भव , 
आचार्यदेवो भव, अतिथिदेवो भव, यानि अनवद्यानि 
काणि ताति सेवितव्यानि, नो इतरागि, श्रद्धया 
देयम्‌, अश्रद्धया देयम्‌, श्रिया देयम्‌, अथ यादि ते कर्म- 
विचिकित्सा वा वृत्तिविचिकित्सा वा स्यात्‌ ये तत्र 
न्ाह्मणाः समदर्शिनो युक्ता अयुक्ता अठूक्षा घभकामाः 
स्युः यथा ते तत्र वरन्‌ तथा तत्र वर्तेथाः, एष 
आदेग्र:, एष उपदेश: 

तत्त्व यह है कि किसी प्रकार कहीं धमे संबन्धी काम 
करने में यदि तुमको संदेह उतन्न हो जाय ( अर्थात्‌ जहाँ 
दो प्रकार का कर्तव्यमागं ग्रा जाय), किस पर चलें, कैसा 

करें, ऐसा संदेह होने लगे उस समय इस देश में धर्म- ` 


| नै 
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कर्मपरायण, वा किसी की ओर से घर्मकाय में लगे भये 
दयालु तथा भेष्ठ विचार के विद्वान्‌ ब्राह्मण से पूछो; और 
चे जैसा उस विषय में वतावें वैसा ही उस बनो। सत्य 
सनातनधर्म का यही उपदेश है, यही गुत मन्न है | 
अतः इसी का सेवन करना. चाहिए ; न कि आजकल के 
नये सुधारको की तरह--जो भीतर से आवाज आवे वही 


५ 
किया जावे। मनुजी ने साधारणधर्म का वणन करते 


. हुए लिखा है कि-- 


४ ततिः क्षमा दमोऽस्तेयं शौचमिन्द्रियनिप्रह: | 
धीर्विया सत्यमक्रोधो दशकं घमलक्षणम्‌ ॥ ” 
युति? यह धर्म का पहला लक्षण है। इस धति 

( बैयं ) को धारण करनेवाला मनुष्य बड़ी वड़ी आप- 
दाओं से निकलकर धमं से संसार में नि्विज्न विचरण 
करते हैं। मीष्मपितामह ने महाराज युधिष्ठिर से एक 
स्थान पर कहा है -- 
` ४ पुत्रदारैः सुखेश्वेव वियुक्तस्य धनेन वा। 
मग्नस्य व्यसने कच्छे धृति: श्रेयस्करी नृप ॥” . 
दूसरा धमं का लक्षण “क्ता? हे । थी देवगुरु ने 
चमा का लक्षण ऐसा किया है- ; 
५ बाह्यभ्यन्तरे चेव दुःखे चोत्पत्तिके क्वचित्‌ । 
न कुप्यति नवा दन्ति सा क्षमा परिकीतिता ॥” 
क्योंकि “४ शक्तानां भूषणं क्षमा” 
क्षमा तेजस्विनां तेजः क्षमा ब्रह्म तपस्विनाम्‌. | 
क्षमा सत्यं सत्यवतां क्षमा यज्ञः क्षमा शमः ॥” 
` घमं का तीसरा लक्षण “दम? है। दम का ग्रथ 


_ है मन को जीतना अर्थात्‌ “ मनसो दमनं दमः । 


उपनिषद्‌ में दम के विषय में आया है-- 

“ दुस इति वियतं ब्ह्मचारिणस्तस्माइमे रमन्ते, 
दमेन दान्ताः क्रिल्विषमवधुवान्ति, दमेन ब्रह्मचारिणः 
स्वर्गमगच्छन्‌, दमो भूतानां दुर्घषो, दमे सर्व प्राति- 
ङितम्‌, तस्माइमं परम वदान्ति ।” 


है उसका नाम विद्या है। 



















चौथा लक्षण धर्म का अस्तेय? दै । इसमें ८ 
दो पद हैं। “अ” के माने नदीं और “स्तेय? के माने 
दोनों का (मिलकर) यह अर्थ हुआ कि चोरी || 
क्योंकि श्रुति कहती है “मागधः कस्य स्विद्‌ र्थ) | 

धर्मं का पञ्चम लक्षण शौच ( शुद्धि) है। है 
शुद्धि दो प्रकार की होती है। एक वहिरज्ञी र शै 
अन्तरद्धी । शं 
£अद्विगोत्राणि शुद्ध्यन्ति मनः सत्येन शुद्धयपि। 

विद्यातपोम्यां भूतात्मा बुद्धिज्ञानेन शुद्धयति ॥| 
धसं का छठाँ लक्षण ' इन्द्रियनिग्रह’ ( 
सकलेन्द्रियग्राम को रोकना ) है । 

“घ्वी? यह धं का सातवाँ लक्षण है। श्र 
द्वारा जो शुमाशुभ विचार पैदा होते हैं उसे धारण 
वाली यह बुद्धि ही है। | 

थमं का आठवाँ लक्षण “विद्या! है | 
“त्ति पदाथानां तत्त्वस्वरूपं यया सा विद्या” म 
द्वारा परमात्मा की सृष्टि के समस्त पदार्थों का शान हे 


EE 


FE) 


घर्म का नवाँ लक्षण “अक्रोध”? दै अर्थात्‌ सव स 
मात्र पर दया रखना, क्रोध नहीं करना । 
घम का सबसे अन्तिम अर्थात्‌ दसवां ह 
“सत्य? है । “ सत्यान्नार्ति परो धमः” एक | | 
का वचन भी अन्त में उद्धृत करके अब इस ते 
विश्वाम देंगे-- | ३ | 
“यः सत्यं वदति, यथारिन समिदं प] 
भिषिश्च दैव ` हन ` स उद्दीपयाति तस्व गूयो {| 
तेजो सवाति | अमेष्यो वै पुरुषो यदनुतत 
वह पुरुष अपवित्र है जो झूठ बोलता है। | 
वादी की वाणी श्रमोघ है। सत्यवादी अपने मि | 
देवताओं को भी मुग्ध कर लेता है। सत्य के 
असाध्य भी सुसाध्य हो जाता है । 
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| पः १८०० या १९०० वर्ष पूव भारतवषे के दक्षिण- 


¢ 





| गये हैं एवं उनके चरित्रवर्णन 






वैष्णवों के बड़े चार संग्रदायों में रामानुजसंप्र- 


रामानुज दक्षिणापथ में अर्थात्‌ भारत के दक्षिण 
ण्ड में उसन्न हुए थे। इस खण्ड में उनका मत 


खब प्रचलित है। इस खण्ड में, विशेषतः उसके 


दृक्खिनी हिस्से में--दूसरे दूसरे वैष्णवादि पौराणिक 


` एवं तान्त्रिक मत तथा रीतिमत के प्रचारित होने के 
। पूव--शैवधम विशेष प्रकार से फैला हुआ था। 
` सस खण्ड के विभिन्न देशों के सभी उपाख्यानों और 
`) समस्त जनश्रुतियों की छानबीन करने के बाद यह 


वात ठीक माळूम पड़ती है। पाण्ड्य राज्य और 
चोढ़राज्य के पिछले महाराजे परम शिवभक्त कहे 
में शिव का 
भाहाल्य ही विशेष रूप से वर्णित हुआ है। उनमें 


अनेक ने शिव की प्रतिष्ठा की थी एवं शिव ओर 
| भवानी ही उनकी आमदेवता थीं । एरियान नाम का 


एक ग्रीक अन्थकार कन्याकुमारी का नाम ' कुमार ! 
ढिखकर कहता हे कि एक देवी के नाम पर इस 


धनका नाम रखा गया है। इस ग्रन्थकार के 
' समय में उस स्थान पर इस देवी की एक प्रतिसा 


थी। दुर्गा का एक नाम कुमारी भी है। 


| भाज भी वहाँ कुमारी की एक मूर्ति विद्यमान है। 


ईसा की दूसरी शताब्दी में वतमान था। 


राजा नुजसचदाय 


( छे०--पं० रामप्रपन्न आचार्यं) . 


य सबसे प्रधान है। उसका एक दूसरा नाम . 
'श्रीसंप्रदाय! है । इस संप्रदाय के प्रवतेक आचार्य 


खण्ड में शिव एवं शक्ति की उपासना के प्रचलित 
होने का प्रमाण प्राप्त होता है इस बात को अवश्य 
अङ्गोकार कर लेना चाहिए। पश्चात्‌ कालक्रम से 
दूसरी दूसरी उपासनाएँ भी प्रचारित हुई । अनन्तर 
शकाच्द को सप्तम शताव्दी के अन्तभाग में अथवा 
अष्टम शताव्दी के पहले हिस्से में श्री शंकराचाय ने 
जन्म लेकर वेदान्तप्रतिपाद्य अद्वेत मत का प्रचार 
किया। छोक में वे शिव के अवतार माने गये। 
उनकी सहायता मिलने से शेवों का विशेष रूप सें 
प्रादुर्भाव हो गया । जान पड़ता है कि इसी कारण 
से वैष्णव ढोग अपने धर्म को प्रबळ बनाने के लिए 
कोई उनसे मजबूत उपाय ढूँढने में ळग गये । एवं 
शकाब्द की ग्यारहवीं शताब्दी में श्री रामानुज आचाय ने 
शैवधर्म के निराकरण में सचेष्ट होकर प्रसिद्ध वेष्णव- 
संप्रदाय को नये रूप और उत्साह से चढाया। 
तभी से अन्यान्य वैष्णवसंप्रदायों का उद्य होने लगा । 
रामानुज आचार्य का चरितवृत्तान्त दक्षिण- 


' प्रान्त में सर्वत्र प्रसिद्ध है। भागव उपपुराण में 


लिखा है कि भगवान्‌ अनन्तदेव रामानुजरूप से 
'एवं विष्णु के शङ्क], चक्र, गदा, पद्म आदि सब 
आभूषण उनके प्रधान प्रधान सहधमी और शिष्यरूप 
से अवतीणे हुए। कणोट भाषा में लिखी गई दिव्य- 
चरित्र नाम की पुस्तक में उनका चरित्र वर्णित है । 
उसमें भी उन्हें अनन्त का अवतार कहा गया है । 
उनकी जन्मभूमि का नाम दै “पेरुस्बुर'। उनके 
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पिता का नाम केशवाचाय था और माता का भूमि- 
देवी । उन्होंने काञ्ची पुरी में शिक्षा प्राप्त को बौर 
प्रथम प्रथम उसी स्थान पर अपने मत का उपदंश 
किया । श्री रङ्ग में रहकर श्री रङ्गनाथ को उपा- 
जा को । उस जगह उन्होंने अनेक ग्रन्थों को 
रचना करके दिग्विजय के छिए यात्रा की। भारत- 
वर्ष के अनेक देशों में पहुँचकर अनेक मत के पण्डितों 
को झाखार्थ में परास्त किया और वेङ्कटगिरि प्रभृति 


विविध स्थानों के शिवमन्दिरो पर अधिकार करके 
उन्हें विष्णु को उपासना का स्थान बनाया | 
आचार्य रामानुज के श्री रङ्गघाम छोट आने 


पर शैवों और वैष्णवों में उत्कट विवाद उठ खड़ा 
हुआ। उस समय चोळराज्य के राजा परम शिव- 
भक्त ये । कोई कोई कहते हैं कि ' केरिकाळ चोल? 
नाम से जिस प्रसिद्ध राजा का नाम सुना जाता है 
वही उस समय चोलराज्य का राजा था। और 
उसी ने आगे चलकर एक नामान्तर 'कुसिकोण्ड 
चोळ? प्राप्त किया। उसने अपने अधीन के सभी 
ब्राह्मणों को देवदेव महादेव की प्रधानता स्वीकार 
करके एक स्वीकृतिपत्र लिखकर देने के लिए आदेश 


किया। एवं जो वाहर के थे उन्हें दूसरे उपायों से . 


डरा धमकाकर अपने मत में संमत बना लिया । 


किंतु जब आचाय रामानुज को वह किसी भी उपाय. 


से अपने वश में नहीं छा सका, तो उन्हें गिरफ्तार 


करने के लिए अपने अख्रधारी सेनिकों को पठाया । 
शिष्यो की सहायता से आचाय रामानुज विना किसी 
झंझट के घाट और पवेतों को पारकर कर्णाटदेश के 


जै ०१७ फू [1 चेताळदेव 3 > ८ ७०० 
जन राजा ' वेताळदेव वेछाळ राय? की शरण में चळे 
गये । ऐसी बिवदन्ती है कि उस राजा की कन्या 
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` कोई सीताराम, कोई कृष्ण, कोई रुव 

























के ऊपर एक ब्रह्मराक्षस ता था, परंतु वार्त ६ 
वह पीड़ित थी । आचाय रामानुज ने उसे ३ नी 
किया और राजा के निकट पहुँचकर उसे वे 
का उपदेश दे सपने मत का अनुवर्ती बना च्य | 
अफवाह है कि पहले से ही रानो को वैष्णव 
अनुरक्ति थी। उसी के अनुरोध से राजा ने आचार 
रामानुज को आश्रय दिया और बाद में खयं ह 
वह रानी का सहधर्मी बन गया । . तभो सेवेत. 
देव विष्णुवद्धन नास से विख्यात हुआ । उसने याह 
गिरि पर एक मन्दिर वनवाकर उसमें चवढराय सा 
से कृष्ण की एक प्रतिमा स्थापित की । आदा! 
रामानुज ने १२ वर्षो तक उस मन्दिर सें | 
किया । उपरान्त वे अपने अनिष्ट करनेवाले चोर 
राजा की मृत्यु का संवाद सुनकर कावेरीतीरस्थगे 
रङ्गधाम में ढौटकर आ गये ओर यावज्जीवन पम] 
नुष्ठान में निरत रहे । 

दक्षिण में रामानुजसंप्रदाय के बहुत से असाः 
मौजूद हैं। उनकी गही भी इसी प्रदेश में खाए 
है। आचायगण शिष्यपरंपरा से उसके अधि 
होते चळे आये हें । इसी कारणवश उत्तर देश ; 
आचार्य की अपेक्षा दक्षिण के आचार्यो' को प्रधा 
प्रसिद्ध है । 
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उपास्थदेव | 
श्रीसंप्रदाय के वैष्णव विष्णु और ढक | दु 
दोनों के प्रत्येक अवतार की अळग अक है गह 
युगळ रूप की उपसना करते हैं । इस फ 
दाय के भी अनेक प्रकार के मतभेद द | तत 
नारायण, कोई लक्ष्मीनारायण, कोई राम) १ भरे 


[+1 


| 
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के अन्य अवतार या उनकी शक्ति को आरा- 
पना करते हैं। 'इस तरह विभिन्न, इष्टदेवता कौ 
सना प्रचलित होने से श्रीवेष्णबों की अनेक श्रेणियाँ 
हई 28 

भारतवर्ष के उत्तर खण्ड में अर्थात आर्यावर्त 
४ श्रीसंप्रदाय का मत दक्षिणं की तरह प्रचलित 
व्ही है। श्रीसंप्रदायी गुरुओं के छिए संन्यासी 
बने की कोई वैसी जरूरत -नहीं। किंतु इस 
प्रेश के श्रीवैष्णव प्रायः संन्यासी मिलते हैं । ब्राह्मण 
कै सिवा दूसरे को दीक्षागुरु होने का अधिकार नहीं । 
हित शिष्य होने का अधिकार सबको है। 

इस संप्रदाय के. वैष्णवों ने जगह जगह पर 
मन्दिर बनवाकर विष्णु ओर लक्ष्मी, राम और 
कृण एवं उनकी अन्यान्य मूर्तियों की स्थापना की 
है। दक्षिण में लक्ष्मी, बाळजी, रामनाथ और 
नाथ, उड़ीसा में जगन्नाथ, हिमालय में बद्रीनाथ 
ह| एव द्रिका आदि 'अन्यान्य तीर्थस्थानों में अनेक 

प्रकार को विष्णुमूर्तियाँ स्थापित हैं। इसके अति- 
रिक्त बहुत से घरों में भी हर रोज देवसेवा होती 
है। वे गृहस्थ मन्दिर में अथवा घर के भीतर 
गाण अथवा धातु की प्रतिमा एवं शाळप्रामशिला 
और तुळसीवृक्ष स्थापित कर रखते हैं। भोजन 
$िषय में दूसरे संप्रदायो के साथ श्रीवैष्णवों की 
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| पेरी; नहाकर रेशमी वस्र अथवा ऊनी बस्न पहनना 
| के बिरकु आवश्यक है। वे छोग दूसरों के हाथ के 
७ भोजन नहीं करते। अपने हाथ से ही 
भगत बाते ऐ। फिर सी आचार्य छोग भोजन 


रामानुजसंप्रदाय 
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के विषय में किसी खास शिष्य की परिचर्या ग्रहण 

कर छेते हैं। भोजन बनाते अथवा : भोजन करते 

समय दूसरों की दृष्टि पड़ जाने पर थे उस कर्म से 

अळग हो जाते हैं एवं उन सभी खाद्यसामग्रियों 
को जमीन में गाड देते हैं । 

मन्रमहण का व्यापार सब उपासकों के लिए 

विल्कुळ गोपनीय और प्रधान काम है। श्रीवैष्णब 

(३० रामाय नमः? इस मन्त्र से दीक्षित होते हँ । 





. प्रत्येक संप्रदाय के बीच विषयी और धर्मत्रती दो 


प्रकार के ढोग होते हैं। जिस समय कोई धर्मत्रती 
अथवा विषयी व्यक्ति किसी अन्य धर्मजती को देख 
पाता है, उस समय उससे एक विशेष प्रकार के 
वाक्य का प्रयोग करके संभाषण करता है। श्री- 
वैष्णव “दासोऽस्मि अथवा 'दासोऽहम्‌ ? कहकर 
प्रणाम करते हैं केवळ आचायोँ के सामने । और 
सबको साष्टाङ्ग प्रणाम करना पड़ता है। | 
तिढकसेवन वैष्णवों का एक मुख्य साधन है । 
वे छछाट आदि १२ अङ्गो में गोपीचन्दन और 
अन्यत्र सृत्तिका द्वारा अनेक प्रकार के तिलक लगाते 
हैं। उनमें सबसे अधिक प्रशास्त द्वारका का गोपी- 
चन्दन ही माना जाता है। श्रीवैष्णव लोग नाकं 
की जड़ से छेकर केशपयेन्त दो ऊद्ध्व रेखाओं को 
चिह्नित करके उन दोनों रेखाओं को नाक की जड़ 
छूती हुईं एक दूसरी भूमध्यगत रेखा से संयुक्त 
कर देते हैं और इन दो ऊदुध्वेपुण्डों के बीच एकं 
पोळी अथवा ढाळ उद्ध्वरेखा अङ्कित कर डालते हैं । 


४ य॒दूदर्ध्व पुण्ड' तिलक शोभनं तन्मनोहरम्‌ ।. 
तत्मध्यपीतरेखञ्च श्रीमन्रामाचुजंः विदुः ॥ " 





हें २20 लिखकाई केवा सभी पायो छो) पड़नेवाले सभी पदार्थो' को जि 


में और दोनों 


चक्र , 


उसके अतिरिक्त ये अपने हृदय 
भें गोपीचन्दन रसिका हारा शङ्ख) है 
मकर पद्म की आकृति को चिहित करते है । 
इस शङ्वादि के बीच में एक छाल रंग की रेखा 
आधित करते हैं। यह ढाळ रेखा लब्मीखरा 
मानी गई है। बहुतों के पास इन सभी तिलकों का 
विहित करने के लिए एक एक काठ अथवा घाउ की 
मुद्रा रहती है। उसे छापा भी कहते है। र वे 
उसी से अङ्कित करके अपने शरीर को पवित्र करत हें। 
कोई कोई इस घातुवाली मुद्रा को आग में तपाकर 
अपने शरीर में अङ्कित कर लेते हैं। किंतु ऐसा 
करना सब लोगो को पसंद नहीं है । कुछ लोग गले 
में तुढसी की माळा पहनते है. और तुळसी अथवा 
पदाबीज की जयमाळा भी ग्रहण करते हैं । 
बेदान्तसंग्रह, वेदान्तसार, वेदान्तप्रदीप, गीता- 
भाष्य और रामानुजकृत जद्वासुतरभाष्य ये सभी 
बेदा्थविषयक संस्कृतमन्थ इनके प्रामाणिक शास्त्र 
हें । इनके अतिरिक्त स्तोत्रभाष्य, शतदूषणी प्रभ्रति 
बेङ्कटाचार्यप्रणीत पुस्तक एवं चण्डमारुत, वैदिक 
त्रिंशत्‌ ध्यान, पञ्चरात्र प्रश्नति अन्यान्य म्रन्था को 
भी ये अत्यन्त प्रामाणिक कहकर स्वीकार करते हैं । 
पुराणों में ये विष्णु, नारदीय, गरुड, पद्म, वराह 
ओर भांगवत इन छः पुराणों को प्रामाणिक कहकर 
अङ्गीकार करते हैं। और बाकी के १२ पुराणों को 
राजसिक और तामसिक कहकर अग्राह्य बताते हैं। 
इन सब संस्कृतग्रन्थों के अलावे दक्षिण की देशी 
भाषा में रामानुजसंप्रदाय के बहुत से सरळ मन्थ हे । 
इनके मतानुसार विश्व में तीन प्रकार के पदार्थ 
हैं। चित्‌, अचित्‌, और ईश्वर। जीवात्मा को 
चित्‌ कहते हे । ये भोक्ता और नित्य चेतनस्वरूप 


कहते हैं। अचित्‌ जड़ात्मक है और तीन भागो ` 
बॅटा हुआ दै [शभ जळ आदि भोग्यवस्तु भोका 
पात्रादि भोगोपकरण एवं शरीर आदि भोग ४ 
आयतन हैं । ईश्वर विश्व का कतो और उपादान ह 
बह अपरिच्छिन्न ज्ञानस्वरूप है। और चित्‌ भि 
इसका शरीरस्वरूप है। वह सब जीवों का नियन्त ह| 
इनके मतानुसार इस संसार की सृष्टि, खि 
और प्रळय के कारण परत्रह्म विष्णु ही हें । परा 
केवळ अकेले वे ही थे। उनसे इस संसार! 
रचना हुई है । उन्होंने इच्छा की कि “में बहुत होड! 
बस, यह इच्छा ही स्थूळ रूप से प्रकट हो गई। 
ये अट्ठैतवेदान्तियों की तरह संसार के सा 
संसार के कारण का अभेद स्वीकार करके कहते! 
कि जैसे एकमात्र मिट्टी ही घट सराव ( पुरवा) 
आदि विभिन्न रूपों में मौजूद रहती दे, उसी प्रश्न 
एकमात्र परमेश्वर “ चित्‌ अचित्‌? विभिन्न रु 
विराजमान रहता है। किंतु जैसे वेदान्ती जो 
और जड़ के सहित परमात्मा का वास्तविक भ 
स्वीकार करते हैं, उस प्रकार से ये छोग अगे 
को अङ्गीकार न कर कहते हैं. कि जैसे जॉ 
हाथ पैर से युक्त भौतिक शरीर का अन्तर्य" 
जाता है और यह देह जीव का शरीर, उस 
परमात्मा जीव और जड़ का अन्तयॉमी ९ गर | 
और जड़ परमात्मा का शरीर गिना * । 
इसलिए शरीर. और जीव के शरीरी | 
अभिन्न स्वीकार किये जाने पर भी जैसे १ ५ 
अभिन्न नहीं है, उसी प्रकार परमात्मा भी ६ 
जीव के साथ वास्तविक अभिन्न सिड, ॥| 
जा सकता। पत्युत परमात्मा इ 



















+) ~ लय > ~ ह... | ह्मा दा PT « 


-9/ SU 


का 





गमन कहछता हे । 
 भागोजन का नास 


| उसका दासस्वरूप है । इसके अतिरिक्त 
त्ती पर्रम को निगुण और निराकार मानते हैं, 
श्रीसंप्रदायी उसे साकार और सगुण बतलाते 
र। उसके गुण अनन्त और रूप दो प्रकार के हैं 
(ललल अर्थात्‌ कारणरूप एवं स्थूलरूप अर्थात्‌ 
देश़रूप ।. अद्वेतवादी वेदान्तियां के साथ काय 
कारण के अभेदवाद के अतिरिक्त इश्वर संबन्धी 
ह गुण आदि अन्यान्य विषय में ऊपर लिखे हुए 
शिष्य होने के कारण श्रीसंप्रदायी अपने को 
विशिष्टाद्रैतवाढी कहकर स्वीकार करते हैं । 
परमात्मरूप और विश्वरूप के अलावे भक्त- 
बसछ भगवान्‌ भक्तगण के हित के. लिए समय 
समय पर अन्य पाँच प्रकार की मूर्ति धारण करते 
हैं। अर्चा, विभव, व्यूह, सूक्ष्म और अन्तयांमी । 
प्रथमतः प्रतिमा आदि का नाम अचो है। दूसरे 
मल्य, कूम, वराहादि अवतार का नाम विभव है। 





. तीसरे वासुदेव, बलराम, प्रद्युम्न और अनिरुद्ध ये 


बार व्यूह हैं। चौथे संपूर्ण सद्गुणशाली वासु- 


 दैवाख्य परब्रह्म का नाम सूक्ष्म है। उन छः शुणों 


की छः संज्ञाएँ हैं । जेसे विरज अर्थात रजोगुणाभाव, 
क 


विसृत्यु अर्थात्‌ मरणाभाव, विशोक अर्थात्‌ शोकादि 
| इखामाव, विजिगित्सा अर्थात्‌ क्षुधा और पिपासा 


का अभाव, सत्यकाम एवं सत्यसंकरप । पाँच 


सेमी जीवों का नियन्ता भूर्तिविशेष अन्तर्यामी कहा 
' या है। भक्त लोग इन पाँच रूपों के बीच पूव 
(रुपा की उपासना के द्वारा अपने. साधन की 


पति क्रमशः प्राप्त करते हें और उत्तरोत्तर की 


| आसना. में प्रवृत्त होते हैँ। उपासना भी पाँच 
| कर की होती हे--अभिगमन, उपादान, इज्या, 
| लाध्याय एवं योग । देवतागृह अथवा उसके पथ 


' शाइना बद्दारना और ढीपना पोतना आदि अभि- 
गन्ध पुष्पादि पूजाद्रव्यो के 
उपादान है। भगबर्पूज्ञा का 


रामांनुंजसंप्रदाय 


FOO 
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नाम इज्या है। इच्या में बलिदान निविद्ध है । 
अथं को समझते हुए मन्त्रजप, वैष्णवसूक्त और 
स्तात्रपाठ, नामसंकीतेन और रामानुजभाष्य आदि 
तत्व के बतलानेवाले शाख्जों का नाम अभ्यास है। 
ध्यान, घारण ओर समाधि प्रभ्नृति देवतानुसंघान के 
व्यापार का नाम योग है। इस प्रकार उपासना के 
वळ से साधक वैकुण्ठवासी होकर भगवान्‌ के सवे- 
कठृत्वगुण को छोड़ और सब गुणों को प्राप्त करता 
है एवं उनके साथ नित्य सुख करता है । 

दक्षिणापथ के बहुत से लोगों ने रामानुजसं प्र- 
दाय का अवलम्वन किया है। विन्ध्याचळ के उत्तर 
उस मत के माननेवाले अधिक लोग दिखढाई नहीं 
देते। शैबों के साथ उनका विरोध देखा जाता है। 
आजकल के श्री कृष्ण उपासक वेष्णवों के साथ भी 
कोई विशेष मेळ नहीं देख पड़ता । श्रोवेष्णव केवळ 
एक विष्णु की ही उपासना करना जीवन का लक्ष्य 
बना लेते हैं । 

असल में इस वैष्णवधम का मूळ तत्त्व है सब 
भेदों को भूळकर विश्वभर को सेवा करना। जो 
वेष्णव सेवाधस को नहीं भूले हैं उनका दक्षिण और 
उत्तर में सभी जगह भादर है, पर जो प्रेम और 
सेवा को भूछ गये हैं, वे कभी कभी वेष्णवों की पवि- 
त्रता और अनन्यता को भी बदनाम कर डालते हें । 
पर जिसे सच्ची परख करना हो वह सच्चे श्रीवैष्णव 
को देखे। सच्चा रामानुजी ( श्रीवेष्णय ) बड़ा नम्र, 
पवित्र, सज्जन और सेवाधमी होता है । रामानुजो 
सच्चा गोताधसा भी कहा जा सकता है । 

कुछ पाश्चात्य विद्वानों का तो कहना है कि रामा- 
नुज का मत अधिक वैदिक मतानुकूल है। जो हो, 
यह संप्रदाय. है बड़ा सुन्दर; हमें उसका सच्चा रूप 


आँखे खोलकर देखना चाहिए । 
[ # “भारतवर्षेर उपासक्रसंप्रदाय ' नामक ग्रन्थ से 
इस लेख में बड़ी सहायता ली गई है। "=सं० ] 





ग 24. 
वार्त धाय 


सरदार श्री सत्यदेवनारायण सिंह एम० ए०, एळ० टी०) 


( ले०--साहित्यरत्न ` 


“यदा यदा दि. धमेस्य उळानिर्भेवति भारत १ 
अभ्युत्थानमधमंस्य तदात्मानं सजाम्यहम्‌ ॥ 


गी० ४॥७ 
सिक्खधर्म के प्रवर्तक गुरु नानकदेव थे। आप कवि, 
देशभक्त तथा पैगंबर भी थे । मध्यकालीन भारत को भला 
बुराई, संपद विपद्‌ तथा उत्थान पतन की सच्ची झलक 
उनमें पाई जाती है । 
भारतवर्ष का इतिहास आक्रमण, छूट मार और लड़ाई 
झगडा से भरा हुआ है । यह बिलकुल ठोक है जो भारत 
की तुलना सभ्यता की एक विशाल 1९४78 90६ से 
की गई है, जिसमें ज्ञान और उन्नति कच्ची धातु के समान 
गलकर पृथिवी पर फैल जाती है। वुद्धदेव के पहले कौ 
इतिहास संबन्धी बातों का ज्ञान हम लोगों को नहीं के वरा- 
बर है। यह हम लोगों को अच्छी तरह माळूम है कि 
हिंदूजाति चार प्रधान भागों में विभक्त है, जिसमें ब्राह्मण 
सर्वश्रेष्ठ जाति है, क्योंकि शास्त्रानुसार ब्राह्मण दो बार जन्म 
धारण करता है । वेदोक्त मन्त्रों को पढ़ना ओर आयौँ के 
अतिग्राचीन ग्रन्थ ऋग्वेद में वर्णित देवताओं को संतुष्ट 
करना अथवा राजसूय यज्ञों के संपादन करने आदि का 
विशेष अधिकार इन्हीं ब्राह्मणों को दिया गया है । इति- 
हास और धर्म को दृष्टि से वेद ओर उपनिषद्‌ निश्चय ही 
अत्यन्त आश्चर्यजनक पुस्तके हें । जिनके द्वारा ईसामसोह 
के जन्म के अनेकों वर्ष पूवे भारतवर्ष सभ्यता के उस उच्च- 
तम शिखर पर आसीन था, जो आज भी पाश्ात्यों के 
लिए एक अदूभुत ओर भेदभरी वात है । ये धार्मिक ग्रन्थ 
सदा के ठिए भारतीय सभ्यता के द्योतक रहेंगे । 
भारतवर्ष एक प्रकार से धर्मकोतुकाल्य कहा जा सकता 
है । यद्यपि बुद्ध व अशोक के गुजरे बहुत दिन हो गये, 
तथापि उन लोगों का अहिंसाधम अब भौ वर्तमान है । वुद्ध 
आर उनका धर्म ही भारत में यूनानियों के आक्रमण के 


प्रधान कारण थे #1 अशोक की मत्यु के पश्चात्‌ भारत- 


+ यह एक पशत का अनुमान भर हो सकता है। वास्तव 
सें इतिहास यह नही पइता हे कि गूनानियों के आद्वमण छा प्रधान- 

































|. ५०० वर्ष तक अन्धकार के गर्ते में पड़ा हा 
बीच अफगानरूपी बाज भारत जसी सोने को नि ष 
टूट पड़ा। यह वही समय था जब कि भारत ने प्‌ 
द्वारा उपार्जित अपने पुरुषत्व को खो दिया था। 
प्रकार भारतीय सभ्यता पर मुसलमानों की गहरी छाप रौ 
यवन इतिहासकार पिछले समय के मूतिखण्डन कु | 
वालों और विध्वंस करनेवालों के विषय में लिखते नहीं बह 
हैं, किंतु इन फौजी शासकों द्वारा रक्षाहीन भारत पर हि 
गये अमानुषिक अत्याचारों का वर्णन करते समय सच 
जीभ रुक सी जाती है । वे आक्रमणकारी भूखे और के) 
पंजेवाले भेड़ियों की तरह उन अभागों के खून से अफ 
तलवार और हथिआरों को रंगते. रहे । महमूद और उक 
उत्तराधिकारी इसी प्रकार मस्त होकर संहार करते फिरते बे। 
ये केवल मुगल ही थे, जिन्होंने भारत को अपना धर कना 
चिश्चित किया था । 

` बावर ने भी स्वयं लिखा है कि “ हिंदुस्तान एक ऐर 
देश है, जहाँ.पर आनन्द है ही नहीं। यहाँ के गिव 
सुन्दर नहीं हुआ करते । इन लोगों में सित्रसण्डलै १ 
आकर्षण नहीं पाया जाता । इनमें मानसिक शक्ति, चाह 
दयाङता, पचीकारी, एवं शिल्पोन्नतिविषयक वैज्ञानिक #| 
का नितान्त अभाव है । इनके वाजारों में अच्छे अच्छे %| 
अँगूर सरदा और उत्तम घोड़े तथा शीतल जल एवं ब 
पाये ही नहीं जाते । अधिक क्या, न तो यहाँ पर उ « 
गार ही हैं और न कहीं विद्यालय ही पाये जाते हैं। छि ए 
सलाई, बंदूकची आदि जिनकी गिनती छोटी छोटी वर्ग | 
की जाती है, वे भी यहाँ नहीं मिलते''*'*' 1:१२ 
इन सब असुविधाओं के रहते हुए भी वावर छ | 
में रहना क्यों पसंद करता था १ इसका एकमात्र उत | 
हो सकता है कि महमूद आदि की तरह यहाँ की अनी । 
को पाने की लालसा से । किसी भी लड़ाई में >> 


कारण भगवान्‌ बुद्ध और उनका बौदधमे हे, बर्‌ ति | 


यूनानियो के आक्रमण हुए उस सभय दिग्विजय की त्य 
और भारतवासियों ते बढी बीरता से उनका मुकानिल। 00) | 


























पूर्व रेनाओ की अपेक्षा अल्पसंख्यक बुद्धिमान्‌ उदके श्रेय- 
। 
छ र समय में भारत के उद्धार के लिए गुरु नानक- 
देव का जन्म हुआ। यह भारत न सचा व लाडला 
पश अपने जीवन में एक साथ मजदूर, किसान, दुकानदार, 
गारी नौकर, धर्मोपदेशक, देशभक्त, कवि और पैगंवर के 
अनेक रूपा में पाया जाता हे । इन्होंने निष्पक्ष भाव से 
हिंद और मुसलमान दोनों को ईश्वरभक्ति का पाठ पढ़ाया । 
गुर नानकदेव का जन्म शत्युलोकनिवासी जनता में नव- 
वौवन का संचार करने के लिए हुआ था । उन्होंने समाज 
` त्रेअधोगति की अवस्था में मृतप्राय पाया तथा अपने दोनों 
षां से पकड़कर शनैः दानेः उसमें आत्मगोरव की दिक्षा, 
' तन्त्रता एवं अपने देश के अधिकार का उपदेश भर दिया | 
आप जब तक जीवित रहे तच तक अपनी अमृतवाणी 
ऐ इन्हीं बातों के लिए उपदेश देते रहे और अपने पश्चात्‌ 
गौ योग्य उत्तराधिकारी को चुनकर अपनी ठानी हुई लड़ाई 
बरारी रखी, जिसके फलस्वरूप बात की वात में दो शता- 
' द्दियों के वीतते न वीतते पंजाब अपनी खोई हुई शक्ति के 
भालोक से आलोकित हो उठा .और उसमें चेतनता तथा 
' बवजीवन का संचार होने लगा । . शुरु नानकदेव ने भारत- 
' बे की सामाजिक एवं धार्मिक अवस्था की ही उन्नति' नहीं 
की थी, वरन्‌ उनकी कृतियों द्वारा यहाँ की राजनेतिक 
अवस्था में भी काफी उन्नति हुई । | 
जिस समय अन्य भक्तमण्डली सर्वशक्तिमान ईश्वर के 
गुणगान में हो संतुष्ट रहती थी, उस समय गुरु नानकदेव 
उस सिद्धान्त से भी आगे वढ्कर भारत के वास्तविक दुःख 
ग्रे समझ सके थे । उनके गाये हुए भजन जोवन के हर 
| पह में लागू हो सकते हैं। उनके द्वारा निर्मित 
` पार” मौ कम महत्त्व के नहीं हैं जिसमें अच्छाई और 
इपर के वीच लड़ाई का चित्र भलीभौँति अङ्कित किया 
, गया है । उनमें उन खराबियों का भी अच्छा दिग्दशन 
' रया गया है, जिनमें उस समय भारत सिर से पैर तक 
{| “इभा था । उन बुराइयों के निवारणार्थ पुण्यकर्मो' 
[ क भो सराहनीय उल्लेख है । इन ce वारों १3 सें “ आसा 
” सबसे मुख्य है, जिसको सिक्ख लोग रात्रि के 
उच्चारण के वाद्‌ प्रत्येक प्रातःकाल में सुमधुर स्वर से 
` फा करते हैं। इसमें तत्कालीन भारतवर्ष की 
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पतनावस्था का सिंहावलोकन हे । अस्पृद्यता आदि अन्य 
अवयुर्णो के त्यागने के सर्वश्रेष्ठ उपायों का भी इसमें अच्छा 
उल्लेख है। उन सब रीति -रिवाजों के भी छोड़ने का 


सीधा आदेश पाया जाता है जो कालगति के अनुसार अपने 
वास्तविक महत्त्व से बहुत दूर पिछड़ गये हैं । 


_ उन्होने वतलाया कि धर्म का स्थान शब्दों में, इमशान 
घाटा कै असण में, भिन्न भिन्न तरीकों से ध्यानमग्न होकर 
चैठने सें, तीर्थ यात्राओ में अथवा उत्सवो के मनाने में नहीं 
» वाल्क उसका स्थान उस जीवन में है जो सव जीवो को 
एक समान देखता हे ओर जो उस सर्वशक्तिमान परमात्मा 
को सवका निमाणकती समझता है। “नीच और उँच 
में, स्री ओर पुरुष में, शासक और अजा में समभाव 
रखना” ये ही गुरुदेव के संवाद थे जिनको उन्होंने अपने 
शिष्यों ( जो वाद में सिक्ख कहलाये ) के हृदय में स्थायी 
रूप से स्थापित कर दिया था। उनके संवाद उनके 
उत्तराधिकारियों ( अथात्‌ सिक्खों के दसौं गुरुओं--१ गुरु 
नानक, २ शुरु अङ्गद , ३ गुरु अमरदास , ४ गुरु रामदास, 
५ गुरु अजुनदेव, ६ गुरु हरिगोविन्द्‌ , ७ शुरु हरिराम , 
८ गुरु हरिकृष्ण, ९ गुरु तेगवहादुर तथा १० गुरु 
गोविन्द सिंह ) द्वारा वारंवार ध्वनित ओर प्रतिध्वनित किये 
गये, जिसके फलस्वरूप आज सारा सिक्खसंप्रदाय चाहे वह 
किसी भी जाति का क्यों न हो, एक ही सूत्र में वेधा हुआ है। 
गुरु गोविन्द सिंह के पश्चात्‌ ` गुरुगादौ ? की प्रथा का 
अन्त हो गया । उन्होंने स्वयं अपना उत्तराधिकारी उसी 
महान्‌ पुस्तक को (जिसमें दसों गुरुओं के मुख से निकले हुए 
भजनों का संग्रह है) वना दिया । उनके अन्तिम शब्द हैं:-- 
“गुरुमन्थजी मानियो प्रगट शुराँ की देह। 
जाका हृदया सुद्ध है खोज सबद में लेह । 
तभी से अबतक वरावर सिक्ख लोग इसी महान्‌ ग्रन्थ 
“श्री गुरुग्रन्थ साहब? का पूजा पाठ करते हैं तथा इसके 
शब्दों से कृतकृत्य होते हें । गुरुअन्थ साहब में कुछ 
ऐसे सुन्दर काग्यरल हैं जो वावर के भीषण आक्रमण के 
समय और भारतवर्ष की दुर्दशा का वर्णन करते हैं । उनका 
ऐतिहासिक मूल्य प्रर्थनीय दै । ऐसा प्रतीत होता है 
मानों उस समय के शत्रुओं द्वारा किये गये अत्याचारों का 
वर्णन कविता के रूप में स्वयं भारतमाता ने अपने हाथों से 
लिख डाला है । उस वर्णेन के भजनों का नाम “बावरचाणी' है । 
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डन समस्त वाणियों से प्रकट होता है कि गुरुजी का 
हृदय किस अकार भारतमाता के लिए तड़प रहा था। गुरु 
नानकदेव सै बढ्कर और कौन देशभक्त होगा£ १ सवं- 


शक्तिमान्‌ परमेश्वर से उनके भारत से विसुख होने का 
कारण पूछते हैं: 


॥ खुरासान खससाना किया । र 
हिंदुस्तान डराया' ॥ 
अथात्‌ हे प्रभो, जिस प्रकार आपकी दया इष्टि खुरा- 
'सान देश पर है उस प्रकार को दया एष्टि से आज भारत- 
वर्ष क्यों वश्चित है १ उनके इन वचनों का वडर ऊँचा स्थान 
है, जिसका 


है । यह उस देशभक्त की बुलंद पुकार 
हृदय अपने देश को गिरती हुई अवस्था को देखकर व्यथा 


हो चुका दै | 
ना नानकदेव स्वभाव से ही देशभक्त थे, तो वह 


| यदि गुरु ह 
पैदाइशी कवि भी थे । कवि के रूप में ही उन्होंने अपने 
उनके संदेश उत्कृष्ट 


मधुर संदेशों को कूक उठाई थी । हा 
होते हुए भी सरल हैं , पवित्र होते हुए भी घरेळ हें; 


ओजस्वी होते हुए भी मधुर है | | 
` हमें दुनिया में मत्यु, रोग और हास का पूरे तौर पर 


सामना करना पड़ता है । प्रत्येक युवा और प्रत्येक नवीन 
बस्तुएँ विक्त और क्षीणावस्था की उत्पत्ति करती हुई नष्ट 
हो जाती हैं। सचमुच जिस संसार में हम लोग रहते हें, 
उसमें यथार्थता की अपेक्षा असारता का भाव अधिक है । 
तब क्या हम इसको यथार्थ की दुनिया पुकार सकते हँ १ 
इस परिवर्तनशील दुनिया के पीछे एक अन्य सुनहरी, 
अपरिवर्तनशील और वास्तविक दुनिया भी है ; इस प्रकार 
का कथन हमारे विश्वरक्षकों का नहीं है। यह छिपी हुई 
दुनिया तब स्वर्ग की राजधानी कहलाती थी और उस 
स्वर्गीय दुनिया का रास्ता बतानेवाला ही विश्वरक्षक कहलाता 
था। गुरु अर्जुनदेव को साथियों के सहित जब झुसल- 
मानों ने जळते कड़ाहे पर वैठाया ओर आरे से उनके शरीर 
को काटना शुरू किया तब उनको इसी स्वर्गाय दुनिया का 
सुख मिंल रहा था । इस सुख के अनुभव को गुरुजी ने 
सभी शिष्या को प्रदान किया और उसकी कुंजी भी वतलाई,; 
अथोत्‌ “नाम? । 
' यह अळीवांबा व चालीस चोर के किस्से में के “खुळ?” 
के सरश है, जिसके विना मनुष्य भटकता फिरता है । 
गुरु नानकदेव विश्वरक्षक् हैं, पैगंवर हैं, क्योंकि उनके 


शिक्षक के रूप में पाते हें ; ऐसा शिक्षक जिसका न 


था और न ईसामसीह की भाति मेमने के सरश गुण ब. 
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हाथों में इस उच्च अधिकार की लगाम है । 

















क्या है जो इस अद्वितीय अधिकार से वञ्चित सै ह | 
तो निरा आत्माविहीन शरीर के तुल्य होगा । य ih 


देव इसकी व्यवस्था रामवाण औषधि के समान ८, | 
और इस “नाम ” जप की शक्ति से परिचित र 
सकते हैं कि गुरु नानकदेव वास्तव में एक उच्च क बर भर 
विश्वरक्षक-हैं । सिक्खधमे के गुरु नानक में भषति } 
और उत्तमता है । वे सभी भकार के पापियों को ३. 
शरण में स्थान देते हें, क्योंकि हम उन्हें सर्वप्रथम | § 


हम लोगों को स्वावलम्वी बनाने में वीतता है। दे क| | 
हैं, क्योंकि वे मचुष्यत्व के माधुर्यं से ओतप्रोत हैं। सं ३ 
सादगी और उत्तमता है, क्योंकि वे सभी अधिकारों के स | 
हैं। यही इस धर्म का मुख्य सहारा है और इसी में | | 
नानक की शिक्षा और उनके दर्शनशास्र का तत्त्व वग. 
हे । वे पूर्व और पश्चिम में हिंदू और मुसलमान देते! 
एक समान रक्षक थे । उनके महान्‌ व्यक्तित्व में पू क| 


जाते हैं । क्योंकि उनके व्यक्तित्व में न तो मोहम्मद | : 
उत्सुकता थी, न रास एवं कृष्ण जैसा इशवरपदत गेत 


वे सभी अलौकिक गुणों के केन्द्र थे और उनमें उन सब 
का पूर्ण संयोग पाया जाता है । 
इस प्रकार शुरु नानकदेब का व्यक्तित्व दो शब पं 
संक्षिप्त किया जा सकता है--अलौकिक और सादगी! जे) 
सीधा और ईश्वर को पाने के लिए सच्चा मार्ग जागे | 
इच्छुक हैं वे गुरु नानकदेव में और उनके द्वारा दप “| हु 
में अपने अचूक मार्ग का दर्शन करेगे। र || 
गोविन्द सिंह समयानुसार और भी आगे वढ़ गये | || 
समस्त जनता में वीरता का भी भाव भर दिया! ४ | 
रूप रखने के लिए कुछ धार्मिक नियम बनाये जैसे प |. 
अथीत कच्छ, कड़ा, केश ,,कंघी और कृपा 
उन्होंने अपने चारों पुत्रों का वलिंदान करके छ i 
धर्म में ढ़ रहना मनुष्यों का कर्तव्य, है | इसी उपायरै A 
औरंगजेब की बढ़ती हुई घमान्धता को रोकी? वि || 
वर्णन सभी इतिह्वासग्रन्थो में पाया जा सकता दै j 
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मे \ दृश्य सृष्टि के हजारों व्यवहार किस पद्धति से चलाये 
र उदाहरणार्थ, व्यापार कैसे करना चाहिए ? लड़ाई 


| ईन जीतनी चाहिए १ रोगी को कौन सी औषधि किस समय 
छ| (जाय ! सूर्य चन्द्रादि की दूरी को केसे जानना चाहिए 
| झे मली भाति समझने के लिए हमेशा ( नामरूपात्मक ) 
ने । हम सृष्टि के. शान की आवश्यकता हुआ करेगी ; और 
| झगे. कुछ संदेह भी नहीं कि इन सव लौकिक व्यवहारों 
छु। ग्ने अधिकाधिक कुशलता से करने के लिए ( नामरूपात्मक ) 
 आधिमौतिक शाज्ों का अधिकाधिक अध्ययन' अवश्य 
क्ष | इला चाहिए । परंतु यह.गीता का विषय नहाँहै। : 
ह| “गीता का.मुख्य विषय तो यही है, कि अध्यात्म दृष्टि 
से मनुष्य की परमश्रेष्ठ अवस्था को वतलाकर उसके 
ए| आधार से यह निर्णय कर दिया जाय कि कर्म अकर्मरूप 
"| नौति धर्म का मूल तत्त्व क्या है। इनमें से पहले यानी 
भ्रधात्मिक परमसाध्य ( मोक्ष ) के वारे में आधिभौतिक 
| 'ि उदासीन भले ही रहे, परंतु: दूसरे विषय का अथात्‌ 
त) बल नौतिधमे के मूल तत्त्वो का निर्णय करने के लिए भी 
| आविभोतिक पक्ष असमथ है । ओर पिछले प्रकरणों में 
रम बतला चुके हैं कि अत्ति की स्वतन्त्रता, नीतिधर्य को 
नित्यतां तथा अस्तत्व , प्राप्त, कर लेने की मनुष्य के मन' 
भ स्वाभाविक इच्छा इत्यादि गहन विषयों का निर्णय 
(| पषिभोतिक पंथ से नहीं हो सकता---इसके लिए आखिर 


स आत्म अनात्म विचार में प्रवेश करना हो पड़ता है । 
परंतु 


। | है जाता । 


ad 


” “शट र 


२८००००८ 


हट नि आ. 


| 
| 
|; 


> ३ जगत्‌ के आधारभूत असत्तव की नित्य उपासना 
॥ पै ओर अपरोक्षानुभव से, मंनुष्य की आत्मा को एक 


> 


हीं 


भेध्यात्मशाज्ञ का काम «कुछ इतने ही से पूरा नहीं : 


ग्नि नीला 


( ढोकमान्य तिळक ) 


अकार की विशिष्ट शान्ति मिलने पर उसके शील स्वभाव 
भे जो परिवर्तन हो जाता है. वही सदाचरण का मूल है 
शषारुए इस वात पर ध्यान रखना भी: उचित है कि मानव- 
ति की पूणोवस्था के विषय में भी अध्यात्मशात्र की 
सहायता से जसा उत्तम निर्णय हो जाता है वैसा केवल 
आविमातिक सुखवाद से नहीं. होताः। कयोंकि यहः वात 
पहले भी विचारपूर्वक वतलाई जा चुकी है कि केवल 
विषयसुख तो पशुओं का उद्देश्य या साध्य. है;-उससे ` 
ज्ञानवान्‌ मनुष्य की वुद्धि का कभो पूरा समाधान-हो. नहीं 
सकता । सुख दुःख अनित्य हैं तथा धर्म ही नित्यः है-। 


'इस दृष्टि से विचार करने पर-सहज ही ज्ञात 5हो:जायंगा कि 


गीता के पारलोकिक घर्म तथा नीतिधर्म दोनों:का : प्रतिपालन 
जगत्‌ के आधारभूत नित्य तथा अमृतत्व के आधार. से 
ही किया गया है, इसलिए: यह परमावधि का गीताधर्म उस 
आधिभोतिक शास्र से कभी हार नहीं खा सकता; जो 
मनुष्य के सव कमौ का विचार सिर्फ इस” दृष्टि से किया 
करता है कि मनुष्य केवल एक उच्च प्रति के - जानवर: है'। 
यही कारण है कि हमारा गीताधम नित्य.तंथा अभय 
हो गया है ओर स्वयं भगवान्‌ ने ही उसमें ऐसा सुप्रबन्ध 
कर रखा है कि हिंदुओं को इस विषय में किसी भी दूसरे 
धर्म, ग्रन्थ या मत की ओर मैंह ताकने की आवश्यकता 
नहीं पड़ती । जब सब ब्रह्मज्ञान का .निरूपण हो गयां 
तब याज्ञवल्क्य ने! `राजा. जनक से ::केहां हे कि “अभये 
वे प्राप्तो$सि?* अबःतू अभय हो गया ( १०:१४ २८७) । 
यही वात इस गीताधमे के ज्ञान के लिए अनेक अथ 
में अक्षरशः कही जा सकती है। 


IO) ~ 


`¬ गीतांघम कैसा “है १ यह संवेतोपरि निर्भय और 
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ब्यापक है ; अथात्‌ वणे, जाति, देश या किंसी अन्य 
भेदों के झगड़े में नहीं पड़ता , किंतु सब लोगों को एक ही 
देता है ; वह अन्य सब 


माप तौल से समान सदूगति देत 
धर्मों के विषय में यथोचित सहिष्णुता दिखलाता है; वह 


ज्ञान, भक्ति और कर्मयुक्त है; ओर अधिक क्या कहें, वह 
सनातन वैदिक घम्मबृक्ष का अत्यन्त मधुर तथा अमृत- 
फल है । वैदिक धर्म में पहले द्रव्यमय या पञ्चय 
यज्ञां का अथोत्‌ केवल कर्मकाण्ड का हो अधिक माहात्म्य 
परंतु फिर उपनिषदों के ज्ञान से यह केवल कर्मकाण्ड- 

प्रधान श्रौतधर्म गौण माना जाने लगा और उसी समय 
सांख्यशाज्र का भी आदुभोव हुआ । परतु यह ज्ञान 
सामान्य जनों को अगम्य था और इसका झुकाव भी कर्मे- 
संन्यास की ओर ही विशेष रहा करता था, इसलिए केवल 
औपनिषदिक धर्म से अथवा दोनों को समाते एकवाक्यता 
से भी सर्वसाधारण रोगों का पूरा समाधान होना संभव 
| नही था । अतएव उपनिषदों के केवल वुद्धिंगम्य ब्रह्मज्ञान 
के साथ प्रेमगम्य व्यक्त उपासना के राजगुह्य का संयोग 
करके, कर्मकाण्ड को प्राचीन परम्परा के अनुसार ही, अजुन 
के निमित्त से गीताधर्म सब लोगों को मुक्तकण्ठ से कहता है कि 
४तुम अपनी अपनी योग्यता के अनुसार अपने 
अपने सांसारिक कतव्यो का पालन लोकसंग्रह के 
लिए निष्काम बुद्धि से, आत्मौपम्य दृष्टि से तथा 
उत्साह से यावज्जीवन करते रहो; ओर उनके द्वारा 


फाचीनतम घरमापदेश 


के जल 


६ `~ काममा न कुक जे 
जा 
का आत 


pr न का. ऑन जन ज्र हू 
>” स, 


ऐसे नित्य परमात्म देवता का सदा यजन 
पिण्ड ब्रह्माण्ड में तथा समस्त प्राणियों में ए 
व्याप्त है--इसी में तुम्हारा सांसारिक तथा पारडे 
किक कल्याण है ।” 

इससे कर्म, बुद्धि ( ज्ञान) और प्रेम (सचि) 
बीच का विराध नष्ट हो जाता हैं; ओर सव 
जीवन ही को यज्ञमय करने के लिए उपदेश देनेवाहे 
गीताधर्म में सकल बैदिक धर्म का सारांश आ जात | 
इस नित्य धर्म को पहचानकर, केवल कर्तव्य समन ह 
सर्वभूतहित के लिए अयल करनेवाले सैकड़ों महात्मा षे 
कतो या वीर पुरुष, जब इस पवित्रा भरतभूषि १ 
अलंकृत किया करते थे, तव यह देश परमेश्वर कन्न 
का पात्र बनकर न केवल ज्ञान के, वरन्‌ ऐखर्य हे). 
शिखर पर पहुँच गया था; और कहना नहीं हेग १ : | 
जवसे दोनों लोकों का साधक यह श्रेयस्कर धर्म हूर म 
है तभी से इस देश की निकुष्टावस्था का आरम्भ हुआ ९ 
इसलिए ईश्वर से आशापूर्वक अन्तिम आथना यही ही । 
भक्ति का, ब्रह्मज्ञान का और कतृत्वशक्ति का येत] ' 
मेल कर देनेवाले इस तेजस्वी तथा सम गीतापन। ` 
अनुसार परमेश्वर का यजन पूजन करनेवाले सतु | | 
देश में फिर भी उत्पन्न दे । | 

समानी ब आकूतिः समाना हृदयानि बः। | 

समानमस्तु वो मनो यथा वः सुसहासति। 


न 
° 


चव का अन्तिम वचन । 
जित्त प्रकार आप लोगों का सुन्दर साथ हो गया है ( इस संसार और समाज में | 
जन्म हो गया है, इस देश और इस युग में एक साथ रहने का अवसर मिल गया है » * 
आप लोगों का संकत्प एक रहे, आप लोगों के हृदय एक हो जाये, आप लोगों का मग भी 
ऋ० ?०।१९१।५ यहाँ "एकत्व? का संदेश ऋषियों ( वैदिक ), मुंनियों और आचारय ने दि | पर 
बह “एक होने और एक को पहचानने ? का उपदेश बिश्व के समी घर्माचायों ने दिया है । 


सक्ालनहव्‌ 
। ( आर्यसंस्कृति की आत्मा ) 


)३) (ले० शरी विश्वनाथनारायण सिंह एम० ए०, बी० एछ०, ,सभापति, तुळसी मीमांसा परिषत्‌, काशी । ) 


सनातन? के दो अर्थ हो सकते हे । एक अर्थ तो 
हे सकता है- नित्य? अथवा “शाश्वत ?, जसा कि इस 
पद में है--- 
४ सनातनस्त्वं पुरुषो मतों मे” 
गीता १११८ 


क पि 


१ 
| दुसरा अर्थ “क्रमागत? अथवा “ परंपरागत? हो सकता 
४ | रै । उदाहरण के लिए निम्नलिखित वाक्य को ले लीजिए-- 
।॥| “यह प्रथा सनातन से चली आई है । ? 
फा : _* x x 
र| “सनातनधर्म? में “सनातन? शाब्द के दोनों अर्थ 
र|] किये जा सकते हें । सनातनधर्म नित्य अथवा शाश्वत 
न| भमै है, क्योंकि सत्य सिद्धान्ता पर स्थिर रहने के कारण 
॥॥ उव तक विश्व में सत्य की स्थिति है, तव तक इसकी भी 
[| थिति बनी रहेगी । 
| सनातनधर्म क्रमागत अथवा परंपरागत धमे है, क्योंकि 
| एक तो इस धर्म में परंपरा का वड़ा आदर है, और दूसरे 
सके स्वरूप को समझने के लिए कोई एक धर्मग्रन्थ पर्योप्त 
गहं और न कोई एक ऐसा काल ही बनाया जा सकता है 
| बेवसे इसका प्रारम्भ हुआ । इसे समझने के लिए 
| सकी परंपरा का--इतिहास का- ज्ञान आवश्यक है । 
| 


| st” Sr Ei 


| इस लेख में हम सनातनत्व के इस पिछले अर्थ पर 
विचार करेंगे । 
| x x | x 
| ऐगातनधर्म में परंपरा का बड़ा मान है । इसका 
| भाग अठारहवी शताब्दी तक लिखे गये दर्शन और स्मृति 


is 


र 


'शाख्रियाँ पर मीमांसा कां बहुत बड़ा अभाव पडा । 


के सभी ग्रन्थों में मिलता है। इन दोनों विषयों पर 
जितने अन्थ हैं उनमें यह प्रणाली पाई जाती है कि यथा- 
साध्य पूवोचायों के मतों का खुलेआम खण्डन न करके 
उनके वचनों से यथोचित अर्थ निकालने का प्रयत्न किया 
गया है और जहाँ खुलकर खण्डन करना ही अनिवार्य हो 
गया है वहाँ भी जिन आचायों का खण्डन हुआ है उनकी 
उपेक्षा नहीं की गई है- उनका नाम वड़े आद्र से लिया 
गया है । उदाहरण के लिए प्रस्थानत्रयी अथवा यांजञ- 
वल्क्यस्मृति पर किये गये भिन्न भिन्न भाष्यों को ही ले 
लीजिए । अथवा उतने दूर जाने की जरूरत ही क्या ? 
श्रीमद्भगवद्गीता में किये गये “यज्ञ” शब्द के अथ को हो 


ले लीजिए। श्रीमद्भागवतादि पुराणों में भी यही प्रणाली 
दिखाई देती है । 
इसके दो कारण हें । एक तो संस्कृतभाषां में शं्दों 


का “ कल्पवृक्षत्व श अथोत. एक शब्द के अनेक अर्थ छंगाये 


जा सकने की संभावना । 


दूसरा कारण यह है कि यहाँ के दाशनिकों और धमे- 
केवळ 
“विधि? और “अनुवाद? इन दो शब्दों ने ही नं जाने 
कितनों को कामधेनु का काम दिया । | 
xX xX | > 
_ परिवतेन के दो ढंग हे । एक तो क्रान्ति ( revolu- 
{107 ), दूसरा क्रमागत विकास ( evolutoin ) । 
जहाँ क्रमागत विकास का साधन या गुंजाइश नहीं रहती 
वहीं क्रान्ति होती है । हमारा विचार है कि यदि मीमांसा 


» 
जी 
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न होती तो संभवतः हम सनातनधर्म में श्रुति स्ति मद 


पद न देख पाते जो आज है । 


सनातनधर्म में श्रुति स्थिति के काल से आज तक जो ै 


परिवर्तन हुए हैं, वे विकास की प्रणाली द्वारा हुए है क्रान्ति 
द्वारा नहीं । : अतएव परंपरा का आदर्‌ वना रहा दै! 
x 2१ पक नेट 
र यह न समझ लेना चाहिए कि कान्ति द्वारा जा परिवतेन 
द है उसमें परिवतन की मात्रा. क्रमशः हुए परिवर्तन से 
अन्ततोगत्वा विशेष होती हैं। परिणाम में देखा जाय तो 
बिकास की प्रणाली से भी क्रान्तिकारी परिवतेन हो जाते 
हे 1 फर्क इतना ही है कि कान्ति की प्रणाली में “लिफाफा” 
और 'मजवून? दोनों बदल जाते हे, विकास की प्रणाली में 
“मजवून? तो कुछ का कुछ हो जाता है, मगर “लिफाफा? 
वही का वही बना रहता है । 
` ` उदाहरण के लिए शंकर के पूर्व काल के श्रौत स्माते 
धर्म के स्वरूप की तुलना शंकर द्वारा दिये गये उसी घर्म के 
स्वरूप से की जा सकती है। शंकर के पूर्व के श्रौत 
स्माते धर्म के स्वरूप का प्रतिनिधि हम कुमारिल भट्ट को 
मान सक़ते हैं। यद्यपि दोनों ने वैदिक धर्म की स्थापना 
ही के लिए कार्य किये थे, तो भी शंकर एवं कुमारिल के 
टृष्टिक्षेण में कितना बड़ा अन्तर है | तभी न श्री रामा- 
बुजाचाय ने शंकर को “प्रच्छन्न वौद्ध” कहा था , किंतु 
दवीजवान ओर किसी ने उनकी वात पर कान नहीं दिया । 
क्योंकि यद्यपि शंकर ने श्रौतधर्म में कर्मकाण्ड के स्थानपर 
ज्ञानकाण्ड को प्रधानता दी, किंतु श्रुतियों की निन्दा करके 
नहीं, उन्हीं से अभीष्ट अर्थ निकालकर उन्होंने परंपरा का 
आद्र क्रियां और साथ हो साथ आवश्यक परिवर्तन भी । 
अतएव वह “नास्तिकों वेदनिन्दकः? होने से वचे रहे । 
भगवान्‌ बुद्ध का उदाहरण और "नास्तिको वेदनिन्दकः 
यह पद हमें साफ साफ वताते हें कि सनातनधर्म में 
परंपरा का वडा मान है और उसको उपेक्षा करनेवाले की 


खत 


बात--चाहे वह स्वयं सत्य भी हो, और उसका र्ष 
से वडा पुरुष हो--सुनने लायक नहीं समझी जाती 
32:22. " २८ | 
~ इतना परंपराग्रेम अच्छा है या बुरा इसपर 
करने के पहले हम इस परंपराप्रेम, की . तुटता 
देश के परंपराप्रेम से करेगे 
सारे संसार सें ब्रिटेन के शासनविधान ( द 


रि 


£६1०० ) की प्रशंसा हे । कहा जाता है कि अमन 


के साथ साथ लिखने बोलने की जितनी स्थायी सतन 
तथा शासन में प्रजा का जितना अधिक हाथ वहाँ है उ 
और कहाँ नहीं । इसकी वजह यह वताई जाती३६| 
वहाँ का शासनविंधान कुछ विद्वानों की गढ़ंत नहीं है 


न एक दा दिनं में वना है वाल्क वह संपूर्ण रार हूं | ` 


आत्मा का अतिविम्व है और सदियों के क्रमशः विक्रय ब्र| ' 
कविवर टेनिसन के शाब्दो में वहॉ- | कप 
‘Freedom slowly broadened dom| | 


from ‘precedent to:preceden!| : 


-अथोत्‌ , स्वतन्त्रता शनें: . शनेः - परं पराक्रम से विकास 
आप्त हुई ॥. | >८7 6 5 ; 


ई ० 


इस क्रमशः विकास का कारण अंग्रेजों का परंपरे| २ 


(1,078 of (80907 ) बताया गया है। | र 


इतिहास में शासनविधान को सुधारने के हेतु नाममंत्र 
एक कान्ति हुई थी जिसका कोई स्थायी प्रभाव नहीं र) | 
विकासप्रणाली का परिणाम होने के कारण ब २ 
शासनविधान की भी यही: कैफियत है कि मजदूर 
गया है, लेकिन लिफाफा वही है । कानून के शब्द 
में वहाँ के महाराज दो सौ वर्ष पहले की तरह शः | १ 
निरङ्कश शासक हैं, किंतु व्यवहार में ब्रिटेन क || 
किसी देश की अजा से कम अधिकार नहीं प्रात 2 ' | 
` . ब्रिटेन कीः राजां की अवस्था वहाँ के 
में वही है जो सनातनधर्म में वेदों की, अर्थात 


पृ 
पे 
ध 


मा 0 0 
बै ते कोई अन्त नहीं, किंतु व्यवहार में उनका तद्नुसार 
नहीं दिखाई देता है | 
> स्य स्की 


भ्‌ | | परंपराम्रेम प्रायः उसी देश में अधिक पाया जाता है 
| इहो के ुद्धिजीवियों में कानूनी मिजाज के लोगों की संख्या 
| उद्नेव होती है । कानूनदाँ आईन की दफाओं को बदल 
.| नसते नेहीं | ऐसी हालत में उन्हें बड़ी बड़ी वारीकियाँ 
जै तिद्लंकर अंपने अपने पंक्ष का समर्थन करना पड़ता है । 
| इसका प्रभाव उनकी विचारपद्धति पर स्थायी रूप से 
७ | पढ जाता है। वे किसी वस्तु के वाहरी रूप को बदलने 
ह| ढेनाम से घवराते हें । वे ऐसी कोई विधि निकालने में 
धो कुशल होते हें कि देखने में चीज ज्यों की त्यों वनी रहे, 
टर | उसका सार वदले जावे । कानून को धाराओं के साथ 
ब उनका व्यवहार ऐसा ही होतां हे । | 
[| ब्रिटेन के वुद्धिजीवियो में सदा से कानूनदाँ लोगों की 
प्रधानता रही हे । ऊपर हम वता चुके हें डि इस देश में 
भी विद्वानों पर मीमांसा का वडा प्रभाव पड़ा है । 
|. किंतु कानूनदाँ लोगों के ढंग को- मुख्यतः विकास की 
' | पद्धति ( 0100655 01 ४०।५६।०० ) को तुच्छ दृष्टि से 
र | नही देखना चाहिए । इंग्लेंड का शासनविधान इसका 
के) उदाहरण है । युक्ति से भी यही वात सिद्ध होती है । 
{| १८ जा 30 
| कहावत प्रसिद्ध है कि, “आम खाने से मतलब या 
| पठली गिनने से। यही कहावत हम उन लोगों के सामने 
£| श करना चाहते हैं जो सनातनधर्म में क्रान्ति की पद्धति 
म से परिवर्तन करना चाहते हँ। हमारा मत है कि सनातन- 
| षे परिवतेन ही नहीं, क्रान्तिकारी परिवतंन' की आव- 
| सशता है किंतु यदि वह परिवर्तन सनातनधर्म की छाया में 
“पीके नाम. पर :किया जाय तो अधिक: लाभ होगा । 
भागे से चलने पर आवश्यक. सुधार के साथ 


{ 
भष परंपरा की, सनातनत्व की रक्षा हो वही श्रेयस्कर हे । . 


क्‍ नतन 
: 


उसकी भावना पर कोइ आघात नहीं पहुँचता । 
का विरोध करनेवाले सुधारक एक नया पंथ भले ही 
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सनातनत्व ( Traditionalism ) का- तिरस्कार 
कर कान्ति द्वारा परिवर्तन करने में अनेक दोष हैं । 

पहले तो विरोध बढ़ना अनिवार्य है। आरम्भ से 
ही दो पक्ष हो जाते ह--एक सनातनधर्म का विरोधी 
दसरा पक्षपाती । सनातनत्व. का संवन्ध भावनाओं 


| ( Sentiments ) से है। उनपर आघात पहुँचाने 


पर जनता में हमारा विरोध होगा. ।: ` ऐसी अवस्था में 
यदि हम कुछ' सुधार कर भी पाये; तो उसका प्रभाव सनातन- 
धर्म पर अप्रत्यक्ष रूप से ही पड़ेगा, क्योंकि परंपरा का 
तिरस्कार करने के कारण” हम सनातनधर्म में वने नहीं रह 
सकेंगे । सनातनधर्म की ध्वजा के नीचे वने रहने. पर 
यथेच्छ सुधार का प्रस्तावः करने पर" भी, हमारा विरोध 
एक पक्ष के पण्डितों से भले हो, जनता हमारा विरोध नहीं 
करेगी, क्योंकि यदि हम परंपरा का आदर करते हैं तो 
संनातनत्व 


चला लें, वे सनातनम में कोई सुधार न कर पावेंगे । वे 
केवल सनातनधमे के विरोधी एक नये पंथ को सृष्टि करेगे । 

दूसरा दोष यह है किं भूतकाल से हमारा संवन्ध 
विच्छेद हो जाता है। शाश्वत ज्ञान का वह अनुपम 
भाण्डार जो सनातनधर्म के नाते हमारी पैतृक संपत्ति है, 
उससे हम अपने को वञ्चित कर लेते हें । हंमारी अवस्था 
उस नदी की तरह हो जाती है जिसका अपने उद्‌गम के 
साथ संवन्ध टूट गया हो। | 

तीसरा दोष यहद है कि हमारी अवस्था मित्र की सो 
नहीं रह जाती जो उचित राय देता है, बल्कि विरोधी की 


सी हो जाती है जो दोष हता है। विरोधी को मनो- 


बृत्ति हो जाने पर हममें पक्षपात का भाव आ जाता है। 
हम आवेश में दोष गुण की ठीक संमीक्षा करने का कष्ट 
न उठाकर, गुणों पर भी आघात करने लगते हँ । 

चौथा दोष यह है कि. क्रान्ति की अवश्य प्रतिक्रिया 





गीताधर्म 
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( Reaction 
गया है कि क्रान्ति के 


कला 
== == 


) होती है। कभी कभी तो ऐसा देखा 
काल में जितने अच्छे भी 
हुए, प्रतिक्रिया के काळ में उनपर भी पानी फिर गया । 
इन सब दोषों पर विचार करने पर कहना पड़ता है 
कि जो व्यक्ति सनातनधर्म में सुधार करने के लिए उत्सुक 
हैं उन्हें अवश्य परंपरा का आदर करना चाहिए । सना- 
तनधर्म का इतिहास इस वात का साक्षो है कि इस धर्म ने 
परंपरा के निरादर को कमी क्षमा नहीं किया है । सना- 


तनत्व अथवा परंपरा से प्रेम इसकी एक प्रधान विशेषता है । 
>< > 


र परंपरागत धर्म है। अतएव किसी ग्रन्थ- 
विशेष के द्वारा इसके स्वरूप का ज्ञान संभव नहीं है । 
इसे समझने के लिए इसकी परंपरा' का--इसके इतिहास 
का-ज्ञान आवश्यक है। अपने आर्यसमाजी भाइयों 
की तरह हम वेदों के ही द्वारा सनातनधर्म का स्वरूप नहीं 
समझ सकते । सनातनधर्म एक जीवित धर्म रहा है। 
इसके अनेक संस्करण होते रहे हैं। स्वयं वेदों को हम 
उस अकार एक ग्रन्थ नहीं कह सकते, जिस प्रकार मुसलमान 
कुरान को कहते हैं । वेद सैकड़ों, हज़ारों वर्षो कौ संस्कृति 
के दार्शनिक बिचार, यज्ञ की प्रणाली, नियम, काव्य साहि- 
त्यादि के निदर्शन हैं । स्मृतियाँ भो सैकड़ों वर्षों के विकास 
के फलस्वरूप हें । अतः कोई यह नहीं कह सकता कि 
सनातनधर्म वेदों में ही, उपनिषदो में ही, पुराणों में ही 
अथवा स्मृतियो में ही है । हमारे तुच्छ मत से तो उसके 
स्वरूप को समझने के लिए वेदों से आरम्भ कर स्वर्गाय 

_पं० नकछेद रामजी के “ सनातनधर्मोद्धार' के से ग्रन्थ तक 
को पढ्ने की आवश्यकता है। किंसी ग्रन्थ का महत्त्व 
कम, किसी का विशेष है । सनातनधर्म के क्रमविकास 
को निम्नलिखित शोक में प्रतिपादित किया गया हैः--- 
` “अन्ये इतयुगे धमोस्त्रेतायां द्वापरेऽपरे । 
अन्ये कढियुगे णां युगहासानुरूपतः ॥? मनु 
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सनातनधर्म के परंपरागत होने का लस छ 
बात से मिलता है । सनातनधमे के जितने प्रधान णी | 
ग्रन्थ हैं उनका स्वरूप संग्रहग्रन्थ के समान द हि 
संहिता कहते हैं--और उनमें संवाद को अणाली २. | 


h 


व्यास अपनी बात कहने का दावा नहीं करते, वे पह ॥ 
हुई बातों को दुहराते हैं। वेद्मन्थों के ऋषि वी ॒ 
अलग हैं । उपनिषदों में कहीं याज्ञवल्क्य मैत्रेयी ३ | 
बीच, कहीं यम और नचिकेता के बीच और इहि | 
और के ही वीच हुई वातों के उद्धरण हैं । स्मृतियोमें ३ | 
ऋषियों के बीच हुए प्रश्नोत्तर का ही हवाला दिया ज | 
हे । महाभारत और पुराणादि की तो कुछ न पूछ।| 
आप जो वात पढ़ रहे हैं वह पहले शिव ने पार्वती से छू, | 
अथवा ब्रह्मा ने इन्द्र से, या संजय ने धरतराष्ट्र से, वा पतर | 
शौनक से, वा वैशंपायन ने किसी और से, इसका निभ | 
करना कठिन हो जाता है । ऐसा जान पता हैह| 
जिनके ऊपर कुछ कहने का बखेडा लाद दिया गया है | 
अपनी कही बातों की जिम्मेदारी दूसरों के सिर डम! | 
यह सिद्ध करना चाहते हैं कि उन्होंने अपनी ओर तेझ , 
नहीं कहा । देखिए न | गीता में स्वयं भगवान्‌ कृष्ण बे | 
उपदेशों का “खानदानीपन” सिद्ध करने कें लिए 1100 
लम्बी वंशावली पेश करते हेः-- 


इमं विवस्वते योगं प्रोक्तवानहमव्ययस। | 


विवस्वान्मनवे प्राह सनुरिक्ष्वाकवेञ्त्रवीत। 
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एवं परम्पराप्राप्तमिमं राजषैयो रि | ` 
ऐसी परिस्थितिं परंपराप्रेम का ही परिणाम है। ^| ' 
सभी अवसरों पर लोगों ने अपनी बातों की पर | | | 
सिद्ध किया दै, क्योंकि उन बातों को परंपरागत स ली 
जनता उन्हें प्रसल होकर सुनेगी, ऐसा संभव | 
विश्वास जान पड़ता है । ड 
१ ` 


१९ क 


कि) ' 20 
$ | 


| | जैनधमे 


~ | | Des ~° ° र रा नत 


है | के अपौरुषेयत्व के सिद्धान्त में भी हमें परंपराप्रेम 
वन | „ सगाततत्व की गन्ध जान पड्ती है। परंपरा का 
रे दाता कोई व्यक्तिविशेष नहीं होता। कम से कम 
| त बा का पता लगाना कठिन है जिसने किसी परंपरा- 
को के को जन्म दिया । परंपरा का आरम्भ कवसे हुआ, 
क | उन्न भी निश्चय नहीं किया जा सकता । प्रायः परंपरा 
अ | हरे दिनों की होतो है कि किसी को उसका आरम्भ याद 
दे इही रहता ( immemoria| ), अतएव परंपरा भी एक 


भी 
| 
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प्रकार से अपौरुषेय और अनादि होती हे । परंपरा रार 
को, संस्कृतिविशोष की अथवा आत्मा की अभिव्यक्ति हे । 
हमारी धारणा है कि सनातनधर्म में वेदों के आप्तत्व का 
कारण उनका अपौरुषेयत्व--उनका सनातनत्व ही है । 

जिस प्रकार परंपरा ( ६720६107 ) किसी राष्ट्र की 
आत्मा की अभिव्यक्ति है उसी प्रकार सनातनधर्म परंपरागत 
होने के कारण, अपने सनातनत्व के कारण--आर्यसंस्क्ति 
की आत्मा की अमिंव्यक्ति है। 





| | जेल 


| (३०-१० कैढाशचन्द्र जैन, संपादक जैनद्शेन, धमाध्यापक स्याद्वाद विद्यालय तथा हिंदू विश्वविद्यालय, काशी |) 


4, 


| किसी भी धर्म की सत्यता का सीधा संवन्ध उसके 
| तिद्वान्ता से होता हे--इतिहास से नहीं, फिर भी बोते दिनों 
| के गोरगान से उसके सिद्धान्तो पर एक क्रियात्मक प्रकाश 
म| पता है। अतः उसका अनुशीलन यहाँ अनुचित 


| न होगा । 
| | | इतिहास 
हु । जनसाहित्य की मान्यता के अनुसार, जैनधर्म अत्यन्त 
| चीन युग से प्रवाहित हो रहा है । प्रत्येक कल्पकाल के-- 
जो संसार के क्रमिक विकास और क्रमिक हास का मापदण्ड 

` है-उत्सपिणी जोर अवसर्पिणी नामक दो विभागों में 

` पवीस चौबीस महापुरुष समय समय पर जन्म लेते है । 
के ग्रवतेक होने के कारण “तीर्थंकर” कहे जाते 
है। इस युग के आदि घर्मप्रवतेक श्री ऋषभदेवजी 
” जिनके पुत्र भरत के नाम पर इस देश का नाम भारतवर्ष 
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=| हिंद पराग वषे को विष्णु का आवो. 


| . १, प्राचीन अनो में भारतवर्ष के नांमकरंण के विषये में कई 


| पिती हे, उनसे से एक यह हसं ० । 


|] 


अवतार मानते हैं । श्री भागवत में उनके चरित्र का वडा 
ही सुन्दर चित्रण किया गया है और यह भी लिखा गया 
है कि इन्हीं की शिक्षा लेकर कलियुग में अहेज्ञाम का राजा 
जेनधम का प्रचार करेगा । इस अन्तिम वाक्य के संवन्ध 
में यहाँ कुछ लिखंना उपयुक्त न होगा । कारण, सांप्रदायिक 
मनोद्त्ति के दूषित उदाहरणों की भारतीय साहित्य में कमी 
नहीं है। हमारा आशय केवल इतना ही है कि भागवत) 
ने भी ऋषभदेव की शिक्षा को ही जेनधम का उद्गमस्थान 
माना है। जेनधम का ऋषभदेव से संवन्ध बतलानेवाले 
झिलालेखों की आज दिन कमी नहीं है । 

“माहनजी दारु की खुदाई में जो अनेक मोहरें निकली 
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१, देखो--भागवत प्रथम स्कन्ध, ३ अध्या०, १३ श्लो० । 
२ स्क०, ७ अ०, ८० श्लो० । ५ स्क०, ३ अ०, २० श्लो०। 
५ स्कन्ध, ९ अ०। 

२. देखो--एपीग्राफिया इ डिका जिल्द पहिली, पृष्ठ २८६। 
जिल्द दूसरी ए० २७६-२७७। हाथीर्णफा लेख, पङ्क्ति 
१२ वी, बिहार उड़ीसा जनल जि० ४, भाग ४ । 
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हैं उनमें से ऐट न॑० रेकी सील नं० ३, ४, ५ पर घ्याना- 
स्पा की खड्गासन सूर्तियोँ हैं। इनके नीचे बेल का 
चिह है, जो कषभदेव से संबन्ध रखता हे । खड्गासन 
का वर्णन खास तौर से जनशात्नों में ही पाया जाता है । 
राय बहादुर ओ० चंदा? ने भी इसे जनों का ही स्वीकार 
किया है । 
भगवान्‌ ऋषभदेव के वाद तेईस तीर्थंकर और हुए 
जिनमें तेईसने पार्थनाथ और चौबीसवें महावीर” ` थे । 
आजकल के ऐतिहासिक इस बात में एकमत हें कि भगवान्‌ 
पानाथ और महावीर ऐतिहासिक पुरुष हें । गत 
दीपावली के दिन महावीर का निर्वाण हुए २४६३ वर्ष 
बीत गये । और पाखनाथ--जिनकी जन्मपुरी काशी 
थी उक्त समय से लगभग ३५० वर्ष पूवे हुए ये । 
“. एक्गवान्‌ महावीर के समकालीन जैन राजाओं में 
वैशाली? नरेश चेटक (जो महावीर के नाना थे), 
मगधराज बिम्बसार ( बिम्बसार का वर्णन जेनशास्रा 
में 'श्रेणिकः के नाम से हुआ है ), और उनके पुत्र 
अजातशत्रु ( उपनाम कुणिक ) उल्लेखयोग्य हैं । 
परवती राजन्यो में सम्राद्‌ चन्द्र, कलिङ्गाधिपति 
खारवेल, संमति, अमोघवर्ष, कुमारपाल ओर 
चामुण्डराय के नाम इतिहास में अमर हैं। जनाचायों 
में भद्रबाहु, कुन्दकुन्द, समन्तभद्र, सिद्धसेन, पूज्यपाद, 
अकल, हरिभद्र, विद्यानन्दि, जिनसेन, वीरसेन आदि 
अनेक दिग्गज विद्वान्‌ अपनी अपनी अमर रचनाओं से 
' भारतीय साहित्य को अमर कर गये हैं । 


१. भाडने रियूः अगस्त १६३२ । 

मकार की उपाधि दै। जैसे “अईत्‌' “भगवञ्चिन ' इत्यादि अन्य 

उपापियाँ। . : | 
सपादक - . = | 





सिद्धान्त 


जैनधर्म किसी स्वयंसिद्ध जगन्नियन्ता 
को स्वीकार नहीं करता ओर न घसेनिरू-, « 
के वमेनिरुपण में क | 
का आश्रय लेता है । है 
उसके इस विचारविंहच के : - 
विद्वान्‌ उससे घृणा करते आये हें और उसे « नासिर 
क । | 
आदि कहकर उसकी सत्‌ शिक्षाओ से जनसाधारण | 
# ५१५ 4०७ यथा थे C os १ ऱ्य है ॥ 
वर्जित किया गया है । र में यदि. सांदायिद्ता ३| 
चरमे को उतारकर सत्यान्वेषण की दृष्टि से उसके सिद्ध | 
का आलोडन किया जाय, तो अन्धकार में भरकर | 
मानवसंसार को अकारा की एक नवीन दिशा द| 
पड़ेगी । अस्तु यहाँ हम उसके कुछ सिद्धान्तों ब | 
दिग्दर्शन कराते हैं । | 
अ र 
(प्रमाण ' आर “नय ' से वस्तु की सिद्धि | 
प्रमाण-अपना और परपदार्थ का स्वयं निश्चय झे | 
वाला स्वपरप्रकाशक ज्ञान ही प्रमाण? कहलाता है । दर 
दर्शन में आत्मा और ज्ञान कोई जुदी जुदी बसु 
नहीं हें । 
नय--जैनधर्म सव वस्तुओं को अनेक धरम 
मानता है अथोत्‌ किसी वस्तु के लिए यह नहीं पह र| 
कि वह सर्वथा ऐसी ही है, क्योंकि भिन्न भिन्न अवस 
तथा व्यवस्थाओं में वस्तु के भिन्न भिन्न रूप होते हि| 
से प्रत्येक को किसी विशेष अर्थ में सत्य कह पको | 
घट जैसी साधारण वस्तु को असंख्य द्या से बर] 
३० क |: 
धर्मों का रखनेवाला कह सकते हैं । वे सभी धर्म हि ; 
विरो र ८ कन || 
ष रूप में सत्य हे, पर सब अवस्था म॑ सत्य है ५ 
यही भिन्न भिन्न दृश्याँ 'नय? के नाम से पुरी जाती 
धर्म और धर्मी में भेदकल्पना द्वारा किसी है. 
ग्रहण करनेवाले ज्ञान को 'नैगम नय? कहते ६ ठ प | 
और बैशेषिकशास्न वस्तु का अनुभव इसी दृष्टि से 
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| संग्रहनय' के द्वारा वस्तु अत्यन्त व्यापक और 
| आएं इटि से देखी जाती है। यह वेदान्तशास्र की 
ये | ३ है। संग्रह नय? के विषय को भेदरूप से ग्रहण 
पर ) ° बहार 'नय? है । यह सांख्यवालों की दृष्टि 
ह. ३। भूत भविष्यत्‌ को छोड केवल वर्तमान प्यौयमात्र 
| | थे विषय वनानेवाला ज्ञान “ऋजुसूच नय? है । वोद्ध- 
रे | न वस्तु को इसी दृष्टि से देखता है। जैनधर्म का 
( | त्य है कि इतर दूदीनों ने पूर्वोक्त चार “नयों? में से एक 
स | (क़ को पकड़कर अपने अपने अनुभव की व्यवस्था की है, 
बे | और अत्येक अपनी अपनी दष्टि को सर्वथा सत्य तथा दूसरों 
¦| हे दृष्टि को सर्वथा असत्य समझता है । यह 'नयाभास? 
५ | है क्योंकि त्येक 'नय? एकान्त चछ्िवाला है । एकान्त अपूर्ण 
"है, अतएव असत्य है । दुराग्रह पूणे है, अतएव सांसारिक 
अशान्ति का मूळ है । इसके विपरीत अनेकान्त पूर्ण है, अतः 
' | सतम है। विरुद्ध दृष्टिकोणो के साथ पूर्ण सहानुभूति रखता 
` है अतः अशान्ति को मेरने के लिए ' ब्रह्माख? है । 
| स्याद्वाद या अनेकान्तवाद्‌--'स्यात्‌? यह अनेकान्त- 
| स्प अर्थे का वाचक “अव्यय? है । इसलिए “स्याद्वाद? 
| अथे 'अनेकान्तवाद” कहा जाता है । परस्परविरुद्ध 
बं अनेक धर्म एक वस्तु में अपेक्षा से ही प्रतीत होते हैं । 
ने] बसे वैशेषिकद्रीनकार थिवी को परमाणुरूप में नित्य और 
| अप में अनित्य वतलाते हैं---इसी को “अनेकान्तवाद? 
ते| व्हते हे । अर्थात्‌ एकान्त से नित्य अनित्य कुछ भी न 
| | है, किंतु अपेक्षा से सब हो। कोई कोई विद्वान्‌ इसे 
१) भेपेक्षावाद' भी कहते हैं । 
अमाण» "नय? और “अनेकान्त? के जिज्ञासुओ को 
। हा को 'अष्टसह्ली? और “छोकवार्तिक', सिद्धसेन का 
ह जि ° हरिद्र की 'अनेकान्तजयपताका तथा समन्त 


| ज्यिवुशासन” नामक अन्य अवश्य देखना चाहिए । 


| | | ६् 


i 
| 


' भएर “पर्याय? के आधार को द्रव्य: कहते हें । “गुण? 


| 
| 
| 
| 
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और पर्याय? का अस्तित्व “द्रव्य? के अस्तित्व से जुदा नहीं 

। गुणों के अखण्ड पिण्ड को ही 'द्रव्यः कहते हैं और 
उस द्रव्य? के परिणत होने की हालत को पर्याय कहते हैं । 
१० सामान्य, विशेष और समवाय स्वतन्त्र पदार्थ नही 
हैं, किंतु “रव्य? के ही भिन्न भिन्न धर्म हैं । 

थह “द्रव्य जीव, धर्म, अधर्म, आकाश, पुदूगल और 
काल इस तरह छ प्रकार का है। अरस, अरूप, अगन्ध, 
अव्यक्त, अशब्द, इन्द्रियों से अग्राह्य, निराकार तथा 
चेतन गुणवाला जीवद्रव्य है। जिसमें रूप, रस, गन्ध 
और स्परी गुण पाये जायें उसे “पुद्गलब्रन्यर कहते हैं, 
ये चारों गुण सहभावी हैं। इसी लिए जेनदरशन ने पुथिवी, 
जल, तेज और वायु को जुदा जुदा द्रव्य नहीं माना है । 
“जीव? और “पुदूगल? की गति में सहायक को धधर्मेद्रव्यः 
कहते हें और अन्य स्थिति में सहायक “अधर्म के नाम से 
पुकारा जाता हे । इतर दशेनों में इन द्वव्यों की कल्पना 
को कोई स्थान नहीं मिला । वस्तुमात्र को अवकाश देने- 
वाला धर्म 'द्रव्याकाश” कहा जाता है और परिणमन में 
सहायक काल कहलाता है । द्रव्य का खुलासा रूप जानने 
के लिए कुन्दकुन्द का 'प्रवचनसार?, 'पश्चास्तिकाय?, उमां- 
स्वामि के “तत्त्वांथैसूत्रः के पाँचवे अध्याय को रीकाएँ 
तथा पञ्चाध्यायी का आलोडन करना चाहिएं। 

धमे का विशेषे रूप 

यद्यपि धर्म के व्यापक रूप में दार्शनिक भन्तंब्य और 
आचार विचार आदि सभी वांतों का समावेश हो जाता है; 
फिर भी धर्म का वास्तविक संवन्ध जीवात्मा और उसके 
आचार विचारों से है । अतः उसी के संबन्ध में कुछ 
कहना अत्यन्त आवश्यक है । 

“जनधमेः धमे को दो रूपों में विभाजित करता है । 
एक निश्चयधमे और दूसरा “व्यवहारधम ® इनमें 
पहला साध्य है, दूसरा साधक । 'निश्चयधर्म? लक्ष्य ( शुद्ध 
आत्सा ) के वास्तविक स्वरूप का चित्रण करता है और 





१६१ 


गीताधम 


Ce f 
24. 0001 ३७ नहीं पक विक... । 
पदार्थ अनित्य हैं, कमेजन्य हैं, अपने नही हैं | 
हा ह्‌ । और, भी. 


व्यवहार? उस लक्ष्य तक पहुँचने का सच्चा मार्ग बतलाता 
है। “निश्चय? और “व्यवहार” दोनों परस्पर सापेक्ष्य हैं । 
निश्चय को जाने बिना व्यवहार धर्म का पालन करना व्यर् 

है, और 'व्यवहारधर्म” का पालन किये बिना निश्चय 
और “व्यवद्ारधमः 


(अस्ति पुरुषश्चिदात्मा विवजितः पग्र 
गुणपयायसमवेतः समाहितः समुद्य यौन | 
परिणममानो नित्यं ज्ञानविव्ेरनादिसन 


परिणामानां स्वेषां स भवति कर्ता च भोक्त च॥ | 


की प्राप्ति असँभव हे । "निश्चयः औँ > : 'पुरुपा्थैसिदृध्यु 
बतला देना आवश्यक क्य पाय' ६. , | 
झा वर्षन करने से पहले एक बात बतला देना आवर जनधर्म आत्मा को शरीरपरिणाम मानता है ह. | 
2 दि 


जान पड़ता है । पुरातन आस्तिकधर्मप्रवतेको के तत्त्व- 
निरूपण का एक ही उद्देश' रहा है- सांसारिक मायाजाल 
के बन्धन से आत्मा को सुक्त कराकर निःश्रेयसप्राप्ति 
करा देना । इतर दसीनकार आयः तत्त्वज्ञान को निःश्रेयसभआप्ति 
का प्रधान कारण मानकर चरित्र को उसका सहायक 
स्वीकार करते हैं, किंतु जैनंदशन के उपदेष्टा 'ज्ञान' 
और “चरित्र” दोनों को समान स्थान देते हैं। उनका 
कहना है कि आचरणहीन “ज्ञान? और ज्ञानहीन “आचार” 
दोनों ही निष्फल हैं। अस्तु; निश्चयधमे? वस्तु के 


स्वाभाविक स्वरूप को कहते हैं । जव कोई वस्तु वैकारिक. 


भाव को धारण कर लेती है तब उसे स्वभाव में लाने के 
लिए उसके स्वभाव को जानना अत्यन्त आवश्यक हो 
जाता है। झुद्ध स्वर्ण के रूप रंग को न जाननेवाला 
मनुष्य खान से निकले हुए सोने को प्रयोगों द्वारा उसके 
असली रूप में नहीं ला सकता । उसी तरह वेकारिक 
भावों से ओतप्रोत सांसारिक आत्मा का शोधन करने के 
लिए आत्मा के शुद्ध स्वरूप की प्रतीति हो जाना आवश्यक 
हे । 'निश्चयधमेर बतलाता है-- 
“एकः सदा शाश्वतिको ममात्मा 


व्यापक मानने से उसमें क्रिया नहीं हो सकती, और हि | 
न होने से वह कती या भोक्ता नहीं कहा जा सकता ३ | 


अणुपरिमाण मानने से सुख का सवोज्गीण अनुभव सी |. 
९ | 


बन सकता, आदि । समस्त आत्माए- बे किसन 


योनि और किसी भी दशा में क्यों न हों--अपने साभि | 


स्वरूप की अपेक्षा एक सी ही हें-सवकी आताम्रे 


स्वाभाविक गुणों में कोई अन्तर नहीं है । वेकारिक झा | 


के कारण ही उनमें अन्तर नजर आता है। वे व्िझ| 


कर्मजन्य उपाधियाँ हैं । 


कर -जैनधर्म वैशेषिक की तरह धमोधर्म को आत | 

का गुण नहीं मानता है, क्योंकि किसी द्रव्य का उस मन| 

की विकृति में कारण नहीं हो सकता । जगत्‌ में | 

सूक्ष्म पौद्रलिक परमाणु भरे हुए हैं। उनमें से जो | 

होने के योग्य हैं वे जीव की प्रत्येक कायिक, वाचिक ल) 
मानसिक क्रिया से जीव की ओर आकृष्ट होते बा 

जीव के अच्छे या बुरे भावों को निमित्त पाकर भा | 
साथ मिल जाते हैं; जैसा कि आचार्य कुन्दकुन्द के श | 

' में प्रकट होता हे-- 


|: 


हग हन 
ये Boe fe छ, 


ण्या 





विनिमढः साधिगमस्वभावः | 

बहिभवाः सन्त्यपरे समस्ता 

न शाश्वताः कम भवाः स्वकीयाः ॥” 

ह 8 -- अमिताति' २६ 

भेरी आत्मा नित्य, निर्मल और ज्ञानमय है । शेष सब 
(१, देखो--१, १, ४.. कणादसूत्र, १-१-१ न्यायसू, 

सांख्यकारिका ॥ २ का० । हः 


३८८.” | 
“परिणमदि जदा अप्पा सुहम्मि असुहर्मिरागबो 
तं पविसदि कम्मरयं णाणावरणादिभवेदि। त 


अचेतन मादक द्रव्य जिस प्रकार मनुष्य की वि शाः 
को कुण्ठित कर देता है, ठीक यही दशा उ षेः 
“क्मेपरमाणुरकी भी है । ज्यों ज्यों आत्मा ना ऐक 
को भूलकर अविचारित रम्य संसार के | 


1 
1 
॥ 

( 
शि 











| ना है, त्यों त्यं कर्मवन्थ की अन्थि सुदृढ होती जाती 

` | ह हु वसे पूर्वोक्त आत्मधर्म का अनुभव होता है, तो 

| | हेत हो आत्मशोधन के उपायों का अवलम्व लेता है । 
आत्मशोधन के उपाय या व्यवहारधमे-- 


जता है वे उपाय व्यवहार धर्म” कहाते हैं । 'व्यवहारधर्म” 
| झ उददेश मनुष्य को “मनसा, वाचा और कर्मणा? पूर्ण 
ने | बहिसक बनाना है। अहिंसा का पालन सरल और 
| बबहार्य बनाने के लिए हिंसा के दो भेद किये गये हैं--- 
हिसा’ और “भावहिंसा? । अपने या पर के प्राणा का 
भे | प्रत हो जाने को 'दव्यहिंसा/ कहते हैं और बुरे 
क | दार को 'भावहिंसा? कहते हें । केवल 'दरव्यहिंसार के 
| ते जाने मात्र से कोई “हिंसक” नहीं कहा जा सकता ; 
. क्व तक कि उसका इरादा वैसा न हो। जैनशासन के 
| अपार प्रमादी और अयलाचारी मनुष्य किंसी को कष्ट 
' रुचा सकने पर भी हिंसक ही कहा जाता है। और 
| पत्नाचारी संयमी-उसके निमित्त से किसी को कष्ट पहुँच 
| अने पर भी--अहिंसक ही बना रहता है। हिंसा और 


पूश्मा न ध्रतिपीड्यन्ते प्राणिनः स्थूलमूतेय: | 
| पै शक्यास्ते विवज्यन्ते का हिंसा संयतात्मनः॥” 
> र्ती -7 तत्त्वाथे राजवातिक ' ए० २७६ 
है विष्वजजीवचिते छोके क्व चरन्‌ कोऽप्यमोक्ष्यत। 
' भावैकसाधनौ बन्धमोक्षौ चेज्ञाभविष्यताम्‌ ॥” 

—  सागारधर्माटत ' ४।३२ 
| मिक क्रियाओं में खान पान की शुद्धि का होना 
| क्ला । किंतु शुद्धि का आशय केवल “ चौकापर्म र 
क्र है, जो कि आजकल के कुछ आमिषभोजियों 
| ` गाया जाता है । पर निरामिषभोजन यलाचार- 


जैनधर्म ` 


आत्मुद्धि के लिए जिन उपायों का अवलम्ब छिया - 


१२८३. 


पूर्वक तैयार किया जाना चाहिए । कोई अन्न “बोझा? 
( विद्ध ) हुआ न हो, जलाने की लकड़ी “घुनी हुई? न 
ही । पानी छानकर वतो जाय । महुस्तृति में भी बापू 
जलं पिवेत्‌? की आज्ञा हे । ` 

मूतिपूजा--ग्रहस्थावस्था में मूर्तिपूजा धार्मिक किया 
का आवश्यक अङ्ग है । ये मूर्तियाँ उन महापुरुषों कौ--जो 
आत्मशोधन करके सिद्धि आप्त कर चुके है-_च्यानावस्या 
कौ अतिक्कतियाँ होती हैं। मूर्तिपूजा का उद्देश स्वामी 
समन्तभद्र के शब्दों में इस प्रकार है--- 

“न पूजयार्थस्त्वयि वीतरागे, 

न निन्द्या नाथ विवान्तवैरे । 
तथापि तब पुण्यशुणस्मृतिनेः 
पुनातु चित्तं दुरिता जनेभ्यः ॥ ? 
"7 ˆ बृहत्स्वयंभूस्तोत्र ' ५७ 

“नाथ | तुम वौतराग और वीतद्वेष हो; इसलिए 
न तुम्हें पूजक से अनुराग है और न निन्दक से द्वेष । 
फिर भी, आपके पुण्यगुणों का स्मरण हमारे चित्त की 
पापकाळिमा से रक्षा करता है ।? | 

व्यवहार में गृहस्थ जन का सच्चा होना आवश्यक है । 
उसे अन्याय से धनोपाजेन नही करना चाहिए। 
पूर्ण ब्रह्मचर्यं यदि न पाल सके तो स्वदारसंतोषी अवस्य 
हो । आवश्यकता से अधिक संचय न हो सके, इसलिए 
धन धान्य आदि परिग्रह का परिमाण भी करना आवश्यक 
है। यदि संसार के गृहस्थ इस नियम का पालन करें तो 
साम्यवाद या समाजवाद का प्रश्न स्वयं ही हल हो सकता 
है । “अहिंसा? के क्रमिक पालन के लिए जैनशाख्रो में 
भिन्न भिन्न दृश्यों से विस्तृत उपदेश दिया गया है । गृह- 
स्थाचार जानने के इच्छुक “पुरुषार्थसिद्धथुपाय २ को अवश्य 
देखें। आत्मशोधन के वाह्य उपायों को तभी तक प्रधा- 
नता दी गई है, जब तक मनुष्य की प्रवृत्ति आत्मोन्सुख 
नहीं : होती । आत्मोन्सुख प्रवृत्ति होने पर मूर्तिपूजा, 





गीताधर्म 


हि 7“ ऱ्य 
के स्थान के संवन्ध सें 
मोक्ष भो जनघरे 5 


उत्सव, तीर्थयात्रा आदि सब हेय हो जाते हैं। जब 
सांसारिक विषयवासनाआ से विरक्त होकर आत्मशोधन 
करने के लिए सुसु शान्त वना में वास करने लगता हे 
तब उसे यह उपदेश मिलता है+- 
(न संस्तरो भद्र समाधिसाधन, 
न लोकपूजा न च संघसेलनम | 


यतस्ततो5ध्यात्मरता भवानिश) |. 


विमुच्य सर्वामपि वाह्यवासनाम्‌ | 
«अमितर्गात' २२ 


“हे भद्र, ध्यान का साधन न संस्तरा है, न लोकपूजा _ 


और न मेळे ठेले । अतः समस्त बाह्य वासनाथ का छोड़- 
कर रात दिन आत्मा में लीन रहो ।? ज्यों ज्या आत्मा 
आत्मा में तहीन होती जाती है. त्यों त्यों व्यवहारधम की 
क्रियाएँ छूटती जाती हैं और निश्वयधमे-झुड स्वरूप-की 
प्राप्ति होती जाती हे । धौरे धीरे जव वह ' श्‍थक्‍त्व वितक ? 
और “एकत्व वितर्क? ध्यान को भूमि का अतिक्रमण कर 
जाती है तब वह जीवन्सुक्त “केवली' पद को प्राप्त करती 
है। यही वह स्थान है जहाँ पूर्णज्ञान प्राप्त होता है 
और जैन तीर्थकर धर्म की देशना करते हं । 
इसके वाद “सूक्ष्मक्रियाप्रतिपाति? और 'व्युपरतक्रिया- 
निवर्ति नामक ध्यान को ध्याकर ध्याता “मुक्त हो जाता है । 
अन्त में मोक्ष के संबन्ध में जैनधर्म की क्या 
और कैसी कल्पना है यह भी वतलाना आवश्यक है । 
सब दन आत्यन्तिक दुःखनिदृत्ति को ही मोक्ष मानते 
हे, कितु वैशेषिक, सांख्य आदि कुछ दरशनों का कहना 
'है कि दुःखनित्रत्ति करनेवाले मोक्ष में कोई भावात्मक 
वस्तु नहीं हैं। इसके बिपरीत जैनदरीन का 
मन्तव्य है कि मोक्ष दुःखनिवत्तिमात्र हीं नहीं है, किंतु 
उसमें स्वाभाविक सुख जेसी स्वतन्त्र वस्तु भी है। 
- इसके अतिरिक्त इस अवस्था में जनवर्म ज्ञान, दर्शन, बाय 
` -आदि स्वांभाविळ आत्मिक गुणों का विकास भो स्वीकार करता 
«हैं, जब कि.इतर दरीन ऐसा मानने से इनकार करते हैं । 





सबसे निराला है 1. वह कहता है कि सुक्त जो है 
बन्धन से छूटकर ऊद्धकंगमन करता है और लेक ३ 
भाग में पहुँचकर स्थिर हो जाता है। इस मत हे 
क्या तत्त्व निहित है यह जानना आवश्यक है। 
दर्शनों को--आत्मा को व्यापक मानने से- मोक्ष के | 
के संवन्ध में कोई विचार करने की आवश्यकता हो छ 
अतीत हुई । बौद्धधर्म में स्वतन्त्र आत्मतत्त्व वा छ| 
न होने से मोक्षस्थान की चिन्ता ही व्यर्थ है। | 
जेबधर्म स्वतन्त्र आत्मवादी होते हुए भी आत्मा को नाड) 
न मानकर रारीरम्रमाण मानता है । इसलिए उसे मे| 
स्थान कहाँ है, इसका विचार करना पड़ता है । 
जैनशाख्रों में एक “मण्डली? मत का उल्लेख पा 
जाता है, जो सुक्त जीवों का ऊद्धूवगमन होना मानत 
किंतु उसने भी मोक्षस्थान के संवन्ध में कोई विचार पर 
नहीं किया है; क्‍योंकि उसका कहना है कि सुक्त 
अनन्तकाळ तक ऊपर को उड़ा चला जाता दै-ॐ| 
कभी अवस्थान नहीं होता । ऊडूवेगमन मानने पर 
क्या “मण्डली? को मोक्ष के स्थान के संवन्ध में चिन्ता सा| 
न हुई होगी ! किंतु जव उसके तार्किक मस्तिष्क में 
तर्क उत्पन्न हुआ कि सुक्त जीव उस नियमित स्वाग | 
ही क्यों रक जाता है १ आगे क्यों नहीं जा स 
तो संभवतः उसे कोई उत्तर न सूझा और उसमे] 
उद्दवगमन स्वीकार कर लिया । छठ जैनधर्म ने 
और स्थिति के सहायक “धर्मश और 'अघस | 
मानकर इस आशङ्का का ही मूलोच्छेद कर “| 
दोनों (द्रव्य? मोक्षस्थान तक ही व्याप्त है, आग | 


अन्तिम निवेदन 


जैनधर्ग से संबन्ध रखनेवाली 8 
सा अकार र 
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मुख्य बातों पर यहाँ हलका 


| 
| हर अवस्य रहता है, पर उसका पता तभी चल 





पह बिया गया है । प्रत्येक धर्म में कुछ न कछ 


पता है जब उत्त घमं क ग्रन्था कां सर्माक्षा की 
४ ते देखा जाय । दूसरों के साहित्य को न 


| उता और परंपरागत रूढ के अनुसार दूसरों 
| ` 


ही त देखने देना ज्ञान का तिरस्कार करना हे | 


' उत॒ तिरस्कार ने ही भारतीय धर्मो में इतनी 
| क्हिष्णुता उत्पच कर दी है । यादि आजकल 


के मात्मा सह्नग्चीलता धारण कर सकें, जो [कि 


यौद्धधमे और आधुनिक विचारधारा 


= लमा न Cd 


` ध्यान देंगे ? 
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॥% 
पैस का मुख्य अङ्ग है; और बात बात में झास्रो 
के पचे पलटने के साथ ही साथ कुछ समय की 


गाते का भी विचार कर सकें, तो “धर्म? नवीन 


संसार की हटि में “झाप? न वनकर “वर? बन 
सकता हे । क्या धर्मप्राण कहे जानेवाले भारत- 
माता के “सपूत” एक धार्मिक के इस निवेदन पर 
रूढि ओर घर्म का विह्लेषणं 
करके “धर्म” के नाम पर होनेवाले दष्कृत्यो को बंद 
करने में अग्रसर होंगे ? 


ला छि बला रोएर आ वि रियाल 


( ले०--भदन्त आनन्द कौसल्यायन, इसिपतन, सारनाथ ) 


यह जानने के लिए कि वतेमान संसार दिन प्रतिदिन 


. धर्म से दूर भाग रहा है, हमें किसी ग्रन्थ के पन्ने 


| 


पलटने की जरूरत नहीं । 


धर्म से दूर भागने से हमारा 


“| मान्‌ स्वरूप थे और हम उनकी संतान उनके विल्कुल 
| पतिकूळ हे । वर्तमान संसार के धर्म से दूर भागने से 


भव आज किसी आदर्शविशेष की ओर अग्रसर होता है 


उसका आद्शमय क्रियात्मक जीवन, किसी धार्मिक या 


'जहवौ कार्यक्रम का रूप धारण करना नहीं चाहता । 
> यूरोप के देशों 
| * सरमय झैं जितने युवकों के संसगे में आया, लगभग 

| ज मो इशे एक वात दिखाई दी ; वह यह कि अपने 


जो कुछ रहने का मोका मिला और 


आपको साम्यवादी, कम्यूनिस्ट आदि कहने से पहले तो वह 
बहुत विचार करते हैं, लेकिन अपने आपको वैजलियन वा 
प्रैसविटेरियन कहते समय--अपने नाम के साथ कोई न कोई 
ईसाई उपाधि लगाते समय- वह कुछ वैसा विचार नहीं 
करते । उनके अपने अपने देशों तथा संसार की राज- 
नीतिक और सामाजिक समस्याओं ने उनका ध्यान अपनी 
ओर कुछ ऐसा आकर्षित किया है कि उन वेचारों के लिए 
परंपरागत ईसाइयत की ओर से उदासीन होने के अतिरिक्त 
और कोई उपाय नहीं । 

अपने ही देश की वात लीजिए। पिछली शताब्दी 
में उत्तर भारत के उन्नतिशील तरुणों में अधिकांश आये- 
समाजी थे, पूर्वीय भारत में अधिकांश ब्राह्मसमाजी थे 
और पश्चिमीय भारत में आर्थनासमाजी.। . लेकिन आज 
क्या दशा है १ आज भारतीय तरुण अपने देश की 
सामाजिक तथा राजनीतिक समस्याओं को सुलझाने में कुछ 





गीताघर्म 
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ऐसा उलझा हुआ है कि उसे इस वात कौ डुस्यत ही नहीं 
कि वह इस बात का निर्णय करता फिरे कि वह आयसमाजी 
है वा सनातनघर्मा ! कुछ अधिक उन्नतिशोल तरुणों भे तो 
इस बात की फिकर नहीं कि लोग उन्हे हिंदू कहते है या 
मुसलमान । वे तो केवल यह चाहते हैं कि भारत इस 
चतुर्मुखी दासता से मुक्त हो । कहने का मतलब यह कि 
विचार के क्षेत्र में कुछ आगे बढ़ सकने का साहस 
रखनेवाळे ढोग धर्म? की ओर से उदासीन हैं । 
अपने समीपस्थ स्याम, चीन, जापान आदि देशों के 
वर्तमान आन्दोलनों का ज्ञान भी हमारे इसी विचार का 
समर्थन करता है । 
भिन्न भिन्न देशों की परिस्थिति में ओर चाहे कुछ भी 
अन्तर हो, एक वात स्पष्ट दीख पड़ती है। वह यह कि 
लगभग सभी देशों में वर्तमान प्रगतिशील युवकों के विचार 
परंपरागत “धर्म? के वन्धनों से मुक्त होने के पक्ष में हैं । 
हाँ, तो अब प्रश्न यह है कि इस आधुनिक विचारधारा 
से जो कि इस घर्मविरोधिनी स्वरूप में प्रकट हो रही है, 
भिन्न भिन्न धर्मा को कहाँ तक खतरा है? क्‍या सभी 
धर्मा के लिए यह समानरूप से खतरे की घंटी है ? क्या 
बौद्धधर्म अथवा भगवान्‌ वुद्ध की शिक्षाओं.के लिए भी 
यह वैसा ही भयावह संदेश है जैसा और धर्मों के लिए १ 
` आधुनिक विचारधारा का थोड़ा सूक्ष्म अध्ययन करने पर 
हमें उसमें दो चार खास खास वाते दिखाई देंगी । प्रथम 
तो आजकल के प्रगतिशील विचार के लोगों को यह वात 
नहीं रुचती कि वह किसी एक ही व्यक्ति की बातों से--चाहे 
वह व्यक्ति कितना हो. बड़ा क्यों न हो--संतुष्ट हो जायँ । 
उनकी चतुर्मुखी प्रवृत्ति इस बात की खोज में लगी रहती है 
कि जहाँ कहीं से भी उनको कोई नया प्रकाश मिल सके, 
'वह उसे ग्रहण किये विना न छोड़े' । गीता के “मामेकं 
शरणं ब्रज» में जो संपूर्ण आत्मसमर्पण का भाव है, उससे 
वर्तमान विचारधारा दिन प्रतिदिन दूर हटती जा रही है। 
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बौद्धधर्म का इस प्रगति के अति क्या भाव है! 
बौद्ध कहता है, तो वह उ. ष | 
जव अपने आपको बोद्ध कहता हे, तो वह अपने रा 
किसी मी एक अकेले व्यक्ति का अनुयायी नही हद 
उसका मन्त्र है कि जो भी भूतकाळ में बुद्ध (-को । 
रहे हैं, जो वर्तमान काल में बुद्ध ( ञो र | 
हैं और जो भविष्य में बुद्ध ( =जागे हुए न 
मैं उन सबको प्रणाम करता हूँ । बुद्ध हि | 
का व्यक्तिगत नाम नहीं है। वह तो एक र 
का पद है, जिसे शाक्यसुनि गोतम ने प्राप्त किया श | | 
और उसे जो अयल्लवान चाहे आसत कर सकता है। ह| | 
श्रुति के अनुसार शाक्यमुनि गौतम से पहले अनेक दृ | 
हो चुके हैं। इसलिए वोद्धधर्मी को चाहिए कि रसे | 
से भी प्रकाश मिले उसे ग्रहण करने के लिए सदा उन्न 
रहे । शुद्ध ऐतिहासिक दृष्टि से भी गौतमबुद | 
अनुयायी एक ऐसे पुरुषोत्तम का अनुयायी है, जिंसने३| 
कुछ भी उपदेश दिया, वह अपने ( आत्म ) अनुभव| 
.दिया। अनेक दूसरे उपदेष्टाऔ ने अपने उपदेश है| 
किसी इल्हामी किताव अथवा किसी ईश्वरीय अन्य ¶| 


खुदा के पैगंवर हैं और जो कुछ वह कहते हैं वह इ] 
हुक्म से कहते हें । ` अतः कुरान इल्हामी किताव ह 
हजरत ईसा की भी यही मानता थी कि वह अपनी बो 
इछ नहीं कह रहे हैं; जो कुछ वह कहते हैं वह पर| 
परमात्मा की ओर से कहते हें । अतः वावे '| 
इत्हामी किताब हुई । यही हाळ अन्य अनेक उर | 
और उनकी कितावों का रहा । किसी ने माना है | ३ 
उपदेश सषि के आदि में हुआ था, किसी ने उतै "| 
अपने ही अदद करने का दावा किया है । इंड, ड 
इन सबके सवेथा प्रतिकूल रहा है । न उन्हे अत | 





कक मापा? बसा"... ओज 


१- ये च बुद्धा अतीता च ये च बुद्धा अनागता 
पच्चुप्पन्ना च ये बुद्धा अहं वन्दामि सर्व 


कक 
FT 


अवतार कहा, न अपने को इश्वर फा पुत्र और 


| 
| 
| वर का पैगंबर ( =संदेशवाहक ) । अपने व्यक्तिगत 


च 
से जिस ज्ञान का उन्हें वोध हुआ, उसका उन्होंने 
९) | हा किसी भेदभाव के उपदेश दिया । उन्होंने यह 


ए) | दव बहा कि “में ही सत्य हूँ”, किंतु यह कहा कि “ 
हर, | हँड निकाला है । जिस जिसको उस आत्मानु- 
से | क का परिचय आप्त करने की आवश्यकता रही है,“ उ 
शष ले उनके जीवनकाल में तथा उनके वाद, उस आत्मा- 
| | जव का परिचय ग्रास करने को कोशिश की है। वुद्ध 
पे | द ज्ञान तथा उनका उपदेश उनके केवल आत्मानुभव 
हु | ब्रपरिणम है । | 
शं अतः वोडधमोनुयायी इस वात के लिए स्वतन्त्र हे कि 
द | बे जहाँ से चाहें प्रकाश ग्रहण करें । वोद्धधर्म वर्तमान काल 
| बै इस चतुर्मुखी ( फैलाव की ) भ्रश्नत्ति का स्वागत करता है । 
। | आधुनिक विचारधारा की दूसरी प्रवृत्ति यह है कि वह 
११| (नदिन अधिक से अधिक आलोचनात्मक होती जा रही 
है। अंधो श्रद्धा या अंधा विश्वास करनेवालों की गिनती 
"| इट रहो है। नई पीढ़ी के लड़के लड़की अपने वडे वूढ़ों 
४ से हर जगह यह प्रश्न पूछते दिखाई देते हैं कि हम अमुक 
अर कर तो क्यों करें? बड़े बूढ़ों को यह स्वभावत 
"| बचा ल । लेकिन क्या किया जाय १ समय 
"| हौँ, तो बुद्ध की शिक्षाओं का इस आलोचनात्मक 
| भति के प्रति क्या भाव है! वुद्ध इसके विरोधी नहीं 
| समर्थक हे । उनका कहना है कि किसी भी वात को 
| भल इसलिए स्वीकार मत करो कि वह “बुद्धवचन? है 
कि जिस अकार सुनार सोने को आग में तपाकर उसके 
" परे खोरे का निश्चय करता है, उसी प्रकार प्रत्येक वांत को 


नपने अनुभव कौ कसौटी पर॑ कसकर स्वीकार करो । 
) भयुत्तरनिकाय* में एक कथा आंती है । एक बार 
; ` त्रिपिदिक का एक ग्रम्ध । | 


कु "2. पो” rm: ८. »—— "३. 


बौद्धधम और आधुनिक विचारधारा 
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भगवान्‌ वुद्ध केसपुत्तिय नामक गाँव में ठहरे थे । उस 
गाव के निवासियों ने ( जिनका नाम कालाम था ) आकर 
स्डा--“भंते | हमारे गाँव में कुछ लोग आते हे 
अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं ओर दूसरों के 
सिद्धान्त का खण्डन । फिर दूसरे लोग आते हैं; चे भी 
अपने ही सिद्धान्त का प्रतिपादन करते हैं और औरों के 
सिद्धान्त का खण्डन । हम कैसे जानें कि किसकी वात 
सच्ची है और किसकी झूठ १” 
भगवान्‌ ने कहा:--“कालामो | यह तो स्वाभाविक 
ही है कि मनुष्य के हृदय में किसी किसी विषय में संदेह 
उठे । तुम किसी वात पर केवल इसलिए विश्वास मत 
करो कि तुमने उसे किसी से सुना है, केवल इसलिए 
विश्वास मत करो कि वह वात वाप दादा से चली आई है, 
केवल इसलिए विश्वास मत करो किं उसके कहनेवाले अनेक 
लोग हें, केवल इसलिए विश्वास मत करो कि वह तुम्हारे 
धार्मिक ग्रन्थों में लिखी हुई है, केवळ इसलिए विश्वास मत 
करो कि उसके कहनेवाले तुम्हारे आदरणीय गुरुजन हैं; 
बल्कि हरएक वात को बुद्विपू्ेक विचारकर देखो कि 
वह तुम्हारे तथा औरों के लिए कल्याणकर है वा नहीं: 
यदि कल्याणकर प्रतीत हो, तो उसे स्वीकार करो और उसकै 
अनुसार आचरण करो 1? | 
एक दिन की वात है, में अपने लंदन के बौद्ध- 

विहार के एक कमरे में वैठा था। एक सजन, जिनकी 
आयु लगभग ८० वर्ष की थी ओर जिन्होंने अपने जीवन 
का अधिकांश एक ईसाई पाद्री के तौर पर व्यतीत किया 
था, मुझसे मिलने के लिए आये, और जाते समय अपनी 
एक किताव भेंट करते गये । किताब का नाम था “भविष्य 
में संसार का धर्म । मेरे आश्चर्य और प्रस्ता की हद्‌ न 
'रही, जब मैंने देखा कि पुस्तक के मुखपृष्ठ पर जो उद्धरण 
है, वह कालामो को. दिया हुआ भगवान का उक्त 
उपदेश ही है । 





गीताधर्म 
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उस पुस्तक में 
भविष्य में संसार का धर्म 
उनका कहना इतना अवश्य था किभ 
जो भो धर्म हो, वह कोई इल्हामी धर्म न होगा । के लक 
के इस निश्चय पर पहुँचने के अनेक कारण हो सकते हे, 
लेकिन मुख्य कारण मेरी संमति में यह है कि इल्हाम को 
- कल्पना तथा ईश्वर को कल्पना दोनों एक दूसरे पर निर्भर 
हैं। ईश्वर को माननेवाले लगभग सभी धर्मा में श्रुति- 
प्रमाण को केवल इसलिए स्वीकार किया गया है कि श्रुति का 
उद्गमस्थान ईश्वर है। ओर दूसरी ओर ईश्वर को केव 
इसलिए स्वीकार किया है कि वह श्रुतिप्रतिपाद् है । 
इसका अर्थ है कि ईश्वर ओर श्रुति दोनों अन्योन्याश्रित 
हैं। यदि आप श्रुति को मानते हैं, तो आपको इश्वर को 
भानना होगा, क्योंकि श्रुति वर का प्रतिपादन करती दै; 
और यदि आप ईश्वर को मानते हैं, तो आपको श्रुति में 
भी विश्वास करना होगा, क्योंकि आप ईश्वर को इतना 
ळापरवाह वा इतना वेरहम नहीं समझ सकते कि वह अपने 
प्यारे पुत्रों को उत्पन्न करे और उनकी जीवनयात्रा को 
सफल बनाने के लिए सृष्टि की आदि में उनको ज्ञान न दे 


और अन्धकार में रहने दे । 


~ ITI 
यथपि उन्होंने यह नहीं कहा था कि 
बौद्धधर्म होगा, तो भी 
विष्य में संसार का 


उक्त शब्द कुछ सजनो को तनिक कठोर छगेंगे, ` 


' ऊेकिन स्थिति को स्पष्ट करने के लिए वे आवश्यक हैं । 
बुद्ध की शिक्षाओं का इस वतमान आलोचनात्मक प्रवृत्ति से 
भी विरोध नहीं, वे इसकी समर्थक हैं । 
| आधुनिक काल को विचारधारा की तीसरी प्रवृत्ति 
यह है कि वह वर्तमान संसार के वैज्ञानिक अनुभवों के विप- 
` रीत नहीं जा सकती । मेडम डेविड नील नामक प्रसिद्ध 
फ्रेचरमणी का कथनं है किं “डारविन के विकांसवाद के 
सिद्धान्त ने पाश्चात्य विचारों में आमूल परिवर्तन कर दिया है, 
और इसाई पादरी इस वात के लिए मजबूर हो गये हैं कि 
थां तो चे विंकांसपांद को केवल एक सुन्दर कल्पना कहें 


` दिन यथार्थवादी ( 1659115112 ) होते जा 


>>>. a लग 
ttt TN 


नन लाः से की 


कर उसकी ओर बिल्कुल भ्यान न दें, या फिर 112 ७ 
केवल वाहरी ऐक्य भी पैदा करने के लिए आपन है 
सिद्धान्तों का परित्याग करें ।?? इसी लेखिका ने बिन | 
कर लिखा है कि “यद्यपि इंसाइयों में से अपिच च 
रियो ने पहला ढरा इख्तियार किंया है, लेकिन त्ता ॥ 
प्रोटेस्टेंट संप्रदाय के ऐसे अनेक आचार्य हे, के | 
दूसरा ढंग ग्रहण किया है । उसका परिणाम यह इ | 
है कि आज वे जिस ईसाइयत का उपदेश कर रहे र | 
एक प्रकार से बिल्कुल नया ही घर्म हो गया है ।» शै 
बुद्ध की शिक्षाओं की वात इससे बिल्कुल भिन्न ३ 
बुद्ध को आप विना किसी भय के विकासवाद्‌ का सक 
कह सकते हैं । उनके विचार में और वर्तमान सम्ब ३| 
अनेक पाश्चात्य वैज्ञानिकों के विचार में आपको वडी समक 
दिखाई देगी । मेरे कहने का थह तात्पर्य नह है| 
बौद्धधर्म की सभी शिक्षाएं वर्तमान साइंस के झ| 
नतीजों के साथ पूर्णतः मेल खा लेतो हैं। वैसा छे| 
आवर्‍यक-भो नहीं । वर्तमान साइंस किन्ही विशेष प. | 
णामों का नाम नहीं । वह सत्य की ओर बढ़ने क मे| 
एक ढंग है, एक तरीका है। वौद्धधर्मे इस तर| 
बिरुद्ध नहीं, वह इसके साथ साथ चलने के लिए के | 
हे । यह दूसरी बात है कि कुछ वातों में वह एं ह 
आगे वढा है. । 
इसलिए बुद्ध की शिक्षाएं वतेमांन' कॉल की झी] | 
प्रवृत्ति के मार्ग में भी रोडा नहीं अटकाती । 1 | 
दिन प्रति दिन यथार्थवाद की ओर अधिक ॥ |! 
बढ़ने की प्रदत्ति को हम वर्तमान काल की विचारा र 
चौथी विशेषता कह सकते हें । यहे मरति "| - 


उपन्यासों तक में स्पष्ट दिखाई देती है। १ र | ड 


यह प्रति | छ्‌ 


१ 
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oe 
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कुछ जरा दूर की भाळूम देगी, लेकिन सुस 
अत्यन्त सार्थक प्रतीत होती है । में समी 


लट | 
दि. 
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है यथार्थवादी है । .उंदाहरण के लिए, यह जो दुःखरूप 
| . है उसे बुद्ध न तो मिथ्या कहते है, न माया । उन- 
| _ यत है कि यह एक वास्तविकता है ओर बड़ी कठोर 
| गतबिर्कता है। अपने. व्यक्तिगत मजे के छोटे से 
अ | स्र में फँसे रहकर अंधे हुए. हम: लोग अपने. इर्द- 
को. गि के दुःख को देख सके वा न देख सकें उसकी ओर 
ह| हेहम उदासीन नहीं हो सकते, अपनी आँखें नहीं मूँद 


पेर 


१ 


च 


| दल्ली के आने पर कबूतर अपनी आँखें मूँद लेता है; 
९| स्मता है कि जैसे में बिल्ली को नहीं देखता, वैसे ही वह 
| मुझ्ेमी न देखती होगी । लेकिन इससे क्या वह बिल्ली 
| सेबर जाता है? कभी नहीं । वैसे ही हम यहजो 


क | अपने.को-प्रतिक्षण अनुभव हानेवाला दुःख हे, उसे “मिथ्या: 


| ह| वा “माया? समझकर उससे पीछा नहीं छुड़ा सकते । 
पक उसका नाश करना होगा! । ` 
ह| - -कुछ लोग चित्र को नहीं देखते, चित्र की प्ृष्ठिका 


ह्मे 


| (B2ckएr०एnd ) को देखते हैं । उनका कहना है: 
हाँ, ऐसा; अवश्य 
$ | प्रतीत होता है, लेकिन तभी तक जव तक मनुष्य. यह नहीं. 
i पमच्च जाता कि वास्तव में वोद्धधर्म दुःख का नाश करने-' 
छ। बाठे मागे का उपदेश करता है । एक ईसाई पादरी ने - 

| कहा संसार दुःखमय है? यह कहना अधिक से अधिक एक - 


क्ष डि बौद्धधर्म निराशावाद का धर्म है । 


असत्य है । 
मेने कहा, “हाँ 


७ 


| १ १--लेखक ने मायावाद के बिगड़े हुए रूप की निन्दा की । । 
। सच्चा मायावाद तो .संसार के बड़े से बढे. दारानिको और ' 


|| 
को मुग्ध कर चुका हे। अतः किसो को इन 


गो से रट न होना चाहिए । संपादक । 


बौधं और आधुनिक विचारधारा 





एकते । . अंधे वने रहने से हमारा काम न चलेगा । ` 


"८२ अपना लिया है । 
लेकिन एक व्राह्मण का हाथ लगने पर; वे फिर उस पानी 
को न पीयेंगे । ” इन्हीं लेखक का कथन है. किं एक वार 
उन्होंने देखा, अंकाल के ' दिन थे, बहुत से आदिम निवासी 
एक मुफ्त की भोजनशाला में भोजन कर रहें थे । ' एंक 
ईसाई मिशनरी ने अपने: फोटों के कैमरे के साथ, उनके 
बाँस के घेरे में पॉव रखे दिया । सब अंपनी अपनी 


| दसरा अर्धाश यह है कि दुःख से धच. निकलने का. 
एक मार्ग हे । . जिस प्रकार चिकित्साशाख्न; चिकित्सा से ` 
| पहले रोग का निदान करनेमात्र के कारण. रोग फैलानेवाला . 
DRESS OI npr ne 
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शालन नहीं कहां जा सकता, उसी . प्रकार वोदधर्म दःख के 
नाश का मागे बताने से पहले दःख का निदान करनेवालो 
चयं होने से निराशावादीधर्म नहीं कहा जा सकता । 
उड का अपना वचन हे कि “हे भिक्कुओ | समुद्र के जळ का 
केवळ एक रस है, और वह है नमकीन रस । उसी प्रकार मेरी 
शिक्षा का केवळ एक रस है, और वह है विसुक्ति रस ।? 

दा, तो बुद्ध की.शिक्षाएँ वर्तमान काल की इस प्रवृत्ति 
के भी विरुद्ध नहीं जातीं ' । 

आधुनिक विचारधारा की. एक और. विशेषता हैं; 
जिसकी ओर आधुनिक समाज का ध्यान विशेष रूप से 
आकर्षित हुआ है । वह है वर्तमान समाज का “हमें वडे 
है” की प्रवृत्ति के विरुद्ध आन्दोलन करना । शायद ही 
कोइ दूसरा ऐसा मिथ्या विश्वांस हो, जिससे मनुष्यसमाज 
की इतनी हानि हुई हो, जितनी कि इस “हम वडे हैं” 


४ 





मिथ्याविश्वास से । 


' “कुछ वर्ष हुए, हाल्दर महाशय ने लिखा हैं दि“ मैं 


छोटानागपुर '( बिहार ) की तरफ - धुमेकड' वना घूम' 


रहा था । : वहाँ ' मुण्ड ? तथा “ हू? नामक आदिम निवासी 
जातियों से मेरा संपर्क ` हुआ। - उन बहुत सी बातों में, 
जो मेंने इन जातियों में देखी, एक वात, जिसनें मेरा ध्यान 
विशेष रूप से आकृष्ट किया, यह थी कि ये लोग अपने 
को छोड़कर और किसी को मनुष्य (= हू ) नहीं संमझते । 


इन्होंने हिंदूसमाज' को जाति पाँति की कुछ बातों को 


चेः एक कुत्ते के साथ हिस्सा वॉट लेंगे 


पत्तल छोंडकर भाग गये । 


१६९ 
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ऐसा है यह 'हम बड़े हैं? का बढ्प्पन | ऐसा है यह 

“हम बड़े हे? का रोग' |! 

“a है कि भगवान्‌ बुद्ध की शिक्षा 
किसी अकार की जाति पाति और ऊँच नीच को स्वीकार 
नहीं करती । वह न तो ब्राह्मण को ऊँचा समझती है, न 
द को नीचा । वास्तविक वात तो यह है कि भगवान्‌ 
बुद्ध की शिक्षा के अनुसार न तो कोई ब्राह्मण के घर में 
जन्म लेने से ब्राह्मण होता है, न यद के घर में 
जन्म लेने से शूद्र । मनुष्य को उसका कर्म ही ब्राह्मण और 
द्र बनाता है" । | 

यदि भारत में आज भी बुद्ध की शिक्षाओं का वेसा 
ही अचार होता, जैसा कि किसी समय था, तो बिचारे 
महात्माजी को हिंदूधर्म के साथे से अछूतपन का कलङ्क 
धोने के लिए बार बार मत न रखने पड़ते और ग्राणों की 
बाजी न लगानी पडती? । 

` ५--हम बडे हैं को समझ खराव भी हो सकती हे, पर 
अपने धर्म को ( स्वधमे को ) और अपने आचार विचार को 
बढ़ा मानना तो जीवन का चिह है। जो अपनी जाति, अपनी 
रोति और अपनी नीति को बड़ा नहीं मानता और तो भो उसमें 
रहता है, वह सचमुच मुदो है। पादरी साहब ने उचित किया था 
यह हम मानने को तैयार नहीं । इतना हम अवश्य कहेंगे कि 
अभ्यागत का- आगे हुए किसी भी मनुष्य का--हमें स्वागत 
करना चाहिए, पर जबदेस्ती हमारे घर में घुस आनेवाले का 
आदर नहीं । | --सं० 
२--न जच्चा वसलो होति, न जचा होति ब्राह्मणो । 

कम्मना वसलो होति, कम्मना होति आह्मणो ॥ 

_ 3--हकोई भी धर्म यदि शुद्ध रुप में चला करे तो वह मनुष्यों 
का सदा उपकार कर संकता है, पर देश काल के फेर में पढ़कर 
सभी धमे बिगड़ जाते हैं। अतः जो वांत लेखक ने अपने बौद्ध- 
धमं के लिए कही हे वही प्रत्येक धर्मेवाला अपने भम के लिए 
कह सफता है । 


"सँ 


गीताधर्म 


' मन्दिरों में नहीं जाने देते । 


सिंहलद्वीप में बौद्ध और हिंदू साथ साथ रे | 
जहाँ तक बौद्धो का संबन्ध दै, सभी लोग उनके जा | 
बिना किसी भेदभाव के जा सकते हैं; लेकिन भारत कु 
तरह वहाँ भी सनातनधमां हिंदू अछूत जातियों दे 



















$ 
अपने | 
|: 


यहाँ मैं केवल यह दिखाना चाहता हूँ कि | 
बुद्ध की शिक्षा इस “हम बड़े हैं” के रोग के हिर र | 
बाण औषध है । और जो लोग इस “हम वडे हैं ३ । 
अभिमान के विरुद्ध किसी भी रूप में कुछ कार्य कर | 
हों, वे भगवान्‌ की शिक्षाओ से बहुत लाभ उठा सकते हैं। | 

वर्तमान समय के प्रगतिशील विचार की एक झर | 
प्रवृत्ति हमारी समझ में यह है कि वह युद्ध के विरुद्ध बु 
करना चाहती है । महात्मा गांधी, जिन्होंने शनि. 
स्थापित रखने के लिए सबसे अधिक प्रयत्न किया है, रुस हे | 
प्रो० रोएरिक्‌, जो हिमालय में एक आश्रम में रहते हैँ, | 
प्रो० आइंसराइन, जिन्हें हिटलर की हिटलरशाही के क्षण 1 
जर्मनी छोड़कर भाग जाना पड़ा तथा संसार के अन्य अके |. 
नेताओं का यही अयल है कि वे भिन्न भिन्न जातियों बे | 
इस आनेवाली सिरफुटौवळ से बचा सकें। पिछे |. 
१९१४ के महासंग्राम के वाद से यूरोप को सारी सभ | 
जनता संग्रामवाद से तंग आई हुई है। यदि किन्हों मं | 
जातियों ने अब फिर आपस में संग्राम शुरू कर दिया, ण 
वस, फिर यूरोपियन सभ्यता का सफाया ही समझे! 
इसलिए जहाँ एक ओर महासंग्राम समीप आता दिखाई | 
रहा है, वहाँ दूसरी ओर ऐसे व्यक्ति और संस्थाऔ * । 
गिनती भी दिनोंदिन बढ़ती जा रही है, जो सब प्रक ह 
युद्ध के विरुद्ध हें । दो तीन वर्ष हुए आक्सफोर्ड औं | 
सिएशन ने एक प्रस्ताव पास किया था कि उसके प , 
किसी भी आनेवाले युद्ध में “ अपने राजा और देश | 
लिए भी लड़ने को तैयार न होंगे । |. 

शान्तिवाद के वर्तमान और भविष्य । 


॥ 
| 
| 


| बौद्धधम और आधुनिक विचारधा 
| छ १२६१ 
॥ S\N 
| भगवान्‌ बुद्ध की रान्तिदायिंनी शिक्षा से 
। | दयो को स समय कौ अगति के अनुकूल होने के अतिरिक्त बौद्ध- 
मे | हक डोई दूसरा सहायक मिलना कठिन दे । उनकी घर्म की एक अपनी बड़ी विशेषता हे, वह है बी 
कहीं तनिक 
र | कायें जीवहिँसा के लिए कहीं तनिक भी स्थान नहीं। और का आर्य अशक्लिक माग? । मनुष्य आजतक जिन उदे 
| झडती कौ शिक्षा का परिणाम है कि पिछले २५०० वर्षो से ऊँचे आदो को 
धर्मग्रचार के लिए किसी पर किसी प्रकार a 

| र यद्यपि उ नेक ओर "वेश इस आर्य अष्टाहिक मागे में होता है। यह 
रे | हे हा नहीं उठाया, यपि उनपर अनेक ओर से किन्ही गिने चुने सिद्धान्तो अथवा मतों का संग्रह नहीं । 
+ | बाबर हुए ! जो सत्य है, जो कल्याणकर है, जो दुःख के नाश में सहा- 
; 222... 7 ताया 
।  १--हर एक धरमेवाला अपने धमे को शिक्षा को सवेग्रष्ठ ० है, वही सव आर्य अष्टाझिक मागे है । 
` ारे। यह उसके दढ विश्वास का सूचक है। यह दृढता उक्त वातों प्र विचार करने से कदाचित्‌ आप हमारे 

उव दौ है। वीर और समदर्शी गीताषमी भीँ यही सममता है पाथ इस वात में सहमत होंगे कि यद्यपि बुद्ध ने आज से 
कि मत अकति अपने वर्ग को सगले बहा सस २५०० वर्ष पूर्व उस समय उपदेश दिया था, जब लोग 

९ र. 
क पग समझे । बस, केवल एक वात को जरूरत है किहम "१ विज्ञान से वहुत ऊँचा समझते थे, लेकिन उनकी 


| इसरो का निरादर न करें, उनकी मानसिक अथवा शारीरिक हिंसा म का मूल्य आज भी उतना हो है, जव लोग 
| विज्ञान को धर्म से बढ़कर समझने लगे हैं । 


द 

नु 

डे | 

| न कर, किसी भी प्रकार उन्हें चोट न पहुंचावं । 

ब इस सहिष्णुता और समर्दाशता को बढ़ावा देने के लिए ही ऐसे १ --- बौदधमे के आये अष्टाङ्गिक मागे ये हैं -- १, सम्यन्दृष्टि, 
क 

यरे 

ते 

य 

| 
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| 





| क लेख हमने लिखाये हं जिनमें अपने अपने धमं और मत को २, सम्यक्संकल्प, ३ सम्यग्वाक्‌, ४, सम्यङ्माग, ५, सम्यगाजेव, 
मरे कहा गया है। देखिए--“सवंभ्ेष्ठ धमे” “सावभौम थमं ६, सम्यग्व्यायाम, ७, सम्यक्स्मृति और ८, सम्यक्समाधि । 
पवसे वड धर्म आदि। . --सं० इसकी पूरी व्याख्या के लिए देखिए--गीताधमं शंकराङ्क, ए० ४०३ 
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( तपस्वी धर्मानन्दजी, नमेदातट, बरह्माण ) 
३ 


| ` “जितना वरम जानते हो उतना करो |” बस, यही 
| संकसे बहुए झम है। यही मेरे जीवन मर का निकोड हे । 








छुना तन्या 


( ढे९- खर्गीय प॑० रामप्यारे आचाय एम० ० ) 


| परमात्मा का. पूर्ण परिचय -तो अभी तक साधार" 
सनुष्यों को मिला नहीं है। वेदों तथा ऋषिप्रणीत अन्थो 

ने भी उनका दिग्दर्शन अनुमात्त ही के आधार पर. कराया 
है। वे निश्चित रीति से नहीं कह सके कि अमुक वस्तु 
परमात्मा है, अमुक प्रकार का उसका स्वरूप है, अमुक अमुक 
उसके गुण हें । परंतु हाँ, इतना.ही जान पड़ता है. किं 
वह एक ऐसी वस्तु है कि जिसका अनुभव किया जा सकता 
है, वर्णन नहीं किया जा सकता ; क्योंकि भाषा अभी 
अपूर्ण है । तथापिं इतना कहा.जा सकता है ओर कहा 
जाता है कि प्रकृति तथा: पुरुष के योग से इस - वृहत्‌ 
संसार की सृष्टि हुई । संसार दो भागों में विभक्त किया 
जा सक्ता है--जड़ ओर चेतन । जड प्रकृति का अंश 
है, और चेतन पुरुष का। इन दोनों के संमिलित हो 
जाने पर किसी तीसरी वस्तु की आवश्यकता नहीं रह 


जाती । प्रकृति त्रैगुण्यमयी है, और विषम रूप से संसार 


में व्याप्त है। इसी प्रकार पुरुष और प्रकृति का विषम 


: रूप से ` संमिलन पाया जाता है, और यही किसी अनुपात 
में प्रकृति ओर पुरुप का संमिलन होना चाहिए। सृष्टि 


जिस उद्देश्य से की गई, उसकी पूर्ति के लिए जिन जिन 
विषयों की आवश्यकता हुई उनका समावेश धर्म में है । 
कहीं सत्त्वगुण प्रधान होगा, कहीं रजोगुण और कहँ तमो- 
गुण । अव कव ओर किस अवस्था में किसी विशेष 
गुण की प्रधानता होनी चाहिए यही वता ' देना धर्म हे । 
अथात्‌ सृष्टि की धारणा के लिए जो कुछ आवश्यक है 
वही धर्म है । सृष्टि इर्वरकृत हे । ` सृष्टि कार्य कारण 
का विस्तृत स्वरूप है। अतएव यह सिद्ध है कि धर्म 
भी ईरवुरकत हैं 1: मच्यो, कौ. पहुँच साधारणतया ईश्वर 


दि धर्म का पालन करे अथात्‌ मर्यादा भङ्ग न जे, 


' सनातनशब्दरूपी कवच की आवस्यकता पई 






















तक नहीं है, अतएव धर्म समझना भी: उनकौ शि | 
बाहरं है । शाल्र: और पुराण यह बताते हे कि जंग | 
क्रमशः उन्नत होता हुआ परमात्मा में लीन हो जाता : | 


ऐसे गूढ़ विषय का समझना मचुष्यों की शक्ति के वाह दै | 
अतएव जा कुछ वद तथा अन्य शास्त्र, पुराण, स्मृतिगे |. ` 
कहती हैं. वही धर्म है । अव यह विचार करना १६ | 
सनातनधर्म का क्या अर्थ है। धर्म शब्द तो ल | 
पर्याप्त है, सनातन विशेषण से क्या वोध होता है! | 
सनातन का अर्थ है जो था ओर रहेगा । ऐसी वलु जे | 
कि पूवे में थी, वतेमान में हे और भविष्य में रहेग | 
परमात्मा की -ही हो सकती है । तो सनातनधर्म शन | 
से यही अर्थ :निकला कि वह धर्म जो पहले था, अवह | 
ओर भविष्य में रहेगा । पहले कहा जा चुका है हि| 
धर्म इशवरकृत नियम है जिसके द्वारा सृष्टि चलती है। | 
अतः स्पष्ट है कि सनातन शब्द आवश्यक है। "(| 
ऐसा है नहीं । वर्तमान समय में जव कि कई महे | 
गये, अथोत्‌ जव धर्भ शब्द का अर्थ ( R101 )| 
मजहव इत्यादि के सदश होने लगा, तव यथार्थ ध 
परिचय कराने के लिए “सनातन” शब्द जोड़ दिया | 
शास्ता में धर्म शब्द ही सदैव पाया जात *| 


परंतु आधुनिक समय में उस अथ को रोकने * हि 1 
गई है 
ही ग 


लगा । 


अभी तक यह सिद्ध किया गया है कि धर्म शब्द से का, 
तनधर्म का बोध हो जाता है और यथार्थ मे 


धमे ही धर्म है 
| सनात | 


्श २० TEP क न 
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अब यह विवेचना करनी होगी कि 













| ` दाह । ` परमात्मा की अनादि सृष्टि में जीवों को 
Er तान प्राप्त होते.हे, और 'अपने को उन्नत वनाना 
धर्म. है । - हमारे' शास्त्रों में मनुष्यों के धर्म का 
१ दल किया गया | है अतएव अपने विचारों को 
| तित करके . मनुष्या के साधारण धर्मे का. विवेचन करना 
| बहिए। . ऋषियों के अनुसार मनुष्यों का उद्देश्य मोक्ष 

| “कला होना चाहिए । अव मोक्ष प्रात करने के लिए 
। | ज्ञढिन बातों की आवश्यकता है उन्हें दिखाना जरूरी है । 
| | छ्तिकरों ने धर्म के दो विभाग किये हँ--(१) सामान्य 
गे | म, (२) विशेष धर्मे । मा घम सामान्यतया माना 
३ | ते के लिए और विशेष धर्म विशेष स्थिति के लिए है । 


(अहिंसा सत्त्यमरतेयं शो चमिन्तद्रियनिमरहः ।? 
इत्यादि सामान्य धर्म हें । ओर ब्राह्मणों का पठन 


पहले कह चुके 
. हंक कहो सत्त्वगुण अधिक हे, कहीं रजोगुण और कहीं 
। | ऐमोगुण । वस, किसी विशेष गुण का प्राधान्य हो जाना 


~ Es उनल SE 


| है तो अव मनुष्यो को व्यष्टि तथा समष्टि के रूप म 
) | दिस प्रकार रहना चाहिए इस पर विचार करना चाहिए । 
` अतनधम में पहली महत्त्व को वात जनसमुदाय को चार 
| ग में बॉटना है, जो कि संसार में प्रत्येक जाति में आजकल 
भौ पाया जाता है, यद्यपि नाम भिन्न हें वेद में इस वणेव्यवस्था 
। मि भेम बढी अच्छी तरह वताया गया है कि प्रजापति के सुख 
| ` जाह्मण, वाहु से क्षत्रिय, वक्षःस्थल से वेश्य तथा जंघा 
पे उतन्न हुए। यदि इसी रूपक को अच्छी तरह 
| लिया जावे तो वर्णव्यवस्था. का रहस्य प्रकट हो 
पेग. शरीर में मस्तक ही सरय्ेष्ठ हे |. मस्तिष्क 
| 'ेष का केन्द्र है और मुख इसका सर्वप्रधान अङ्ग है । इसी 


ह| घार सामान्यता को विलीन कर देना हो विशेषता का अर्थ 


सनातनधर्म 
Mo काका? ना 
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“आर सव मधुष्यों में ब्राह्मण ज्ञान के द्योतक हैं.। बाहु 
से शरीर की रक्षा की जाती है; इस प्रकार मनुष्यसमाज 
के क्षत्रिय लोग रक्षक हुए। वक्षःस्थल में प्राण रहते हैं, 
उसी के पास ऐसे यन्त्र हैं जिनपर मनुष्यजीवन निर्भर 
दै । . इसी छिए वैश्य लोग मनुष्यसमाज किस प्रकार 
आयुष्यभर सानन्द जीवित रह सके, इसका भार उठाते 
हैं। और अन्त में जंघाए शरीर को यहाँ वहाँ चलाने में 
तथा अन्य शेष वातों में सहायक होती हें ; इस प्रकार 
शूद्र लोग मनुष्यसमाज की सेवा का भार उठाते हैं । इस 
प्रकार मनुष्यसमाज इन चार अवयवों का एक शरीर है । 
पुनः प्रत्येक मनुष्य किस प्रकार रहे, इसका विचार वणोश्रम- 
नियम करते हें । ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्य लोगों को 
अपने जीवन को चार भागों में विभक्त कर देना चाहिए । 
उन्हें क्रमशः ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यासी 
होना चाहिए । इन चारों अवस्थाओं को यथाविधि व्यव- 
हत करने से मोक्ष प्राप्त करना सुगम हो जाता है। 
विना ज्ञान प्राप्त किये किसी प्रकार कोई मनुष्य सच्चा गृहस्थ, 
वानप्रस्थ तथा संन्यासी हो सकता दै या नहीं, इसमें 
बहुत संदेह है । ये चारों आश्रम ऋषियों ने बहुत ही 
सोच विचारकर वनाये हैं और उनके अतिरिक्त कोई 
दूसरा उपाय नहीं है जो मनुष्यों को उनके लक्ष्यसाधन 
में सहायक हो सके । ऋषियों ने इस वात पर बहुत 
जोर दिया है कि किसी एक ही आश्रम में रहना भी अच्छा 
नहीं, जिसके विषय में आधुनिक विद्वानों में बहुत मतभेद 
हो रहा है । उन पूर्व महर्षियों का कहना है कि चारों हो 
आश्रम मनुष्य के हितकारी हो सकते हैं। शूद्धजाति 
को इन आश्रमों का अधिकारी नहीं वनाया है । 

इसके पश्चात्‌ अथम तीन वर्णा में अत्येक मनुष्य के 
सोलह संस्कार होने चाहिए | 

गर्भाधानं पुंसवनं सीमन्तो जातकम च । 

नामक्रिया निष्क्रमोञनप्राशन॑ वपनक्रिया ॥ 


शा 
नी 


गौताधर्म |. 
१२६४ | 
अन्तिम ऋण पितृऋण न र छ कण वितरण होता हे। संचार है। सं |. 
रो शशो वेदारसमकिया वि पर जि भर है। अतएर भन्छे | 
केशान्तः स्नानसुद्वाद विवाहाम्निपरिम्रहः ॥ र -आ तएव अच्छे अनुष्यो ३ | 
3. काराः षोड़श स्मृताः ॥ से ही उन्नति हो सकती दै। इसलिए स स्ते 
त्रेताभिसङ्महखैव संस्काराः षोडश स्मता- य ताग स | 
० ( व्यासस्शति ) करना--वह भी योग्य संतान उत्पन्न करना भ | 
श्रम आरम्भ होता है । है। और ऐसा करने से ही मनुष्य पितृक से पुच \ 
इनके हो चुकते पर आ त | घाता है । इन ऋणों से सुक्त होने पर मनुष्य के पै | 
का शु 
र्ल ऽ कार्य करना चाहिए । अथोत्‌ = ॥ 
बता रहे हे । आधुनिक समय में यद्यपि नामधारी मदुष्य तल्लीन होने का | 
और यही अगन करना चाहिए । _ इस कार्य के लिए | 
बहुत हैं, तथापि वास्तविक बहुत कस हैं। ओरय क कलमा वानपरयाक्ष | 
कारण है कि भारतवर्ष इस अधोगतिं को ग्रा हो गया है। 
इन आश्रमा के नियमों का पालन करनेवाला मनुष्य कितना 
पवित्र और सुखद हो जाता है इसकी छायामात्र पुराणों में चेष्टा की जाती है जिसके सिद्ध हो जाने पर संन्यस्त | 
मिलती है, साक्षात्कार तो अनुभव से हो सकता है। उन प्रारम्भ होता है । इन दोनों आश्रमा का रहस्य के 
नियमों का पालन करने से ही विश्वामित्रसदश व्यक्ति नई कि मनुष्य मत्यु का स्वागत करने के छिए उदयत हो अगे! | 
सृष्टि करने तक को साहस कर सके और वसिष्ठा , और यह होना तभी संभव है कि जव वह अपना उन [7 
महर्षि उनका सामना मी कर सके । स्मृतियो में प्रत्येक प्राप्त कर चुका हो । सांसारिक कार्य तो वह गृहत्याग 
आश्रम का पूर्ण रीति से वर्णन किया गया है। और उनकी में ही पूर्ण कर चुकता है । अव मोक्षसाधन शेप ए " 
परीक्षा करने पर यही प्रकट होता है कि उन नियमों का पालन जाता है । मोक्षसाधन क्या है १ सच्ची स्थिति का पह * 
करने से कोई भी ऐसी वस्तु नहीं जो प्राप्त न की जा सके । लेना । और वह भी पुस्तक द्वारा नहीं, किंतु अनुभव द्व! | " 
एक विशेषता सनातनधर्म की यह है कि उसके वेदान्तानुसार सभी प्राणी मुक्त जान पड़ते हें । तव में| 
अनुसार प्रत्येक मनुष्य के ऊपर जन्म से ही तीन ऋण कोई वद्ध कहा जाता है १ उत्तर साधारणतया यही हि ड 
हॅ न प्राणियो पेय 
होते है देवक्रण, ऋषिऋण और पितृऋण । इनका रहस्य अञ्चानान्धकार में प्राणियों को सत्य का वोध नहीं होत | 
गम्भीर है । यज्ञा के करने से देवक्रण से मुक्त हो सकते ज्ञान होने पर जव वे यही बात जान लेते हैं कि यथा 


| ह 
वानप्रस्थाश्रम में सांसारिक बातों से विरक्त हेन १1१ 





पु छ ~ २७ ~ बात 
| हं। यज्ञ का माहात्म्य विशेष होता है । यज्ञ गीता के अनु- सव प्राणी परमात्मा से भिन्न नहीं हैं तब वे झक हे ॥| भः 
सार मनुष्यों को बहुत लाभकारी होते हे । हैं, अथोत्‌ मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं । जन्म मरण कै | ल 


साधारणतया मनुष्य और देवताओं का संवन्ध परस्पर से छूट जाते हैं और स्थूल शरीर को छोड परमण | fe 
साहाय्य का माना गया है । यज्ञरूप देवताओं को सत्ता में प्रवेश कर जाते हें । इस मुक्तावस्था | 
मनुष्य तृप्त करते हैं, ओर देवतागण बदले में मनुष्यों की करने के लिए मन को बहुत उच्च शिक्षा देनी पढ़ती है ग 
मनःकामना पूर्ण करते हैं । ऋषियों ने इतना परिश्रम उसका संयम भी करना पड़ता है, क्योंकि अन्त म है अन 
करके शाल्न, पुराण इसी लिए बनाये कि उनकी संतान उन्हें विहोन होने पर ही जन्म और मरण का वन्त । 
मर सन्साग पर चले । वेद तथा अन्य ऋषिप्रणीत सकता है । यह संयम और अभ्यास थोडे की की 

` अन्यो के अध्ययन से ऋषिऋण से मुक्त हो सकते हैं। हो सकता । इसी लिए वानप्रस्थाश्रम और 00 1 


र संनातनधम 


रे हैं। वानप्रस्थाश्रम में क्रमशः मन से वासनाओं 
न का प्रय्न करना होता है और संन्यस्ताश्रम 
का चिन्तन करते करते अपना पराया इत्यादि 
का उपयोग करना भी छोड़ दिया जाता है। 
परिक लोगों के लिए इस अवस्था का मनुष्य मूखवत्‌ 
[अता है। कुछ कालतक वह यह सोचता है कि इन 
| लुं को यह नाम दु. या वह । अन्त में भिन्नतामात्र 
ग्रा [महे मन से उठ जाती है--आगे पीछे, ऊपर नीचे, 
इतर एक हो वस्तु दिखाई पड़ती हे । "सव खल्विदं ब्रह्म 
है तानास्ति किञ्चन तथा एकमेवाद्वितीय ब्रह्म’ 
इदि वाक्या का वह अनुभव करने लगता हे। उस 
पग की स्थिति अवणेंनीय ह । इस अवस्था में जड़ 
न | ह्या वेतन दोनों विशेषण अनुपयुक्त हो जाते हं । मानुषी 
शपा की इतनी शक्ति नहीं कि उसका वर्णन कर सके । 
|. यही सनातनधर्म का लक्ष्य है। इसके प्राप्त कर लेने 
'एअव कुछ शेष नहीं रह जाता । इस प्रकार यह स्पष्ट 
1 झा कि सनातनधम से इस लोक सें अभ्युदय तथा अन्त 
| ग्राप्त हे! सकती है । . इसके अतिरिक्त ऐसा कोई 
"गी कय नहीं है जिसमें विशेष बुद्धि की आवस्यकता न हो 
| भष्‌ पूर्व महर्षियों के सहायता की आवश्यकता न हो 
कि मनुष्यजीवन अमूल्य है । क्षण क्षण को सावधानी 
| ऐ व्यतीत करना चाहिए । इसी लिए सनातनधमे में प्रत्येक 











| 








क त पूर्ण रीति से विचार हुआ है । कोई ऐसी आव- 


| स्ता नही जिसकी पूर्ति इस धर्म से न हो सके । सना- 
टु लप कौ वणव्यवस्था अटल है । षोडश संस्कार, 
[शि का बह्मचर्य, स्रियो का सतीत्व, वानअस्थ तथा 
[| तम इत्यादि अङ्ग किसी और धर्म में इतने विस्तृत 
भे नहीं पाये जाते । और यही कारण भी है कि 
स्वी अधिक उन्नति कर नहीं सकते । यद्यपि 


¢ 
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नाम के लिए अनेक धर्म हो जाये तथापि यथार्थ में वे सब 
इसी एक सनातनधर्म के अन्तर्गत हे । आजकल जब 
कि विज्ञानोन्नति के प्रकाश के सामने अन्य विचार भुँधला 
रह ६, विना तुलना किये किसी वस्तु का स्पष्ट महत्त्व जाना 
नहा जा सकता । किसी भी धर्म को लीजिए, सनातन- 
चर्म से उच्चतर न मिलेगा । पाश्चात्य विद्वान्‌ भी अव 
इस धमे के रहस्य को समझकर गुणगान करने लगे हैं । 
यद्यपि भारतवासी लोग इसे भूले जा रहे हे, पर विदेशी 
लोग इसे अपना रहे हैं। अब यह आवश्यकता है कि 
कोई पाश्चात्य विद्वान्‌ धार्मिक न्थ बनाकर दे और धार्मिक 
विषया पर व्याख्या करे तो हमारे भारतवासी लोग फिर 
भी कदाचित्‌ उसे अपनाने की चेष्टा करें। परंतु चाहे 
कोई अपनावे या नहीं, यह निश्चय है कि यदि उन्नति होगौ 
तो इसी धमे में होगी, अन्य किसी से असंभव है । राम, 
कृष्ण सदृश महापुरुष; भीष्म, हरिश्चन्द्र, दशरथ, वलि 
सदरा इद्प्रतिज्ञ; द्रोणाचार्य, कर्ण, रावण, मेघनाद, वसिष्ठ, 
विश्वामित्र सहृ धनुधोरी; याज्ञवल्क्य, जनक, वसिष्ठ, 
शुकदेव सदरा ब्रह्मज्ञानी; सीता, सावित्री, अरुन्धती संहा 
पतित्रता नारियाँ; नारद्‌, वाल्मीकि, शवरी, विदुर सहश 
भक्त तथा अजुन सदृश वीर यदि मिल सकते हैं, तो केवल 
सनातनधर्म के भीतर, अन्यथा नहीं । जिस प्रकार ईश्वर 
का वणेन नहीं किया जा सकता, उसी प्रकार सनातनधर्ग 
का भी वर्णन पूर्णतया ( विशेषकर इस छोटे से निवन्ध के 
भीतर ) नहीं किया जा सकता, :०युणगान करके हो 
संतोष कर लेना होता है। ऐसा होते हुए यदि कोई 
द्विज र्न को छोड़कर ढेला लेना स्वीकार करे तो परिणामः 
स्पष्ट ही है । शुद्र के अतिरिक्त और क्या उस 
द्विज को मिल सकता है जो वेद पढ़ने के स्थान पर 
( जो कि उसका धर्म है ) और कोई कार्य करता हो । 


अ 


हि । 
F 


6 
है 
| 
पा) 


बातिनघर का दहस | 


( ले०-ज्योविबिद्याभूषण पं० हरकृष्णदयाऊ शास्त्री, ज्यौतिषतीथ, ऊनवी ) 


~ ३५ 
संसार में मनुष्य व्यध्भिव से “अकेला, निषल आर 


जीव है, परंतु समश्रिप से बडी शाक्तिवाला 


निःसहाय षां 
हुई चेष्टाओं 


जीव है । यह मनुष्य संघ में मिलकर मिली 
के द्वारा जातिसाधन के गुण से अपनो श्रीत्रृद्धि चाहता 
है । इसके प्रभाव से अरन्नुदल को परास्त कर देता है, 
निकृष्ट जीवों को अपने अधीन करके अपने सुख को वढा 
लेता है, और कहीं कहीं तो अपने प्रयोजन को सिद्ध करणे 
के लिए कई प्रकार के ऊटपटांग स्वांग रचता है, किंतु 
घमीभाव के कारण असफल ही नहीं ोता-अत्युत संसार 


को दृष्टि से एकदम गिर भी जाता है । 
जब कि हम मनुष्य की चित्तदृत्ति को तरफ देखते हें 


स्वार्थी जीवन को परमार्थी बनानेवाला, व्यि ह... | 
समष्टि के साथ सिलानेवाला और कोई दा है । 
अतः देवताओं ने ज्योतिष्येम यज्ञ का आरम्भ हन | 
अब प्रश्न उठा कि उदूगाता का काम किसको सोपा है. | 
क्योंकि यह यजमान की मनोऽभीष्ट सिद्धि के उदूग गा 
उदूगीथ के देवता से वर मॉगेगा। उद्गीथ का एसा | 
देवता है । यहाँ पर यजमान देवता है, वह चाहता हह | 
परोपकार बढ़े और स्वार्थ गिरे । उसे ऐसा उद्गीथ गक | 
उद्गाता चाहिए कि जिसने अपना जीवन परोपकार में छ 
रखा हो, क्योंकि यजमान को उसी ऋत्विज की को हु पर | 
फलदायक होगी जो आप भो उसी राग रंग में रगा होग।| | 


तो माळम होता है कि इसमें तीन प्रकार की प्रवृत्ति है सब देवताओं ने एकमत होकर वाणी से बहान. 

१ स्थति हमारी उद्गाता बनो । उसने स्वीकार किया । जो इछ से| 

२ पराथंदृत्ति किया, सव परोपकार के लिए किया, क्योंकि सभी नव ' 
| ३ वदिति वाणी से ही चलते हैं । फल सव इन्द्रियों को मिलता ' 


अकेली चळ ~ || 7 
वाणी अकेली नहीं भोगती । तात्पर्य यह है कि जब सल 


इन तीनों में से स्ार्थद्त्ति निकृष्ट और नीचे ले जनि- 
अपने कर्तव्य को कर्तव्य समझता दै, अपने स्वामी बै ब) ' 


चाळी है। पराथंब्रत्ति ध्मेदत्ति कहलाती है । यह ऊपर 





को ले जाती है। यह बात तो ठीक है कि खार्थवृत्ति के 


- चरितार्थ हो जाने पर मनुष्य का सांसारिक सुख तो बढ़ 


. सकता है, किंतु इससे संघ का अत्यन्त अनिष्ट होने की 


मानकर कार्य करता है तव कोई भी वस्तु उसके क| 
कर्तव्य से नहीं गिरा सकती, और न वह उसमें मि । 
है। यदि वह उस आज्ञा में अपने भले बुरे श्र ह 


करने लगे तो उसका स्वार्थ उसको जिधर की ओर ब । 
ले जायगा वंह उधर को हो चला जायगा । बर, व ८ 
भी यही दोष आ गयां। उसने अच्छा बोकी ग | 
देवताओं को दिया, लेकिन अच्छा बोलना उसी व 
कर्तव्य नहीं समझा। उस बोलने को वाणी | ३ 
_ बना लिया अर्थात्‌ “बोलना' वाणी का धर्म नहीं/ || 
जाने लगा । ज्यों ही यह स्वार्थ वाणी में घुसा, तय 


संभावना बनी रहती है, अतः यह वृत्ति निकट ही है । 

प्राथवृत्ति ही मनुष्य की उत्कृष्ट धर्मवृत्ते है । 

` _ इस सामाजिक रहस्य को समझाने के लिए वेदों में 
* देवासुरसंग्राम की एक कथा आई है । देवताओं ने गवेषणा- 

पूर्ण विचार किया कि स्वार्थ की वृत्तियाँ किस प्रकार दवती 

हैं और' परोपकार की गृत्तियाँ किस प्रकार बनती हें; 

तो उनको यज्ञरूप उपाय मिला, क्योंकि यज्ञ के समानं 


| 





| | 


| 

॥। हु कुई से वाणी को जकड़ा । अव वाणी स्वार्थ के लिए 
| छल, छिद्र, द्रोह, कपट, फरेववाजी, धोखा आदि 
ग । यदि वाणी स्वीय कर्तव्य समझकर बोलती 
) कर अपने स्वामी की आज्ञा के विरुद्ध न बोलती, तो दुदेशा 
| पे , हेती! और न इसके साथ अन्य सव इन्द्रियों की ही 
हैं। | दा होती । पर ये सव उद्गाता के काम में चूक गई । 
था| अन्त में एक दूसरा व्यक्ति चुना गया जो इस काम के 
ब, | बान में पूरे सोलह आने ठोक निकला । वह था प्राण । 
भ्र | हवमुच यह बड़ा योग्य उद्गाता है । दिन रात अपने 
| द्म में ही लगा रहता है ।: समस्तः इन्द्रियाँ सा जाती 
द| हैं, पर यह जागता ही रहता है । रागी होकर मनुष्य जव- 
त बेहोश रहता है, यह अपना काम वरावर करता रहता है । 

रे गह अपने कतेव्य को कतेन्य समझता हे । क्या मजाल 
| जो कभी उसमें चूक हा । इसका काम सवको जीवन देता 
है। यह सवका जीवन है ओर आप जीवनरूप है । असुरों 

नेतो इसपर भी धावा किया, पर यहाँ स्वार्थ की कोई 

रेखा ही नहों थी। जिसमें स्वार्थ का नाम नहीं, जो 

| पने स्वामी की आज्ञा में दृढ़ है, उसका असुर क्या करेंगे । 
है॥ असुर इसपर धावा करके इंस तरह नष्ट भ्रष्ट हुए, जसे 
न परर में लगकर मिट्टी का ढेला चूर चूर हो जाता है। 
ह स कथा का सिद्धान्त यही है कि हे मनुष्यो ! संसार 


` सनातनधमं का रहस्य 
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र काम नक लच्या य... 


में तुम इस प्रकार का काम करो, जिस प्रकार शरीर में 
भाण निःस्वार्थ होकर काम करता है । तुम भी उसी तरह 
आण का बत धारण करो । प्राण के समान कभी अपने 
कतव्य स प्रमाद न करो । उस वाणी का व्रत धारण 
मत करो, जिसको स्वार्थ अपने कर्तव्य से नीचे .गिरा देता 
है । प्राण की तरह दूसरों के लिए जीवन धारण करो । 
इस प्रकार स्वार्थवृत्तियाँ को जीतकर धर्म फैलाओ । 
अन्ततोगत्वा धर्म ही केवल सहायक होगा, वही साथ 
जायगा। ऐसी शास्र की भी आज्ञा है कि धर्म करो, 
धर्म करो, धर्म से कल्याण होगा । अव देखना यह है कि 
धर्म शब्द में कौन सा ऐसा गूढ़ तत्त्व भरा है जिससे समस्त 
ऋषिमण्डली धर्म -ही धर्म पुकार रही है। यह धर्म शब्द 
“१” घातु से वनता है । व्युत्पत्तिलभ्याथे--“ घरतीति धर्मः १ 
वा “येनैतदूधार्यते स धर्मः ? वा “ यतोऽभ्युदयनिःश्रेयस- 
सिद्धिः स धमः? यानी जो धारण करे वह धर्म है, वा 
जिसके द्वारा समस्त संसार रक्षित हो रहा है उसका नाम धर्म 
है, अथवा जिंससे उदय और कल्याण हाता है वह धर्म है । 


“वृह यज्ञ ही धर्म हे? 
[ यज्ञ के लक्षणों के लिए देखिए भगवदुर्गाता 
अथवा ममिंसादशन ] 





र 


त सृत्य सनातनं 


( मानव धमंशा्न, ४१३८ ) 

| सत्यं भयात्‌ प्रियं त्रयात्‌ न बयात्‌ सत्यमप्रियम्‌ । 

१ प्रियं च नानृतं बयादेष धमः “सनातनः ॥ 

| हो सत्य ( सच ) बोलना चाहिए, पिय ( मीठा ) बोलना चाहिए। ( पर ) सत्य भी यदि अपय 
| उसे न बोलना चाहिए । और इसी पकार प्रिय बात भी यदि झूठ हो तो उसे भी न बोलना चाहिए। 
है सनातनधमे हे । मनु० ४।१३८ 
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खुनयसणाज छथ 


( ढे०- श्री नरदेवशाजी वेदतीर्थ, महाविद्यालय, ज्वाळापुर ) 


आर्यसमाज कोई नवीन धर्म नहीं है । इसके संस्था- 
पक अधीत प्रवर्तक श्री १०८ स्वा० दयानन्द सरस्वतीजी 
का यह अमिग्राय कभी नहीं था कि एक नवीन धर्म खडा 
कर दिया जाय । यद्यपि वर्तमान समय में सनातनधर्मे, 
और आर्यसमाज दो एयक्‌ धर्म अतीत होते हैं, तथापि सचे 
अर्था यें देखा जाय, तो आर्यसमाज भी सनातनधम 
ही है । इन दो सनातनधर्मों में भेद इतना ही है किं 
“सनातनधर्म? नाम से असिद्ध सनातनधर्मे जिन वातों को 
»मानता चला आ रहा है “आयसमाज” नामक सनातनधमे उन 
बातों में से अनेक वातां को नहीं मानता है । इतना थोड़ा 
सा अन्तर निकाल दिया जाय तो सनातनधमी कहलानेवाला 
और आार्यसमाजो पुरुषों में कोई भेद नहीं । 
१--वेद को दोनों मानते हैं । 
२_त्राहमणों और अनुत्राह्मणा को दोनों मानते हैं । 
३- अङ्गोपाङ्गों को दोनों मानते हैं। 

४--स्मृति और धर्मशात्नों को दोनों मानते हैं । 

७५- इतिहास, पुराण आदि सव दोनों मानते हैं । 
केवळ वेदानुकूल कया, वेदविहिंत क्या, वेदविरुद्ध क्या, 
इन्हीं बातों में मतभेद चला आता है । आर्यसमाजी केवल 
चार वेदों को ही स्वतः प्रमाण और सृष्टि भर के अन्य ग्रन्थों 
को परतः प्रमाण मानते हैं। जिस वात को वे विरुद्ध 
समझेंगे उसको नहीं मानेंगे । सनातनधर्मी लोग वेदों के 
साथ साथ व्राह्मणग्रन्थों को भी वेदतुल्य और स्वतः प्रमाण 
मानते हैं । केवळ इतना ही अन्तर रहता तो इतनी चिन्ता 
की वात न थी, किंतु ये तो बहुत आगे बढ़ते हे । 
इसी लिए उनकी दृशा विचित्र हो गई है । आर्यसमाजी 
लोग जरा सी भी तर्कविरुद्ध वात मिले अथवा कहीँ तनिक 


| देव, द्विज, गुरु, माता, पिता, अतिथि आदि की सेवा | 











भी परस्पर विरोध दीख पडे तो 
लेकर एकदम त्याज्य और ग्राह्य का कल हैः 
कर लेते हैं ओर वड़े मजे में रहते हैं । ण 
उुवणे के साथ मिले हुए अन्य पार्थिव परमाणुओं के | | | 
सुवर्ण जितना ही महत्त्व देकर कभी कभी वडे संकर में ए. | 
जाते हैं, क्योंकि यह तो सानना हो पड़ेगा कि संख | 
अथवा वेदिक साहित्य का कोई ग्रन्थ भी 13 
नहीं मिल रहा है । इतिहास पुराण भी इस हि. |: 
बचे हैं । वर्तमान साहित्य में चाहे वह वैदिक हो अक्त | | 
पौराणिक, प्रत्येक वात का वेदानुकूल मानकर भौ काम | ६ 
चल सकता है । इसलिए आर्यसमाज को सनातमक् |: 
की सुघरी हुई द्वितीयावृत्ति समझिए । 
दूसरी वात यह है कि आयसमाज ने स्पष्ट रूप से केक | : 
सिद्ध पक्षों को ही माना है । जैसे- मूर्तिपूजा श्र | 
है । चे जीवितां के श्राद्ध को ही श्राद्ध माततेर| 
सनातनधर्मी इन वातों को तो मानते ही हैं, किंतु साप ४ | 
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यित हैं और उनसे जितना वनता है पूरी पूरी शर्त भी | 
रहे हें । सनातनधर्मा भी यही चाहते हैं आर अपने ही | 
काम कर रहे हें । इसलिए आयसमाज | 
प्रथक्‌ नहा है, दोनों ही सनातनधर्मा ६: 
वातों में भले हो मतभेद हो । 

आर्यसमाज के संस्थापक महर्षि श्री)” | 
दयानन्द सरस्वतीजी का आर्यसमाज की 
उद्देश्य था कि इसके द्वारा हिंदुओं का घर, 


A 
TFT 


| ्रायंसमाज 


| 
| 


| न 0 -- अपने स्वरूप का ज्ञान हो जाय। स्वामीजी को 
| | था कि एक वार किसी प्रकार हिंदुओं को स्व स्वरूप 
| 2 प्यार शान हो जाय, तो फिर वे स्वयं ही भारतवर्ष 
| था संसार का सुधार कर लेंगे, ओर आर्यसमाज अन्य 
ऋ | दीं के आक्रमण से इनको वचाता श । दूरदर्शी 
ऐ | झा» दयानन्द का तप इस अंश में तो सवथा सफल हो 
मं | बाहि। कट्टर से कट्टर सनातनधर्मी भी चाहे स्वामीजी 
| हेसिदान्तों से मतभेद रखे, किंतु स्वामीजी का तप, विद्या, 
प | बुद, वल, आर्यसंस्कृति के पुनरुद्धार के लिए प्राणपण से 
जुन | का, उनकी देशभक्ति, उनका वेद्प्रेम इत्यादि विषय में 
गे | तनक भी मतभेद अथवा संदेह नहीं रखेगा । 
गृ | स्वामीजी के पीछे आयपुरुषों ने सामूहिक रूप से 
क्ष हामोजी की जन्मशताब्दी भी सना ली, ओर स्वामीजी 
से| ब गृयु'जय अर्द्धशताब्दी भी हो गई । आर्यसमाज ने 
प | उत ५० वर्षा में हिंदूधर्म की कालवशात प्रविष्ट हुई 
' इरौतियों का निवारण करने में, वेदप्रचार, प्राचीन शिक्षा- 
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हो उठा है, यह वात तो माननी ही पड़ेगी । विधर्मियों 
% आक्रमण से हिंदुओं को बचाने में, पतितपरावर्तन में, 
पतितों में उद्धार के आशाक्कुर उत्पन्न करने में आर्यसमाज 
ने जो अपूर्व कार्य किया है उसको जगत्‌ जानता है। जैसे 
खेत की रक्षा के लिए कँटीली वाढ की आवश्यकता रहती 
है, इसी प्रकार विधर्मियों के आक्रमणों से हिंदुओं को 
वचाने के लिए आर्यसमाज को अभो बहुत काल तक वरावर 
आवश्यकता रहेगो । धर्म के विषय में इतना कहने के 
पश्चात्‌ इस वात का उल्लेख करना भी अपरिहार्य एवं 
आवश्यक है कि जहाँ आर्यसमाज ग्रहसंशोधन, विधर्मियों 
से संरक्षण और विधर्गिमतनिराकरण में लगा हुआ है वहाँ वह 
देशोत्थान के काये में भी किसी से पीछे नहीं है । इस प्रकार 
हजार मतभेद हों, तो भी यह मुक्तकण्ठ से मानना पड़ेगा और 
जगत्‌ मान रहा है कि आर्यसमाज देश और धर्म का कार्य 
करनेवाली सावेभोम धर्मपक्षपातिनी जीती जागती संस्था है । 

वस, आज इतना ही संक्षिप्त विवेचन तथा समालोचन 


| । पर्योप्त है । 





| कुतरचसखजाज 


| ( छे० -- विद्यामहाणंव श्री पण्डित रुद्रदेव शास्त्री, वेदशिरोमणि, दशीनाळंकार, भिषगाचार्य ) 


ल | ` 'आयोणां समाजः = आर्यसमाजः › केवल इस अर्थ 
ट्ट | ठो दर 

| भै ध्यान में रखकर ग्रकृत में विचार नहीं किया जायगा । 
| ‘र 


`| कत अवन्ध में “आर्यसमाज? के यौगिक अर्थ को न 
"| कर योगर अर्थ को ही ग्रहण किया जायगा । 
£| जिज्ञासा 
वर्ष कौ आयु में शिवरात्रि के ब्रत की विधि 
५ क करते समय एक वालक के हृद्य में शिव की प्रतिमा 
{ | ३ लक शक्ति के विषय में विशेष जिज्ञासाएँ उत्पन्न 
॥ शन जिज्ञासाओं के समाधान में वाळक का 





बहुत सा समय व्यतीत होने लगा । शनेः शने: वालक 
को प्रतिमापूजन पर अविश्वास हो गया । सन्‌ १८४५ 
ई० में वाळक ने अपने ग्रह को उस समय छोड़ दिया जब 
माता पिता विवाह “संस्कार? के लिए लालायित थे । 
सन्‌ १८४८ ई० में वालक स्वामी दयानन्द* वन गया । 


ब्रह्मच से सीधे संन्यासाश्रम में प्रवेश किया । 


___१--आईसमाज के संस्थापक स्वामी दयानन्द सरस्वती 
( सन्‌ १८२४ ई०-१८८३ ई० ) का जन्म काठियावाइ के एक 
( हिंदू ) राज्य में हुआ था। नको जन्मभूमि होने का सौमाग्य 
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गीताधर्म 


कि... २ नामका पूर्वक उठाने का साहस किया था । स्वामी | | 


में प्रवेश करने के उपरान्त स्वामी दया- 
नन्द्‌ ने भारतवर्ष के विभिन्न प्रान्तों में श्रमण किया और 
बड़े बड़े पण्डितों से अनेक वैदिक विषयों पर शञास्रार्थ किया । 


शञास्रार्थी के विषय प्रधानतः वेदों, व्राह्मणप्रन्थों और पुराणों 
मृतक श्राद्ध और 
बहुत 


संन्यासाश्रम 


के स्वतःप्रामाण्य और परतःआमाण्य, 
प्रतिमापूजन तथा अवतार आदि हुआ करते थे । 
से स्थानां पर अन्य शास्रीय तथा सामाजिक वातां पर मी 
आफ्ने वातीलाप और शाल्लार्थ किये । इस भारतत्रन । और 
देशाटन ने तथा इस. शञास्नचची ने इनको इस योग्य बना 
द्या कि ये अपने मत की स्थापना वेदां के आधार प्र कर 
सके । अतः इन्होंने सन्‌ १८७३ ३० में बंबई में एक नई 
संस्था की स्थापना! कौ । इस संस्था का नाम है “ आर्य- 
समाज? । सन्‌ १८७७ ई० में लाहोर में आर्यसमाज 
की स्थापना हुई और पुनः- शनैः शनैः भारत के विभिन्न 
प्रान्त में आर्यसमाजों की धडाधड स्थापना होने लगी । 
इस समय तो अफ्रीका और फिजी आदि में न केवल 
आर्यसमाज ही विद्यमान हैं, अपि तु आर्यसमाज के द्वारा 
संचालित अनेक स्कूल ओर गुरुकुल तथा कन्यापाठशाला 
आदि भी विद्यमान हैं । 

स्वामी दयानन्द सरस्वती के गुरु विरजानन्द सरस्वती 
ब्रजभूमि के केन्द्र मथुरा में रहते थे । स्वामी विरजानन्द 
सरस्वती के आझीवोद से हो स्वामी दयानन्द ने वेदों के 
प्रचार और उद्धार का महान्‌ भार अपने कंधों पर योग्यता- 


मोरवी राज्यान्तगंत टंकोरा नाम के ग्राम को उपलब्ध है । ये 


औदीच्य ब्राह्मण थे । स्वामी दयानन्द सरस्वती का बचपन का 
नाम था मूलशंकर। और उनके पिता का नाम अम्बाशंकर था । 
इनके पिता शिव के उपासक थे। शिव की उपासना और पूजा 
की शास्रोक्त विधि द्वारा इनके वाल्यकाल के धामिक विचार 
अनुप्राणित हुए थे । संपादक 

१-- कुछ लोग आर्यसमाजस्थापना की तारीख १० एप्रिल, 
१८७५ कहते हूँ । संपादक 
























पयानन्द क). 
ब्राह्मण होते हुए भां जन्सना वणेव्यवस्था के स्थान में रो गै | 


कर्म और स्वभाव से वर्णव्यवस्था का अचार किया । द 
कल भी आर्यसमाज के सामाजिक सुधारों में सर ३ 
सुधार यही कहा जाता है कि आर्यसमाज जन्मना है | | 
व्यवस्था को नहीं मानता है । आर्यसमाज ही .. | 
पहली जीवित जाग्रत ऐसी संस्था है जो कर्णा वृष रे 
घोषणा करतो है । दलितोद्धार, अछूतोद्धार या हरेक | 
द्वार इत्यादि की मूल भित्ति ही कर्मणा वर्ण मानी जे | 
सकती है । स्वामी दयानन्द सरस्वती की वात में शहि | 
और सार के मुख्य कारण उनक्री विद्या और तपस्या ते ३ | | 
ही, पर उनका जन्मना ब्राह्मण होना भी सोने में सुगन्ध ह | 
तुल्य कहा जा सकता है । स्वामी दयानन्द यदि जन्म | . 
ब्राह्मण न होते और कर्मणा ब्राह्मण होने का दावा कर, काप 
वर्णव्यवस्था का प्रचार करते, ता लोग थपाडी पोट पार्न | 
इनका मखौल उडाते तथा इनको दम्भी और धूर्त कहो।| 
पर स्वामी दयानन्द जन्मना ब्राह्मण थे । अतः इस प्रस 
अनुचित दोषों का उनपर आरोप न किया जा सका। | 

स्वामी दयानन्द ने ईश्वर के निराकार होने में र | 
युक्तियाँ देकर अनेक प्रकार से प्रतिमापूजन का सण , 
किया है। वे जीवात्मा को नित्य तथा निराकार मळे | 
हैं और जीवात्मा के विभिन्न योनियों में जन्म लेने का | | 
कर्म अथवा कर्मफल मानते हैं । वे सतक श्राद्ध के | 
हें । उनका कहना है किं जीवित माता, पिता, स । 
और गुरु आदि का श्रद्धा से सत्कार करना ही | 
श्राद्ध है । ॥ 

वर्णव्यवस्था, प्रतिमापूजन, 
प्रामाण्य ये चार विषय स्वामी दयानन्द कै द 
ऐसे हैं जिनमें सनातनधर्म के अन्थ प्रचारकों क | 
कहा जा सकता है। “वेद? शब्द का का न 
संहिताभाग का ही नाम वेद है अथवा त्रार्दी' 
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1१ यह भी एक ऐसा विषय हि ति बार ७६ जिसको आर्यसमाज को 
| हक पर बहुत समझाया जाता है । आर्यसमाज का सिद्धान्त 
| बंद ईखरीय ज्ञान हैं, अतः अपौरुषेय और अनादि 
६, ति वेदों में अनित्य पुरुषों के इतिहास आदि की 
| नही है, अतः वेद के ऐतिहासिक अर्थ को आर्यसमाज 
रागक कहता है । वेद के ऐसे स्थलों की जिनमें किसी 
' अतिबिरोष के नाम की गन्ध होती है, आर्यसमाज खूब 
' ज बीन करता है। ऐसे स्थलों की व्याख्या करने 
| ग्र प्रकार स्वामी दयानन्द सरस्वतीः ने अपने यजुर्वेद 
| कर ऋग्वेद के भाष्य में दिखलाया हे । उसी पद्धति का 
' अवलम्बन कर तथा विज्ञान और तर्क का सहारा लेकर 
तसे सव विद्याओं के मूल को ढुँदु निकालना भी आर्यसमाज 
सै एक विशेष “देन? है । आर्यसमाज के सुख्य नियम 
दस हैं। इनके उद्धरण की यहाँ कोई आवश्यकता नहीं 
| है। उपनियम और उपोपनियमीं की संख्या बहुत अधिक 
'है। सन्‌ १८९२ ई० में आर्यसमाज में अक्ष्यासक्ष्य के 
' अन्नको लेकर मांसपार्टी और घासपाटां का जन्म हुआ । 
| फ्मपार्ट के लोग निरामिषभोजी थे और निरामिष भोजन 
गही प्रतिपादन करते थे, पर मांसपार्टी के लोगों का कहना 


यि ~+ 


2 NY एरा 


sh ay 


2 स्व x“ 


“न” 


चर 


त्या ऱ्या य 


| खामी दयानन्द के अन्य से ही की जाती है । इस विषय 

प गं सामी दयानन्द के निम्न अन्थो के लेख और उनके आशय 

| गमाणिक समझे जाते हें 

| (१) स्वामी दयानन्दकृत सत्यार्थप्रकाश 

(२ ) ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका 

( ३ ) संस्कारविधि 

(४ ) आयोंददेशयरन्नमाला 

(५) स्वामी दयानन्दकृत यजुर्वेद्भाष्य तथा क्रग्वेद- 
भाष्य ( अपूणे ) | 


श्रायसमाज भर 
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( ६ ) स्वमन्तव्यामन्तव्यप्रकाश तथा स्वामी दयानन्द 
के शास्रार्थ की पोथियाँ । 
स्वामी दयानन्द का कहना है कि ब्राह्मण से लेकर 
भेनि सुनिपयेन्त ऋषि महर्षि जिस सत्य का प्रतिपादन 
करते चले आये हैं उसी का उपदेश मैं भी दे रहा हूँ, कोई 
नूतन वात मैं नहीं कह रहा हूँ। 
| आयसमाज ने भारतवर्ष और हिंदूसमाज में “स्व? के 
श्रम का अङ्कुर उत्पन्न किया हे । स्वधर्म, स्वदेश, स्ववेश, 
स्वसंस्कृते, स्वभाषा तथा स्वराष्ट्र के प्रेम की शिक्षा आर्य- 
समाज की मुख्य शिक्षाओं में किसी से भी दूसरी कोरि में 
नहीं रखी जा सकती हैं । 
आयेसमाज ने वेदों को अपनाया है और आर्यसमाज का 
उपदेश है कि “वेदों की ओर मुड़ो? । वेदों के शिक्षाप्रचार 
तथा संस्कृतसाहित्य के अचार के लिए आर्यसमाज ने बहुत 
वड़ा काम किया है । ख्रियों को संस्कृतसाहित्य की शिक्षा 
देना और कलियुग में वालिकाओं को वेद पढाना आर्यसमाज 
का ही काम हे । 
सायणाचार्य ने ऐतरेय ब्राह्मण के उपोद्घात में लिखा है- 
स्नीशाद्रद्विजवन्धूनां त्रयी न श्रुतिगोचरा । 
इतिभारतमाख्यानं कृपया मुनिना कृतम्‌ ॥ 
आर्यसमाज आचार्य सायण की इस वात को भी नहीं 
मानता है । 
आर्यसमाज ने समाजसुधार और शिक्षाप्रचार के लिए 
अनेक गुरुकुला की, अनेक कन्यागुरुकुलों की और अनेक 
स्कूल तथा कालेजों की स्थापना की है । गुरुकुलों में गुरू 
कुल वृन्दावन और गुरुकुल कांगड़ी अधिक प्रसिद्ध हैं । 
कालेजों में लाहौर का डी० ए० वी० कालेज और कानपुर 
का डी० ए० वी० कालेज अधिक ख्याति पाये हुए हैं, 
पर संख्या में स्कूल, कालेज ओर गुरुकुल अत्यधिक हे । 
जालंधर का कन्यामहाविद्यालय और देहरादून का कन्या- 
गुरुकुल बालिकाओं को वेदशास्न को शिक्षा देते हें। इन 


~ 
जा 





ब गीताधर्म 


१३०२ 
स्थानों पर कन्याएँ प्रतिदिन संध्या और हवन आदि भी 
करती हैं । ; डे 

आश्रमप्रणाली का आर्यसमाज ने पुनरुजीवन किया 
है। आर्यसमाज में ब्रह्मचारी, रहस्य, वानप्रस्थ ओर 
संन्यासी पुरुष तो हैं हो, साथ ही साथ भिन भिन्न आश्रमों 
की देवियाँ भी विद्यमान हें। 

आर्यसमाज विधवाविवाह का भी अचार करता है । 
प्रतिवर्षं विधवाश्रमों के द्वारा अनेक विधवाओं के विवाह 
हुआ करते हैं। आर्यसमाज “नियोग” को भी अनुचित 
नहीं समझता है; पर एक दो व्यक्तियों को इस विषय की 

€ 

ग्राशनाओं के अतिरिक्त इस दिशा में वस्तुतः कोई कार्य 
नहीं हुआ है । 

आर्यसमाज का संघटन बहुत सुन्दर है । ग्राम ग्राम 
और नगर नगर में आर्यसमाज का प्रचार है । प्रायः 
सब आन्तों के बड़े वडे नगरों में आर्यसमाज के विशाल 


मन्दिर हैं । 


आर्यसमाज के पदाधिकारियों और अन्तरङ्ग सदस्यों 


का निर्वाचन हुआ करता है । कोई पाधा?, “गुरु? अथवा 
“गद्दीधर' महंत नहीं है । आमो के आर्यसमाज अपने 
प्रतिनिधियों को निवोचित कर जिले के समाज में भेज देते 
हें। इससे जिला के समाजों का संघटन हो जाता है। 


जिले और आमों के समाजों की संपत्ति रजिस्ट्री द्वारा प्रतिनिधि- 


सभा के नाम हो जाती है । इससे घोखा धड़ी और गवन 
नहीं होने पाते । प्रान्त को प्रतिनिधिसभाओं का संघटन 
पथक्‌ प्रथक्‌ ग्रान्तों में है । इस विषय की विस्तृत निय- 
मावली के आधार पर प्रतिवर्ष पदाधिकारियों का निवीचन 
होता है। भारत के भिन्न भिन्न आन्तो की तथा फिजी 
आदि विदेशों की प्रतिनिधिसभाओं ने मिलकर एक महती 
सभा की स्थापना की है। इसका नाम है 'सार्वदेशिक 
आर्यप्रतिनिधिसमा' । आर्यसमाज की सबसे वड़ी यही 
“सभा? है । 



















भिन्न पो भ दनक बि. प्रान्तों में होनेवाले विशेष विशेष क | | 
लेखा विविध समाचारपत्र में प्रकाशित किया _ ही | 
युक्तप्रान्त की आयग्रतिनिधिसभा का मुखपत्र : क | 
( आगरा ) है और सावेदेशिक आर्यप्रतिनिधिसभ मि 
पत्र 'साबंदेशिक? ( देहली ) है । आर्यसमाज हे मुस | 
और ईसाई आदि का शुडिद्वार भो खाल रखा | | 
इसके लिए आर्यसमाज में “झुद्धिसभा? नाम को एक 211 र | | 
इस संस्था का 'शुद्धिसमाचार? नाम का एक पत्र रि | | 
देहली से प्रकाशित हुआ करता है । | 
कुछ मनचले लोगों ने आर्यसमाज के साथ (ज्ञात | | 
तोड़कमण्डल' नाम की एक संस्था का पुछल्ला भी लगा रत | 
है, पर वस्तुतः इस प्रकार के आन्दोलन *वणेव्यवस्था इ | 
नींव को खोखला करनेवाले हैं। ऐसे आन्दोलनो थे | 
स्वामी दयानन्द सरस्वती के मन्तव्यों के अनुकूल तो नह | 
कहा जा सकता, तथापि इस प्रकार के आन्दोलनों में आई. | 
समाज के सभी वर्णो के लोग संमिलित रहते है । ह | 
चात वस्तुतः सत्य नहीं है कि आर्यसमाज के व्राहमषेत | 
लोग अथवा झाद्रप्रधान लोग ही इस प्रकार के आन्दो | 
में भाग लिया करते हैं । “आर्यसमाज? कर्मण स॑ | 
व्यवस्था का ग्रतिपादक हैं और “जातपॉततोड़कमण्डलों बर | 
अभिप्राय जन्मना वर्णव्यवस्था का निरसन. करना ही है। 
कुछ लोग यह शक्का किया करते हैं कि कग कर 
व्यवस्था की दुहाई देनेवाले लोग “कर्मणा” ब्राह्मण वनेर | जे 
लिए तो लालायित रहते हैं, पर कभी किसी बैस बरी | 
क्षत्रिय ने “शूद्र होने का.दावा भी किया है १ | 
शङ्का तो ठीक है, पर इस शङ्का से आर्म | थे 
सिद्धान्त में कुछ अन्तर नहीं आता । इसका उत्तर | रे 
यास्क के शब्दों में यह दिया जा सकता है-- 
“सैषा पुरषगही न शाखगहों | 
आर्यसमाज में अधिक संख्या तो सामान्य श्रेणी र ॥ 
की ही है ( जिनमें नौकरीपेशा लोग ही अर्थिक है) | | 










। छ र पर्याप्त संख्या में हें ही । 
समाज में संस्कृतसाहित्य के तथा वेदादि सच्छास्रोँ 


| न्न अभाव नहीं है । 
| सर्वश्री पं० द्विजेन्द्रनाथ सिद्धान्तशिरोमणि, वंवई 
भ] | ० रामदेव, लाहौर; प्रो० धर्मेन्द्रनाथ, मेरठ; ओ० इन्द्र, 
| हली; भ्री० रुद्रदेव, वनारस; पं० विश्ववन्धु, लाहौर; श्री 
| क व्रह्वानन्द, गुरुकुल ( इन्दावन ); आचाय बृहस्पति, 
गुल ( वृन्दावन ); प्रो० सत्यत्रत सिद्धान्तालंकार, कांगड़ी 
(० नरदेव शास्र वेदतीथे, ज्वालापुर ; श्री गङ्गाप्रसाद 
उपाध्याय , इलाहावाद; श्री चमूपति, कांगड़ी ; प्रिंसिपल 
| दंवानचंद, कानपुर; पं० देवसेन आयुर्वेदशिरोमणि, कानपुर; 
महात्मा हंसराज, लाहोर; महता जैमिनि, लायलपुर; पं० 
| चन्र एम० ए०, एल-एल० वी०, कानपुर और श्री 
यण स्वामी प्रधान सार्वदेशिकसभा, देहली आदि 
 बार्यसमाजिक साहित्य, संस्कृतसाहित्य तथा पाश्चात्य साहित्य 
| $ ऐसे विद्वान्‌ हैं जिनका सन्तव्य स्वामी दयानन्द के 
| पिद्वन्तों की व्याख्या के लिए अधिकांश में प्रामाणिक कहा 
|अता है। इन विद्वानों के विविध निबन्ध और व्याख्यान 
| वादे भी आर्यसमाज के साहित्य की निधि हो 
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| आयसमाज के प्रवतेक स्वामी दयानन्द को वेदों से 
| भेम था उन्होंने भौतिक विज्ञान, रसायन और 

आदि की वाते वेदों में से हड हढ़कर निका- 
भै ओर संकेत किया है। अतः आर्यसमाज के 
की मुख्य प्रयत्न वेदों की वैज्ञानिकी व्याख्या ही 


है । पण्डित गुरुदत्त ने यही शैली स्वीकार 


{| पृ ऐ्सीराम 
| स्वामी ओर भगवानदीन मिश्र का भी उद्योग 


दा 


। | आयंसमाज । 
और कुसीदजीवी ( सूदखोर ) पुरुष भी आये- 


पं० लेखराम ने यही करना चाहा । पं० 


नौ 
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ऐसा ही होता था, महात्मा सु'शौराम जिज्ञासु ( -स्वामी 
शद्धानन्द्‌ ) भी यही चाहते थे । 

यह तो स्वर्गीय आर्यसमाजी महाशयो के हृदूगत भाव 
क अचुवाद्‌ हुआ । स्वर्गीय पं० भीमसेन शर्मी और पं० 
आ[खलानन्द भी आर्यसमाज में यही करते रहे । आजकल 
के नवीन पण्डितो के द्वारा भी सावदेशिक सभा की अध्य- 
अता म यायः इसी दिशा में प्रयत्न किया जा रद्दा है । 
अरुकुल दुन्दावन' आदि संस्थाओं में इस मूल को पुष्ट करने 
को शिक्षा दी जाती है । 

सावेदेशिक आर्यप्रतिनिधिसमा ने दो वर्ष पूर्वं दिल्ली में 
एक “आयविद्वत्संमेलन? किया था । उस संमेळन में विविध 
विषयों पर अनेक विद्वानों के निवन्ध पढ़े गये थे । सभी 
निबन्ध आयंसमाज के सिद्धान्तों की व्याख्यामात्र कहें जा 
सकते हैं। सर्वोत्कृष्ट निवन्ध पं० त्रह्मानन्दजी शिरोमणि 
का कहा जाता है। उसका विषय था- वैदिक विज्ञान? । 
इसमें अपनी विद्वत्ता के द्वारा वेदमन्त्रो की मौलिक व्याख्या 


. की गई है । आर्यसमाज "इस प्रकार के अनुसंधानों को 


प्रोत्साहन देता है । विद्वत्संगेलन के अन्य निवन्ध भौ 
प्रायः वेदों के विषय में ही थे। इस घटना से यद्यपि 
यह तो स्पष्ट नहीं होता कि आयंसमाज क्या है, तथापि यह 
तो माळूम ही हो जाता है कि वह क्या चाहता है । अधिक 
क्या, आयंसमाज के दस नियमों में तीसरा नियम यह है--- 
ववेद सत्य विद्याओं की पुस्तक है । वेद का पढ़ना 
पढाना और सुनना सुनाना सव आयौँ का परमधर्म है । 
इन्हीं आयौं के समाज का नाम आर्यसमाज? है । इसी 
आर्यसमाज की स्थापना सन्‌ १८७३ ई में बंबई में 
स्वामी दयानन्द सरस्वती ने की थी ।? 

वेदों के पठन पाठन पर प्राचीन आयंसाहित्य में भी 
बहुत जोर दिया गया है । मनु भगवान्‌ ने एक जगह कहा है- 

वेदमेव सदाम्यस्येत्‌ तपस्तप्स्यन्‌ द्विजोत्तमः | 

वेदाभ्यासो हि विग्रस्य तपः परामिहोच्यते ॥ 
(२।१६६ ) 


महः pr 
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न नह तिमर जग, | च यह 'विप्रसमाज जन्मना ८; 


वेदाभ्यास का उपदेश देते है 


मनु भगवान्‌ द्विज के लिए 
हं । स्वामी दयानन्द सरस्वती आर्य? के लिए वेदाभ्यास का 
उपदेश देते हे । मश जिनको द्विज कहते है, स्वामी 
दयानन्द उनको हो आर्य? कहते हं । अतः “आयसमाज 
का अर्थ है 'द्विजसमाज? द्विजसमाज से भी अच्छा शब्द 


Psd 


घाम कौर सूतिषूजा 
| ( पौराणिक देवताओं का मूल वेद में है ) 


ु ९०४ 8 
( ले०--पं० हाराणचन्द्र भट्टाचायं, गवनमेंट संस्कृत कालेज, बनारस ) 


वेद में जो पुरुषसूक्त है, उसके एक मन्त्र में धर्म शब्द 
आता है-- 
यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवा- 
स्तानि धम्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 
इसका यह अर्थ है कि देवताओं ने पूजनीय यज्ञपुरुष 
भगवान्‌ की पूजा की थी । वही यज्ञ प्रथम धमे था । इसका 
अभिप्राय यह निकलता हे कि भगवान्‌ का आराधन समस्त 
धर्मानुप्रानों में प्रथम है । देवताओं के द्वारा उसका अनुष्ठान 
उसकी श्रेष्ठता का प्रतिपादक है । 
केवल वैदिकधर्म में ही नहीं, किंतु एथिंवी भर के 
समस्त धर्मसंप्रदायों में परमेश्वर की पूजा--परमात्मा की 
उपासना- सर्वश्रेष्ठ धर्म माना गया है । सत्य, अहिंसा, 
ब्रह्मचर्य, दया इत्यादि भगवदुपासना के योग्यतासंपादन में 
हेतु होने के कारण धर्म समझे जाते हें । परमात्मा की 
उपासना का प्रकार सकल धमो में एक नहीं हे, विभिन्न 
संग्रदायों में उसकी विभिन्न रीति प्रचलित है । हम जिन 
संप्रदायो का नास्तिक समझते हैं, वे भी किसी न करिसी रूप 


से एक सर्वश्रेष्ठ शक्ति के सामने सिर झुकाते हैं। चाहे वे 
उसको भगवान्‌, परमेश्वर, परमात्मा आदि शब्दों से न भी 


है, उनके सिद्धान्तो में भो परमेश्वर का स्वरूप इससे बन | 












¢ 


के स्थान पर कमणा वणव्यवस्था के आधार पर | 
तिषठ १ 
होना चाहिए । आर्यसमाज को स्थापना का यही छ | 


था। समाज का यह रूप ही है-- 
i ९ 


आयसमाज 1 । | 


कहें, परंतु उनकी सत्ता सर्वोपरि मानने से वह शक्ति नामन | 
से परमेश्वर ही सिद्ध होती है। जिनके सिद्धानां ३ | 
परमेश्वर आदि शब्दों से परमात्मा की उपासना ग्रैज| , 


नहीं समझा जाता है । 


हमारे लिए है-- 
४ अर्चायामेव हरये पूजां यः श्रद्धयेहते। | 
न तद्भक्तेषु नान्येषु स वै भागवताधमः | 


रह 
[ भागवत ११ स्क॑० २, अर ४७ श्रे] 


दे 
| 
जो मूर्ति ( अचो ) में ही श्रद्धा से हरि के बिए | 


करता है, न तो हरि के भक्तों में श्रद्धा रखता 
किसी दूसरे में, वह मूर्तिपूजक भागवत तो मावा 
पर सबसे नीची कोटि का । | 
परमात्मा की--मगवत्ल | 


7 पाठ है 
१-कई प्रतियों में “स भक्तः प्राकृतः स्ट पाद | 









जिनको सवभूत में प 





$ धर्म और मूतिपूजा 


ह. MNS ° . ० meme 
ख | ति होती है, वे त्रह्मदशा पुरुष कृतकृत्य हं, उनका कोई 
छि द बही है, वे भक्तों में उत्तम हे 
मै | «सर्वभूतेषु यः पर्येद्भगवद्भावमात्मनः । 
भूतानि भगवत्यात्मन्येष भागवतोत्तमः ॥ 
। । [ भागवत स्क० ११, अ० २, श्लोक ४५ ] 
| | हमें उत्तम भक्त बनने के लिए पहले अधम भक्त की 
| गोता प्राप्त करनी चाहिए । नीचे से ही मनुष्य ऊपर 
| दक पहुँचता है, इसलिए हम भी पहले अधम भक्त वनकर 
| पिर उत्तम भक्त वन सकते है । 
| आजकल. के हमारे कुछ भाई समझते हैं कि मूर्ति 
पूजा आधुनिक है, वेदों में मूर्तिपूजा का कोई प्रमाण नहीं 
है। परंतु उनका यह सिद्धान्त अत्यन्त अशुद्ध है। 
पूजा की चचो पुराणों में आती है, इस कारण हमारे 
| गर मूर्तिपूजा को पौराणिक समझते हैं। वे यह नहीं 
“| सते कि वेदों में जिसकी कुछ भी चचा नहीं है वह 
सहसा पुराणों में किस प्रकार से आ सकता है । 
| पतञ्ञछि के व्याकरणमहाभाष्य के अनुसार कुल वेद- 
| शासराए ११३० थीं, यह निश्चित रूप से सिद्ध होता है 
| [महाभाष्य पर्पशाद्विक देखिए ] । उनमें इस समय 
| १०१२ शाखाएँ उपलब्ध होती हें। उपलब्ध समस्त 
णसा का भी निरीक्षण हमारे भाई नहीं किये हैं । 
हौँ कारण है जिससे वे मूर्तिपूजा को अवैदिक कहते हुए 
| ऐगिक देवताओं को अवैदिक सिद्ध करने के लिए तत्पर 
|| पे हँ वास्तव में वेद की संहिंताओं में पौराणिक 
की चचो मिलती है । 
(१ र उद की एक शाखा का नाम “ मैत्रायणी शाखा ” 
' रप शाखा की संहिता सन्‌ १९२ ३ ३० में जर्मन देश 
एबधानी बधन ( Berlin ) से प्रकाशित हुई है । इस 
पिता के सध्यकाण्ड के नवम प्रपाठक में शिव, 
से ती गगेश, ब्रह्मा, विष्ण, सूर्य, चन्द्रमा; 
रॉ की गायत्री का उल्लेख है-- 







१३०१, 


तप्युरुषाय विझहे महादेवाय धीमंहि। 
तन्ना रुद्र प्रचोदयात्‌ ॥ 
( शिवगायत्री ) 
तदूगाङ्गौच्याय विद्महे गिरिसुताय धीमहि । 
तन्नो गौरी प्रचोदयात्‌ ॥ 
( पारवेतीगायत्री ) 
तत्कुमाराय विद्यहे कार्तिकेयाय धीमहि । 
तन्नः स्कन्दः प्रचोदयात्‌ ॥ 
( कार्तिकेयगायत्री ) 
तत्कराटाय विद्महे हस्तिमुखाय धीमहि । 
तन्नो दन्ती प्रचोदयात्‌ ॥ 
( गणेशगायत्री ) 
तचतुमुखाय विद्यहे पद्मासनाय धीमहि । 
तन्नो ब्रह्मा प्रचोदयात्‌ ॥ 
( ब्रह्मगायत्री ) 
तत्केशवाय विद्यहे नारायणाय धीमहि । 
तन्नो विष्णुः प्रचोदयात्‌ ॥ 
( विष्णुगायत्री ) 
इत्यादि । दु 
यजुर्वेद की कठशाखा की संहिता ' काठक संहिता? है । 
यह संहिता सन्‌ १९०० ३० में जर्मन देश के लिपजिक 
(1,610218 ) नगर में छपी है । इस संहिता के सप्तदश 
स्थानक में शिवगायत्री बिल्कुल उसी प्रकार लिखी है, 
जिस प्रकार मैत्रायणी संहिता में है । 
मैत्रायणी संहिता के उद्धृत अंश में गणेशजी हस्तिमुख 
तथा दन्ती और ब्रह्माजी चतुर्मुख तथा कमलासनरूप से 
वर्णित हैं । वेद की अन्य शाखाओं की विछप्त संहिताएँ 
यदि किसी समय मिल जायेगी, तो यह बहुत संभव है किं 
साङ्गोपाङ्ग समस्त पौराणिक देवताओं का मूल वेंद ही में मिल 
जायया । अतएव हमें भूतिपूजा की वैदिकता पर कभी 


संदेह नहीं करना चाहिए । 


१६४ 





“कण 
3. 203 2९. >>> ७० #कं किक 4“ 2 ० 
i SRT SO 


थि NE SR ७.) 
क 


OS gS RR यय 
WRN A DF” SFE SN 


ग्रे 
"१७१५ ०५८८ 4 + > TE SS POT TP TE जी 


७-७ क कम 


~ थो १५ 
नाक क >> FS sie + 
२४५१३५५५४७ 420 558 "कक ७००७७० केल? “ळक. रो 





की ३०६ 


अतिरिक्त पाश्चात्य सभ्य जातियों में 
के उपासक हें, 


सनातनधर्मा के ॐ 
रोमन कैथलिक और ईसाई भाई मौ मूर्ति पा 
बौद्ध तथा जैन मी मूर्ति के पूजक है । इससे मूर्तिपूजा की 


गीतार्घम है। 


प्राचीन भारत के त्रह्मविद्याप्नतिपादक उपनिषद्दों- बह 
हुई प्रतीकोपासना मूर्तिपूजा का नासान्तर है । बिचार प्र | 
पर यह सिद्ध होता है कि सूर्य या अभि को बेद | 
सर्वव्यापक परमात्मा की मूर्तिपूजा ही हे । _ 


हे || ७ देहों ha ७२” | 
न काल में अनेक भक्त महात्मा हमें समस्त सदहा हा इटाकर सूतपूजा के का | 
ळे अनेक भक्त इस समय वर्तमान हैं जो मूर्ति अपनी आल उभति के जिए भर्षः उ 
उत्पन्न हुए तथा हे । 
को उपासना से विशेष आध्यात्मिक उन्नति ग्राप्त व्यि चै कला जाए | 
——— | 


धर्ष छा 


शजजाण 


( ढे०--प्रो० जयेन्द्रराय भ० दूरकाळ एस० ए० ) 


द ध्म संसारयात्रा का एक महामार्ग है । 
उसकी रेल ( =पटरी ) लोहे की जेसी सख्त 
है॥ उसके ऊपर जानेवाली गाड़ी दूसरी 


ओर नहीं जा सकती, परंतु इसलिए भला . 
कोई उसकी उपयोगिता से इनकार कर सकता 
है? उस ट्रेन से अपने अपने स्थान को 
, आदमी जा सकते हैं। उसके बीच में स्टेशन 


भी पढ़ते हैं जहाँ खाना पीनां भी अच्छी तरह 


मिता है | यह लाइन सहज में उलट नहीं 
- सकती ; परंतु यूरोपीय हथियारों से उसको 
- बिगाड़ा.जा सकता है। उस लाइन के टूटने 


पटनामा या कप समर सर. 


से उसके ऊपर जानेवाली ट्र न गिर पढ़ती र।| 
-इतना ही नहीं, वरन्‌, एंजिन का सव गो |. 
उसको और हैरान करता हे । ट्रेन पतं| | 
में टकराती है, उसमें बैठनेवालों के शि , 
परस्पर ठुकराते है और कितनों की तोबा; 
भी निकल जाती है, परंतु ऐसी रह ॥ E 
'राइन, बलवान एंजिन, झुसाफरी को ण पर 
सुन्दर व्यवस्था और ऐसे सुन्दर संपर्ण ' 
के बिना हम लोग कैसे सहज में हरि 
सकते ? धर्म हजारों वर्षों से मानवजीवन | 


ह; 

6 ह | 
उन्नति का सुपरिचित राजमार्ग ६। |€ 
| द | 
ह 


| 
| 





| और परळोक में सुख ओर मोक्ष का प्रदाता है। 
| अ कहाँ रहता है ? इसका निवास और इसकी 
| यरता जानने के लिए सभी उत्सुक और उत्कण्ठित 
| इहे हैं । घम जितना सरळ, सदु और हृदयमाही 
\ प्रतीत होता है उतना ही गहन, विकट, कठिनसाध्य 
| और कष्टसाध्य है। विश्व के प्राणियों को महात्ता, 
| हाँ नहीं अमरत्व, देनेवाळा धम ही है। जिसके 
| | पस धैय अर्थात्‌ घीरजधर्म है, जिसने मन से, वचन 
|| ऐेभौर शरीर से सभी को ( प्रिय को, अप्रिय को, 
|| खजन को, परिजन को) क्षमा किया है, जिसने 
| अपने को बश में किया है, जिसने मनसो, वाचा, 
| ऋणा सब प्रकार से चोरी का त्याग किया है, 
1 | गे भीवर से और बाहर से सदैव सब प्रकार शुद्ध 

| भोर पवित्र रहने का स्वभावी बन चुका है, जिसने 
`| भनी ज्ञानन्द्रिय और कर्मेन्द्रियों को रोक छिया है 

| भत उन्हे दुष्ट मार्ग पर नहीँ जाने दिया है, जिसने 
| गय करने से प्रथम, वचन बोलने से पहले और 
| क्रम करने से पूव बुद्धि से उचित अनुचित और 
प अश्नय का विचार कर लिया है, जिस प्राणी ने 
| यका एक मात्र सहारा छिया है और जिसने 
१ महाबळी पर विजय प्राप्त कर छी है-- 





| गरि कहों मि जाय--तो सच मानिए, धर्म उसी के 


( ले० -- श्री भद्रसेन गुप्त, संपादक “संजय, देहली ) 


धर्म शब्द बडा सुन्दर है, प्रिय है, शान्तिदायक 
त्र | है। सुरुचि के साथ साथ दया का खोत बहानेवाढा; 
| पत प्रतिष्ठा और यश का दाता है। इस लोक 


हृत्कमळ में वास करता हे, धम उसी के मन में 
निवास करता है। बही मनुष्य जगत्‌ में घमोत्मा 
है, वही संसार में अक्षय कीवि और अमिट यश 
आप्त करता है, वही प्राणी अमरत्व प्राप्त करता है । 
उसी को अथे, काम और मोक्ष सिद्ध होते हैं। उसी 
को सांसारिक वैभव और कामनाएँ प्राप्त होती हैं । 
वही महापुरुष भावी संततियों के छिए आदर्श माना 
जाता है। उसी के चरंणचिन्हों पर संसार चला 
करता है। उसी के जीवन से युवकों में मानवप्रेमं, 
चरित्रगठन, स्वभाग्यनिणेय और ` इश्वरभक्ति का 
समावेश होता है। ऐसी विभूतियाँ ही देश और 
जाति के उत्थान का कारण होती हैं । | 
धर्मधारी महान्‌ आत्माओं से जातियों की 
कोतिं उज्ज्वल ही नहीं बनती, प्रस्युत सदा सवदा के 
लिए अमर बन जाती है। उनके चरितादशे, कम- 
ण्यता आदि गुणों से किसी. एक देश की नहीं, 
भूमण्डळ की मानवजातियाँ शिक्षा ग्रहण करती हैं । 
त्यागी दधीचि, सत्यवादी हरिश्चन्द्र, धर्मावतार 
युधिष्ठिर; दानशीळ मोरध्वज आदि अनेकों घसंघ्रारी 
महान आत्माओं के कारण ही भारतभूमि भूमण्डळ 
पर चमक उठी: थी--उन्हीं के कारण भारतत्तिवासी 
आये ( हिंदू ) जाति को चार चन्द्र लग गये थे. 
यही नहीं, उनके कारण ही हमारी हिंदू जाति भी 
प्रख्यात हुई और जाति के साथ हमारा धम भौ। 
यही कारण था कि घम के साथ हिंदू शब्द 


गीताचे 
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का प्रयोग हो गया और हमारा धर्म दिंदूथ्म के 
नाम से पुकारा जाने लगा! धर्म तो, वास्तव में 
किसी जाति अथवा व्यक्तिविशेष की संपदा नहीं । 
यह तो विश्व के लिए है, ब्रह्माण्ड के लिए है और 
-्राणीमात्न के लिए है। फिर हिंदुओं का आधि- 
पत्य इसपर क्यों हुआ? हिंदू शब्द के साथ 
धर्म का संयोग क्‍यों किया गया? उत्तर सह है, 
और वह यही कि दिंदूजाति ने ही ऐसे नररत्नों को 
जन्म दिया जिन्होंने धम के लिए अपने सवेस्व, 
अपने जीवनधन की आहुति दी । 
फिर ऐसे पवित्र विशाळ हिंदूधम को हम 
भारतभूमि के लिए और उससे भी पीछे हटकर हिंदू 
नामधारी मानवसमुदाय के ढिए ही क्यों समझ 
बैठे हें ? हमने इस बिराट सार्वभौम हिंदूधम को 
इतना ढघु, इतना संकीणे, इतना संकुचित और 
इतना दुर्भेद्य क्यों बना लिया है कि जिससे धर्म का 
वैभव, धर्म की महात्ता, धर्म की विश्वव्यापकता 
और धर्म की विशाळता ही नष्ट हो जाय ? 


ेदप्रतिपादित धम अथवा हिंदूधम सावभौम 
धर्म है। इसके सवतन्त्र सिद्धान्तो को आप्त पुरुष 
सदा से मानते आये हैं, मानते हैं ओर मानेंगे । 
इसी लिए इसे सनातनधम भी कहते हैँ। इसी 
सनातनधर्मे का नाम वर्तमान समय में हिंदूधम है। 
यह नाम क्यों ओर कब पड़ा, इस ओर पाठकों को 
छे जाना इस लेख का लक्ष्य नहीं है। आज से 
छः हजार वर्ष पूवे जब इस्लाम और ईसाईमत का 
पृथ्वी पर अस्तित्व भी न था ( उस समय ) सारे 
' भूमण्डळ पर इसी सन्नातनधम का प्रसार और 


विस्तार था । दाण जा व्हयेकोतोलाज ची 1 को तो आज भी प्राय, 
सनातनधर्मी यह कहते हैं. कि हिंदूधर्म उदारा 
इसके गर्भ में समस्त विश्व समा सकता है | हा | 
इस श्रेष्ठ मन्तव्य तक ही उनके विचारों की ७... 
न रहे तो वास्तव में हिंदूधमं उदार बा 
सकता है । + |` 
















बतेमानकाळ में हिंदूजाति के धार्मिक जोक, | 
में सांप्रदायिक भेदभाव का विषेला रक्त प्रवाहित हे | 
रहा है जो इस जाति को विश्व के पीछे की क 
ळे जा रहा है। किसी समय हिंदूधम और हि. |; 
जातीयता विश्वव्यापक थी । अपने पराये का भेद | ९ 
न था । प्रेम, प्रीति और एकता हिंदूधम और ह 
सभ्यता के विशेष चिहण थे। हमारे प्राचीन इहि | 
हास और पुराण भी हमें बता रहे हैं. कि कण्व ऋ 
ने इस सावभौम हिंदूधम का उपदेश अर्थात्‌ इस. 
विशाल हिंदूधमं का द्वार मिश्रदेशवासियों के हिए 
वैसा ही खुला रखा था जैसा भारतनिबासियो $ 
लिए। यदि मैं इस समय इसी प्रकार के अब | 
उद्धरण भी यहाँ अङ्कित करने छगैँ, तो कदाचि | 
पङ्कियाँ एक छोटी सी पुस्तक का आकार गर , 
डेंगी । अतएव उनकी उपेक्षा कर, इतना ही कह 
मुझे अभीष्ट है कि जबसे हम हिंदुओं ने अपने सा| 
भौम हिंदूधम को (जो भूमण्डळ के प्र णियों के हि| 
समस्त सानवजाति के छिए ईश्वरीय विभूति | 
एकदेशीय अथवा एकजातीय बना दिया दै | 
ऐसा समझ लिया है, तभी से दिंदूधर्म अथवा ग 
तनधर्म का हास दृष्टिगत हो रहा है.। कार" दा / | | 
हमारे द्वारा हिंदूधम को संकीण बनाये. | 










_ 

पे इतर मनुष्य और जातियाँ घर्महीन बन 
| 51 मांस मदिरा का भक्षण, अनाचार व्यभिचार, 
| गौ आदि प्राणियों की हिंसा आदि अनेक पापकमो' 
॥ बे ढोग और वे जातियों लिप्त हो गई'। देश 
। और बिदेश दोनों जगह दुःख, कलह, द्वेघाग्नि और 
| क्षति का साम्राज्य छा गया और प्रेम, पवि- 
| जरा, दया, धैय, क्षमा, अस्तेय, व्रह्चयं, सत्य आदि 
| ह्गुगों का सवेथा अभाव हो गया । 

` हिंदूधर्म विश्वधर्म है, सनातनधम है। यह तो 
| खबर की विभूति है, देवी संपत्ति है। इसके 
| शरभोग करने का, इसके धारण करने का, इसके 
) ऋण करने का, इसके अनुसार आचार विचारादि 
| झं और गुण धारण करने का प्राणीमात्र को अधि- 
| हर है। हमें क्या अधिकार है कि हम इसे अपने 
| हिए ही सुरक्षित कर ळे; दूसरे इसे छू भी न सके ९ 
| गदि हम ऐसा करेंगे अर्थात्‌ परमात्मा के प्रिय पुत्रों 
| का, मानवसमाज का, प्राणीमात्र का अधिकार, नहीं 
| हीं इश्वरपरदत्त अधिकार, हरण करेंगे तो संसार 
| हं अधर्मी कहेगा, अधिकार हड़पनेवाछा सममेगा 
| भोर दैव भी इस अन्याय के प्रतिफलस्वरूप हमें 
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आज हमारे कान सुन रहे हैं और आँखे देख 
रही हैं कि हिंदूजाति, जिसने हिंदूधर्म को अपने 
लिए ही रक्षित मान लिया है, कितनी पीड़ित, कितनी 
त्रसित और कितनी दुःखित है | 

2 यदि हमारे हृदय में पक्षहीन झान्तमहासागर 
हिढोर्‌ छेने ढगे, यदि हमारे मन में सत्य का आभास 
हो, यदि हमारे अन्तःपट में पवित्र मानवी प्रेमका 
अङ्कुर अङ्कुरित हो, यदि हम दया और क्षमा का 
खड्ग लेकर- सनातनधम की, हिंदूधर्म की अखण्ड 
पताका फहरायें और केळासगिरि के उच्च शिखर पर 
खड़े होकर कह दें--“धम को, हिंदूधर्म को, सना- 
तनधम को ग्रहण करने का प्राणीमात्र को अधिकार 
है । हमारा हिंदूधम सनातन और सार्वभौम 
हिंदूधमे है” तो देशों में, जातियों में और संसार 


: में सुख, शान्ति, समृद्धि और पवित्र मानवप्रेम का 


विस्तार होगा और विश्व का मानवसमाज धर्म. को, 
tC ~ ९ ७ ~ 
सनातनधम को, सार्वभौम हिंदूधम ` को--जिसकी 
सृष्टि के आरम्भ में, प्राणीमात्र के लिए, वेदों के 
द्वारा, प्रभु ने भूमण्डल पर वषो की थी--खीकार 
करेगा और तभी हम अपने कल्याणप्रद हिंदूधम को 
सावभौम हिंदूधर्म कहने के अधिकारी बनेंगे । 


साकोम शिक्षा 


जीवन की सबसे बड़ी शिक्षा है-अपने को सबसे बड़ा समझना । पर शीलवान्‌ 


जो सच्चे हृदय से अपने को बडा समझता है वह सचमुच बड़ा हाता है, अभय होता 


साना तनधर्ण आर जाल 


७ स्वर्गीय स्वामी दयानन्दजी महाराज, भारतधर्म महामण्डल, काशी ) 


( ले 
से कोई दो वर्ष पहले हमें भारत 


हिंदूधमं के प्रचारक श्री स्वामी 
पर आज स्वामीजी 


[ यह लेख आज 
के सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ ओर 
दयानन्दजी से प्रात हुआ था। 
हमारे बीच नहीं हैं। जहाँ तक हम माळून है, यही 


हमारे और हमारे घमं के लिए उनकी अन्तिम देन थी | 
हमें इस देन का सचा उपयोग करना चाहिए । 

उनके अन्य अन्थ धमकल्पद्रुम, धर्मज्ञान, भरे” 
चन्द्रिका आदि काफी प्रसिद्ध हैँ। सनातनधम का सच्चा 
रूप देखने में उनसे बड़ी सहायता मिल सकती है। -सं० ] 


सनातनधर्म सब धर्मा' का पितृस्थानीय है । 
इसी के अन्गोपाङ्ग तथा शाखा प्रशाखा के आश्रय से 
संसार के सभी धर्म उत्पन्न हुए हैं, इसलिए 
सभी के सिद्धान्त सनातनधर्म के भीतर पाये जाते 
हैं। मूलबृक्ष में जो उपादान ( जो चीज ) रहता 
है उसी का विस्तार शाखा प्रशाखाओं में हो जाता 
है, उसी प्रकार सनातनधमे के अनन्त अधिकारा- 
नुसार अनन्त सिद्धान्तों का सन्निवेश किसी न किसी 
रूप से सभी धर्म के भीतर प्राप्त होता है। अतः न 
इसका किसी धर्म से विरोध है ओर न किसी धम में 
इसके साथ विरोध करने का अवसर ही है। अब नीचे 


कुछ धरम के सिद्धान्तों का उल्लेख करके सनातनधमं . 


के सिद्धान्तों के साथ उनका सामजस्य बताया जाता है। 
इसाईघरम, यहूदीधर्म तथा झुसळमानधर्म में 

ROTTEN! ७, 

इश्वर को, निराकार कहने पर भी उनके अनेक 

क्रियाकलाप बताये गये हैं, यथा--वे सृष्टि, स्थिति 


` कहा गया है । सष्टिकर्त्ती ईश्वरीय शक्तिको ब 


















चल, 


और प्रळय करते हैं, कमोनुसार जीवों को स 
नरक प्राप्त कराते हैं; इत्यादि । विचार करे है. 
पता लगेगा कि हिंदूधम के भीतर इन सभी सिद्धान : 
का समावेश किया गया है। यहाँ पर पाप पुण | 
का विचार करनेवाळी ईश्वरीय शक्ति को यरा 


स्थितिकारिणी ईश्वरीय शक्ति को विष्णु और प्रहम 
कारिणी ईश्वरीय शक्ति को रुद्र कहा गया है। 
प्रकार से उपासनासाग में सहायताग्रदानाथ अन. 
घर्मो की तरह सनातनधम में भी ईश के विराट्स 
को पूजा के निमित्त कल्पना की गई है। इसाइ 
और युसळमानधर्म का इश्वरज्ञान सनातनधम १. 
ब्रह्म ( इश्वर और विराटू ) के तटस्थ लक्षण ख| 
स्वरूप लक्षण से एकदम कुछ न मिलने पर भी 
निराकार, सर्वव्यापक आदि रूपों का इ #| 
अनुभव उनके शास्त्र में पाया जाता है। एक शि 
में सव जोवों के पाप पुण्य के विचार की क | 
तथा ईश्वर के द्वारा विचार करने की जो भा | 
उनके शां में मिळती है, सनातनधर्म के 1 
सार वह अधिकार यमराज का कहा गर है. । 
भेद इतना ही है कि सनातनधर्म * ब 
र| 
प्रत्येक मनुष्य के पाप पुण्य का बिचार ॥ 
गौर इ | 
जन्म के अन्त में किया करते हैं. अ 
सबका विचार एक वार ही दाता | 
बिचार की असंपूर्णता है, मतभेद ई | 
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2) प्त क्य 


५ स्म (३३, 


५ तथा जैनंधम के ऊपर सनातनधर्म 
4 री जार दृष्टि की है कि उनके प्रवतक बुद्धदेव 
जु अऋषभदेव को श्री भगवान्‌ का अवता कहकर 

| (ही पूजा की है। अवतार का विज्ञान जैसा इन 
| ने वर्णित किया है वैसा हिंदूधर्म में भी मिलता 
|| केवळ बौद्ध तथा जेनाचार्यो. ने अवतार को 
| श॑ मानव कहा है, ओर आयशास्न में उनको 
३ | दवत्‌ (ब्रह्मा, विष्णु, शिवरूपी ) त्रिमूति में से 
| णु और शिव की शक्ति का रूप बताकर अवतार- 
| तव की गम्भीर महिमा को और भी परिस्फुट कर 
हया गया है। श्री भगवान्‌ के अवतार अथवा 
दता और ऋषियों के अवतारों का जैसा विस्तृत 
हुन आयंशाख में किया गया है, वैसा पूर्ण 
बवान यद्यपि जैन और बोद्धमत के म्रन्थो में नहीं 
हता है, तथापि धम के बहत्तर अज्ञो में से 
ढैढाविग्रहोपासना के राजसिक ओर तामसिक स्वरूप 
| ग्र साइश्य इन मतों के तीर्थकर और बुद्ध शब्द के 
| पाय पाया जाता है इसमें संदेह नहीं । ये धर्म 
| अने अपने धमंप्रवतंकों को पूणे मनुष्यरूप से 
| मर्‌ इश्वरतत्व का यथार्थ रूप न समझने पर भी 
|| पर से उनके अवतारतत्त्व के माननेवाळे है.। 
| अ खोडाविम्रहोपासना के विचार से ये दोनों मत 
| बस के ही अनुगामी हैं, यह कहना ही 
| ऐेपासनाराज्य में आर्यघम ने जो अपूर्व उदारता 
| लाई है उसको देखकर कौन निष्पक्षपात मनुष्य 
i कित नही होगा ! आयंशाख्रों में अधिकार- 
ई “3 जळ, अभ्नि आदि स्थूळ वस्तुओं 
कर वृक्षपूजा, -सपपूजा, प्रतपूजा, सत 
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Te 
देवपूजा, 
ऋषिपूजा, पिठपूजा, अवतारपूजा, विष्णु शिवादि 
सगुण ब्रह्मपूजा और अन्त में अद्वितीय नाम और 
रुप से रहित निर्गुण ब्रह्मपूजा इस प्रकार से सभी 
अधिकारों की पूजापद्धति बताई गई है। इसमें 
संसार के सभी धर्ममत अपने अपने अधिकारानुसार 
उपासना के विषय अन्तभूत देख सकते हैं । 
भगवद्भक्ति के विषय में हिंदृझाख्न में जा अपूव 
वर्णन मिळता है उसके साथ इसाई तथा झुसळमान- 
धमं के अवलम्बी भक्ति संबन्धी अपने अपने सिद्धान्तों 
की संपूर्ण एकता देख सकेंगे । इसी प्रकार परलोक 
तथा पुनजन्म के विषय में भी बौद्ध, जैन तथा 
पारसीधमाँ की हिंदूधम के साथ वैज्ञानिक एकता 
देखी जायगी । 
` पापी स्पिरिट के साथ जो पुण्यमय स्पिरिट' का 
चिर विरोध पारसी, ईसाई, यहूदी तथा मुसळमान 
आदि धर्मा में वर्णित देखा जाता है उसका अति 
विस्तृत तथा विज्ञानानुकूळ वणन स्थूळ, सूक्ष्म और 
कारणजगत में देवासुरो के नित्य संग्रामवणन के, रूप 
से हिँदूशाख में भढी भाति मिळता है। इसी 
प्रकार दैवजगत्‌ के वर्णनप्रसंग में स्वगो और नरक 
के भी अनेक वणन ( उन्नति तथा अवनति के नाना- 
स्तरवर्णनविचार. से) हिंदूशाख में पाये जाते हैं। 
“पुण्य का पुरस्कार तथा पाप का भीषण शासन जैसा 
कि “ईश्वरीय विचार का दिन्‌” के रूप से अन्यान्य 


१, 





आत्मा, प्रेतात्मा । 
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धर्मों में वर्णित है, वैसा और उससे भी बहुत अधिक 
तथा बिस्तृत वर्णन ढिंदूशास्त्रों में भी पाया जाता हे । 
जिन जिन धर्मा में पुनर्जन्म नहीं माना गया हे 
उनमें सब आत्माओं के लिए सरयु के बाद एक 
बिचार का दिन बताया गया है। इसी संकुचित 
सिद्धान्त का वैज्ञानिक और बिस्तृत वर्णन आयशास्त्र. 
में किया गया है, उसके अनुसार जीवों का सत्यु के 
अनन्तर. कमानुसार अनेक उन्नत तथा अवनत लोकां 
में सुख दुःख भोगने के लिए जाना पड़ता है । 


इस प्रकार से अन्यान्य धममतों के साथ हिंदू 

धर्म के अनेक वैज्ञानिक विषयों की एकता देखने में 

आती है। केवळ आचार और वर्णाश्रमधम के 

संबन्ध में ही हिंदूधम में कुळ विशेषता पाई जाती है 

जो उन सब धर्मों में नहीं देखने में आती। इसी 

कारण हिंदूशास्त्रो में वर्णोश्रमधमं को विशेष 

बताया गय है। यद्यपि अन्यान्य धर्मों में भी 

अपनी अपनी रीति के अनुसार आचार के लक्षण 

तथा वर्णाश्रम के भी लक्षण देखने में आते हैं 

तथापि अत्यन्त अस्पष्ट होने के कारण सामाजिक 
जीवन के समान्य नियम तथा रीतियों के साथ 
उनका अभी तक घनिष्ठ संबन्ध नहीं हुआ है । इसका 
प्रधान कारण यह है कि जिस उदार और पूर्ण दृष्टि 
के साथ अति स्थूळ से लेकर अति सूक्ष्म तक का 
सामञजस्य तथा पररपरापेक्षत्त का विज्ञान अन्त- 
ष्टिसंपन्न महर्षियो ने अनुभव किया था, वैसा 
अनुभव अमी तक अन्यान्य देशों तथा धर्मों में 
नहीं हुआ है । आधार का संबन्ध स्थूछ शरीर के 
साथ है। धर्मानुकूळ स्थूळ शरीर फे उन्नतिकर 


च ~ 4 
, व्यापार को ही आचार कहते हैं । सङ । 


के कोई भी उसका पता नहीं लगा सकताहै।। 
























शरीर का विस्तारमात्र है। अत: सूम शी, 

उन्नति के लिए स्थूळ शरीर को पवित्र रखना कै । 
आचारपाळन करना आवश्यक है। इसी पा । 
वर्णाश्रमधम का संबन्ध दैवजगत्‌ के के न 
बहुत कुछ रहता है। प्राक्तनकर्मानुसार सक | | 
की प्रेरणा के द्वारा ही भिन्न भिन्न जाति में जोगे ब | 
जन्म होता है और तदनुसार ही वह चार आफ्ने | 
का पूर्ण या अपूर्ण पाठन कर सकता है। | 


दैवजगत्‌ अति दुज्ञेय हे । बिना सूक्ष्म योगी | 


प्राचीन आये महर्षिगण ने योगशक्ति के द्वारा सर | 
जगत्‌, सूक्ष्म जगत्‌ , आध्यात्मिक जगत्‌ तथा ह्न |. 
जगत्‌ का पता छगाकर, और उनमें परसर क | 
नित्य संबन्ध है इसका भी अनुभव करके तीते. 
शरीरों के द्वारा आत्मोन्नति में सद्दायतालाग | 
आचार और वर्णाश्रमधर्म का विधान किया है| 
अन्यान्य धर्मो की उसत्ति जिन देशकालों में | 
है या जिन लक्ष्यों को लेकर उनके नियमादि रति । 
किये गये हैं उनमें आर्यमहर्षियों की तरह सवश 
देखने का अवसर नहीं मिढा है । यही काश | 
कि वणोश्रमधमे तथा आचार के विषय में सव | 
पाये जाते हैं। फिर भी ढक्ष्य सभी का "| 
से विशेष धर्मराज्य में इस प्रकार की वि | 
हानिकारक नहीं हो सकती । जिस प्रकार» | 
की उच्चता का तारतम्य, उपत्यका अधित्यका ' 

$ की छोटाई | 
का भेद, वृक्षों की छोटाई बड़ाई, नदी; सु | 
आदि का पार्थक्य प्रथ्वो के उपर पर्ण न) 


पौ 


| करने से अथवा व्योमयान पर चढ़कर 
भे | में बहुत ऊँचा चढ्ने से उपर लिखित कोई 





| ३ पर्षक्य नहीं दिखाई देता । ठीक उसी प्रकार 
ज्ञानभूमि पर प्रतिष्ठित उदार महात्मा की दृष्टि 
| #ध्र्ममतों का साधारण पार्थेक्य अकिंचित्कर ही 


| हप से ही प्राप्त करते हैं। दृष्टान्तरूप से समझ 
| सकते हैं कि युसळमान महात्माओं ने भक्ति की जो 
| गार्‌ दशाएँ बताई हैं, आयशाख्चवर्णित भक्ति- 
| हणा के साथ उनका पूरा सामःजस्य दिखाई देता 
| है। वे दशाएँ निम्नलिखित रूप में हैं:-- 

| १, मवाफिकत--इस अवस्था में आत्मा वैष- 
“| यिक-अनात्म-भावों से हटकर श्री भगवान्‌ के भक्तों 
| कै साथ अनुराग में बद्ध हो जाता है। | 

| २..मेळ--इस अवस्था में भक्त का चित्त 
। | भावदभाव में ही आसक्त हो जाता है और वह 
न | संसारिक विषयों के प्रति घृणा करने लगता है । 

| २. मवानिसत--इस अवस्था में भगवान्‌ के 
| छिए भक्त के चित्त में तीज आकाङ्क्षा हो जाती है 
| गोर वह वैषयिक वस्तुओं को क्रमशः छोड़ देता है। 


४, मवद्दतू--इस अवस्था में एकान्त में प्राथना 


| > . ९ 
| दे सकता है, किंतु अति उच्च पवतशज्ञ' पर 


सनातनधर्म ओर अन्य धर्म 
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i 0 की 
५, हवा-इस अवस्था में भक्त का हृदय | 


सदा द्दी भगवद्भाव में रति रखता हे । 

६. मुल्कत--इस अवस्था में भक्त का अन्तः- 
करण भगवान्‌ के प्रति प्रेम से पूणे हो जाता है और 
उसमें भगवचिन्ता के सिवाय और कुछ भी नहीं 
रह जाता । 

७. मुहव्वत--इस अवस्था में भक्त का हृदय 
समस्त वैषयिक दोषों से मुक्त होकर उन्नत आध्या- 
त्मिक गुणों से पूण हो जाता है । 

८. शगफ्‌-इस अवस्था में हृदय समस्त 
आवरणां से उन्मुक्त हो जाता है और प्रपच्च के सभी. 
विषय पाप जान पड़ते हैं । 

९, हेमू--इस अवस्था में भक्त प्रिय भगवान्‌ 
के प्रम में उन्मत्त हो जाता है । 

१०. वेळ--इस अवस्था में प्रिय भगवान्‌ की 
माधुरी भक्तहृदयदपंण में अनुक्षण प्रतिफछित रहा 
करती है और भक्त इसी मधुर रस में निमग्न हो 
जाता है। 


११. इश्क--यही अन्तिम अवस्था है, इसमें 
भक्त अपने को भूळकर भगवद्भाव में ही तन्मय 
हो जाता है और उसी में शान्तिमय परमानन्द्मय 
विश्राम लाम करता है। विचार करने पर यही 


सिद्धान्त निकलेगा कि आर्यशास्रकथित वैधी ओर . 


रागास्मिका दशा की भक्ति का जिसका वणन भक्ति- 

शास्त्र में बहुत कुछ किया गया है, उपर लिखी 

ग्यारह अवस्थाओं के अनेक विषयों से एकता है । 
जीव ब्रह्म को एकता का आभास कहीं कहीं 


कुरान की कविताओं में भी मिळता है। यथा-- 
१६५ 
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“मैं तुम्हारे साथ हुँ, तथापि तुम मुझे नहीं देखते 
हो।” “में जीवों में गुप्त तत्त्व हुँ और जीव भी 
वैसे ही मुझमें 1” जब सुफी लोग इशतत्त्व को 
जान लेते हैं तब समस्त संसार में सिवाय भगवान 
के उन्हे ओर कुछ नहीं दीखता है; और तभी वे कह 
उठते हैं कि “में सत्यस्वरूप हूँ में वही प्यारा 
हुँ? | इसी प्रकार अद्वतवाद के प्रचार के कारण 
ही हुसेन को जनपदवासियों के हाथ प्राणदण्ड भागना 
पड़ा था, क्योंकि साधारण प्रजा उनकी इन सब उच्च 
चिन्ताओं को समझ नहीं सकती थी | 


सुसळमानधमं की तरह पारसीधस की भी 
हिंदधर्म के साथ बहुत विषयों में एकता देखने सं 
आती है। इस धर्म के सभी सिद्धान्त अतिप्राचीन 
ईरानधर्म में मिळते हैं। और उसी पर विचार 
करने से वैदिकधर्म के साथ कहाँ कहाँ सामचस्य 


है उसका पता छगता हैं। आजकळ इनके यहाँ 


होटाईट शिलालिपि का आविष्कार हुआ है । इससे 
निर्णय होता है कि आयंशाख्न में जैसे वरुण, मित्र, 
इन्द्र आदि देवतागण माने गये हैं वैसे :ही इनके 
यहाँ भी माने जाते थे। हिंदूधम में जैसे जल- 
देवता अभिदेवता आदि की पूजा होती है, वैसे ही 
उनके वहाँ भी देत्यरिपु, युद्धदेवता, इन्द्रप्रमुख देव- 
ताओं की पूजा होती थी ओर विशेष विशेष समय 
पर सोमरस का भी सेवन और पूजा में अर्पण होता 
था। देवता और असुरों का आर्यशाखों में जैसा 
वर्णन है वैसा इस धमं में भी मिळता है। केवल 
इतना ही भेद है कि यहाँ पर सत्त्वगुण की अधिष्ठात्री 
उत्तम कोटि की चेतनशक्ति को देवता कहा जाता है 


और तमोगुण की अधिष्ठात्री अधम कोरि बि 
शक्ति को असुर कहा जाता है; किंतु इस 
असुरों में देवताओं के लक्षण और 
असुरों के लक्षण वर्णित किये गये हैं। इसे प 
नाम का ही भेदमात्र है । अथोत्‌ हम जिते; 
कहते हैँ उसे वे असुर कहते हैं, और हम हि 
असुर नाम देते है उसे वे देवता कहते हें! 
शास्र की तरह इस धस ने भी संसार को ३ 
संग्राम का ह्य निकेतन बताया है और मनुष; 
अन्तःकरण को भी उस संभास के छिए एक पररा: 
स्थान कहा है । जब मलुष्य शरीर, मन, वचन; 
अच्छा कार्य करता है तो स्वतः ही देवताओं 
शक्ति बढ्ती है। इसी प्रकार मन्दकमोनुष्ठान इहे 
पर असुरों की शक्ति वृद्धिंगत होती है; तभी संसा 
में, हमारे मनुष्यजीवन में अनन्त अनथ उमा 
होते हैं । 

ऊपर लिखित धर्मों की तरह इसाईपम $ 
भीतर भी कहीं कहीं एकता का आभास मिला है| धाः 
इस धर्म के प्रधान ग्रन्थ बाइबिल में सृष्टिविकास१| शर 
विषय में लिखा है कि सृष्टि के पहले सत्र पं र 
अन्धकार छाया हुआ था, परंतु परमात्मा के (अ 
करने पर सर्वत्र प्रकाश हो गया। आयशा क 
भी इसी इच्छाशक्ति का बहुधा वर्णन देख | 
आता है। यथा--“एको$हं बहुस्याम्‌ । पर| 
fe के समय एकाकी ही थे, किंतु प्रळय के गा। 


१- यहाँ केवल भाषा का भेद हे ही ठा 


रौर वैदिक दोनों धर्मों में कोई अन्तर पै 
से कुछ लोग दोनों को हिंदूधम के श्रन्तगत । 
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दमी माया प्रकट हुई । इसी ने समस्त संसार 
पप्रसस किया । अतः इन दोनों सिद्धान्तो में 
हाका आभास अवश्य देखने में आता है । 

क. | तुदनन्तर सेंट जान के इस उपदेश में भी एकता 
र. | आभास मिळता दै--“ सृष्टि के प्राक्काल में 
हे | शद! था। वह शब्द ईश्वर के साथ था और 
र | ध्रु था।” इसमें आयशास्रकथित शब्द- 
| रिकी झलक देखने में आती है। ईसाईधर्म 
# जो पिता, पुत्र और पवित्रात्मा का वर्णन देखने 
रे (आता है उसके साथ भी आर्यशाखीय अवतार 
ए | गि के विज्ञान की एकता देखने में आती है। 
॥ | समे परमात्मा पिता हैं, संसार में ळीळाविलास के 
|हिए चाना रूप में आना उनका पुत्रभाव है और 
$ | छत जीवात्माओं को (भक्तों को ) अपनी ओर 
||| भक्षित करना पवित्रात्मा का कार्य है। आर्य 
| में भी भक्तजनों के कल्याण के लिए युग युग 
(| वैसी ही बातों का वर्णन मिळता है । 


ईसाईधम के प्रवर्तक ईसामसीह के अनेक 
गयो में वदान्तशास्न की झलक देखने में आती 
१। यथा--“जे अपने परमपिता के भीतर हूँ 
गौर तुप सव मर ही भीतर हो”, “तुम सुझमें हो 
में तममे हुँ”, “में और परमपिता एक ही 
इसमें प्रथम दोनों वाक्यों में कुळ हेत का 
रने पर भी तृतीय वाक्य में अद्वेतभाव की 
पक आ गई है । यद्यपि पश्चिम देश के 


> 
; 
१ 
| 


का Fe, 


शै 


सनातनधर्म और अन्य धर्म 


पक इन सब गम्भीर भक्तवाणियों के रहस्य- 
समथ नहीं हुए हैं, तथापि अद्वेतभाव के 
आयंशाञ्ज की सहायता हे ही 


इन सब वाणियों का यथार्थ स्वरूप संसार के सामने 
प्रकट हो सकता है । 


स्वग मेरा है, प्रथिवी मेरी है, पुण्यात्मा तथा 


भेद में 


पापी सभी मेरे हैं, इश्वर मेरा है तुम किसके लिए . 


दृढ रहे हो, सवं तो तुम्हारे ही हैं ” इस प्रकार के 
वचन जा जान एपस ने कहे थे उनमें भो उसी विज्ञान 
का स्पष्ट आभास मिळता है, क्योंकि मुमुक्ष अपने 
भातर ब्रह्मसत्ता का अनुभव करके उसी में समस्त 
ससार को ओतप्रोत देख सकता है । यह सब आर्य- 
दरानशाख् का पञ्चस तथा पठ भूमियों के अनुभव 
का प्रमापक है। इसी प्रकार अक्तिशा् में भी 

वह भेरा है ११ ६६ भै उसका हुँ 7 तथा ८ वह औंर 
में एक ही हूँ इस प्रकार के जो तीन अन्तिम लक्ष्य 
वताये गये हे उनका भी आभास इसाई महात्माओं 
के वचनां से कहीं कहीं प्राप्त होता है। यथा--- 

प्रेम का यह स्वरूप ही है कि जिससे प्रेम किया 
जाय उसके साथ अभिन्न भाव की सिद्धि हो। 


परमात्मा के साथ एकता प्राप्त करने के सिवाय | 


जीवात्मा की उन्नति का और कोई भी उपाय या 
लक्ष्य नहीं हो सकता है।” 
अतः उदार विचार के द्वारा यही सिद्धान्त 


निश्चित हुआ कि अन्तिम लक्ष्य की अभिन्नता के 
कारण, और सब जाति के उन्नत मनुष्यों के हृदय में 
इश्वरम्रेरित ज्ञानञ्योति का विकास होने की सम्भा- 
वना रहने के कारण अध्यात्सरहस्य की ज्योति प्रथिवी 
के सब मतों में यथासंभव प्रकाशित होती आई है । 


गीताधर्म 


में की ` ` `का गद फिया 
आदि और अन्त से रदित कालसमुद्र ह ह 
धर्म डूब गये हैं, कितने ही सनातनधमं के 
मानते हुए पीछे से सनातनधमे के पंथ बन गये र त 
स्तर 
अनेक धर्म अभी भी उस सस के ऊपर हु 
पर बुदवुद की नाई तैर रहे दै, परंतु उन 


` अनादिसिद्ध) नित्यस्थित सवेव्यापक, 


मनुष्यों में उन्नति का मार्गप्रदशित किया करे ह | 
इसी कारण सनातनधम के प्रवतेक पूज्यपाद भार 
ने कहा है कि जो धर्म किसी ध्म को बाधा न | 
प्रत्युत सहायता करे वदी यथाथ सद्घम॑ हे + 








कारण सनातनधमे की पूणे और र्वी | 
वैज्ञानिक दृष्टि के संमुख प्रथिवी के सब धर्मा! | | 
उसके प्रिय पुत्र पोत्रवत्‌ हँ । इसी कारण स्ना | | 


विरोध नहीं रखता । 


nd 


हल्का लै छा 
[ रचयिता-श्री चैत» श० हिमाळ०; खुजा ] 
स्वागत तब धर्मा विश्व में शान्ति समावे । 


विश्वप्रेम की लहर विश्व 
सुख जग में छा जावे॥ 


ओइ मदादिक पाप से भारतवर्ष बिहीन हो-- 


मातृभूपिदुख दूर हरे 


नित्य औ घर्मपूण सद्भाव जगावे ॥ 


में अब लहरावे। 


७ 
a 


सनातनघमीवळम्बी किसी धर्मपंथ या घमेमत हे. 


|: 


| 


| क आक ककनी म्य 


| 


॥१॥ | ६ 

वर्णाश्रम के ज्ञान से कर्ममागे में लीन हो | 

गीते ! यह धरमाह अमर सुखमय हो। | 
जागे भारतवर्ष धर्म का धन घर घर हो ॥ 


घर्मसनातनध्वजा जगत्‌ में फिर ऊँची हो । 

बढे सनातनधम साध मेरी पूरी हो॥ 
कर्मक्षेत्र मे धम से प्रभु नित आगे हम ४ 
उस विराट के प्रेम में जीवनयापन है” कर 





हम बढ़े । ` | 
॥९॥ | 
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ग ुलेककार सुक्त्यभ्युदयसाधकः । 
| उवादिमतो धमो वन्द्यो मेऽस्तु सदा हृदि ॥ 
पै | संसार में प्राणिमात्र का व्यवहार प्रयोजन लिये 


पा 


a 


| हेता है । बिना प्रयोजन के प्रवृति निदृत्ति भी नहीं 
.्ञो। उन प्रयोजनों की संख्या अनन्त होने पर भौ 
प्रकार के प्रयोजन ( सुख, दुःखनिदृत्ति, सुखप्राप्ति 
$ उपाय और दुःखनिदृति के उपाय) संक्षेप से 
मने गये हैं । 
| व प्रयोजनों से किसी भी प्रयोजन को लेकर आणि- 
| | त्र की कर्तव्यों में प्रदत्त हुआ करती है । शाखस्राधिका- 
| (ला के लिए वे ही प्रयोजन धर्मे, अर्थ, काम, मोक्ष -- चतु- 
| ॥ पिप पुरुषाथे हो जाते हैं । अथे, काम, मोक्ष साक्षात्‌ या 
|  पपरया धर्म के द्वारा मिल जाते हैं । 


शी 


बह धर्म श्रुति, स्माति, उपनिषद्‌, पुराण, इतिहास, 
' आचार और व्यवहार से प्रमाणित होता है । 


श्रति--“विविदिघन्ति यज्ञेन, कषाये कर्मभिः 
पवे ततो ज्ञानं प्रवतेते, धर्मेण खबेमिदं परिगृहीतं) 
पन्नाति दुश्चरम्‌, तस्माद्धमें रमन्ते, धर्मा विश्वस्य 
| जगतः प्रतिष्ठा, धमेण पापभपनुदन्ति, धर्मे सर्वे प्रति- 
। तस्माद्धस परमं नुदन्ति ।” 
| — महानारायणी ० ३० २१-२,२२-९ 
| सपि-“भ्र॒तिसमृत्युदितं घर्ममनुतिष्ठन्‌ हि मानवः । 
| ह कीर्तिमवाप्नोति प्रेत्य चानुत्तमं सुखम्‌ ॥ ” 

--मनु० अ० ४-२ 

इतिहास महाभारत में भी लिखा है-- 
धमोदर्थश्च कामश्च स किं.घमो न सेव्यते ।” 


। 
। 
] 





| | 3१ द्व हछुगर्हछुग झग दहि 


( हेश भी सभापति उपाध्याय, प्रधानाध्यापक विरळा संस्कृत कालेज, काशी ) 


अतः यह निर्विवाद सिद्ध है कि घर्म सुख का तथा 
अधर्म दुःख का कारण है । 


अव यह जिज्ञासा होती है कि धर्म का स्वरूप तथा 
लक्षण क्या है; 

“ घरति विइवं यः स धमेः, ध्रियते पुण्यात्मभिवौ 
यः स घम: ।” संसार का जो पालन करे, या पुण्यपुरुषों 
से जो सेवित हो वह धर्म है । 


ऐसा अक्षरार्थ मानने से ईश्वर भौ धर्म हा जायया, 
क्योंकि वह भी सबका पालन करता है। ओर विद्वके 
अन्तर्गत तो पाप, दुःख तथा उनके साधन भी आते हैं, 
पर उनका -पालन तो धर्म नहीं करता, प्रत्युत नाश ही. 
करता है । पूर्वे लक्षण से अव्याप्ति और अतिव्याप्तिदोष 
आ जाते हैं। इसलिए धर्म शब्द को योगरूद मानना 
चाहिए । ऐसा मानने से पङ्कज शब्द को तरह संकेतित 
अर्थ को ही धर्म शब्द कहता है । 


वैशेषिकद्शन में लिखा है--“ यतोऽभ्युद्यनिःश्रयस- 
सिद्धिः स धर्म:” जिससे अभ्युदय, मङ्गल, सुखसाधन- 
संपत्ति तथा निःश्रेयस ( मोक्ष ) की सिद्धि होती है उसे धर्म 
कहते हैं। मोक्ष को निःश्रेयस इसलिए कहते हैं कि 
८ नितं श्रेयोऽस्मिन्‌ इति निःश्रेयसम्‌ इसके प्राप्त होने 
पर सुखसाधनसंपत्ति की आवश्यकता नहीं रह जाती । 
शरीरधारण का भी प्रधान कारण पुण्य पाप ही हे। 
ब्रहाज्ञान होने पर "ज्ञानाभिः स्वकमोणि भस्मसात्कु- 
रुतेडजुन १7 इत्यादि वचनों से जाना जाता है कि प्रारब्ध- 
कर्मा से अतिरिक्त कर्मौ का ( ज्ञान से भुने हुए वीज को 
तरह ) नाश हो जातां है। फलजनकत्वशक्ति नही 


Ses <२ e+ FN । है 
FUSS sal ioe, 240 21० 


2 ENE se TANASE e oe 


Ss 


SPMD SNS SENT खू 


PI HST attain 
I TT TT TT Tn “ळक = ~ 


` गीताधर्म 


१३१८ 


रह जाती। “नस पुनरावत ते इत्यादि वेदवाक्या 
से सिद्ध होता है कि जीव फिर शरीरी नहीं होता । 
मीमांसादर्शन में लिखा दै चोदनाळक्षणोऽथों 
घर्स: क्रियायाः प्रवर्तक वैदिके वचन चोदना) 
तया ळक्ष्यते योऽर्थः स घमः। वेदविहितत्त्र सति 
प्रयोजनवदर्थत्वं धमंत्वम्‌ । अथात किसी क्रिया में अदधत 
सूचित करनेवाले वेदवचन से जो बोधित तथा फळ्वाच्‌ 
अर्थ है वही धर्म है। जसे याग इत्यादि । इसा [लप 
“यज्ञेन यज्ञमयजन्तदेवास्तानि घमाणि प्रथमान्यासन्‌। 
यह वेदवचन भी यज्ञ हो को धर्म कह रहा है। यद्यपि 
वेदवचन से स्येन, वज्ज, इषु .इत्यादि नामक यज्ञ भो 
झत्रुनाशादि फलों के लिए विहित हैं, तथापि वह अर्थ 
पदवाच्य नहीं है, किंतु अनर्थ ( विरुद्ध अर्थ ) है । लक्षण 
नें अर्थ शब्द दिया गया है । अतः यह दोष उक्त लक्षण 
से नहीं आ सकता । 
न्यायदर्शन सें भी लिखा है-- 
४ प्रीतेरात्माश्रयत्वादप्रतिषेधः ” 
( न्या० ४ ग्र १ आ० ५२ स्‌०) 
“ध्री तिरात्मम्रत्यक्षत्वादात्माश्रयात्तदाश्रयं कर्मघससं- 
ज्ञितम्‌ तस्मादाश्रयव्यतिरेकानुपपत्तिरिति”-वात्स्यायन- 
भाष्यः। अथात्‌ अभिहोत्र इत्यादि पारलौकिक कमो का 
फल सुख है, वह सुख अभिहोत्रादि कर्मजन्य धर्म द्वारा 
होता है । सुख तथा धर्म आत्मा में ही रहते हैं, इसलिए 
इस शरीर में होनेवाले कर्म दूसरे शरीर में सुख दुःख के 
कारण नहीं हो सकते, यह आशङ्का असंगत है, क्योंकि 
जन्मान्तर में भी आत्मा एक ही है । 
पूर्वाक्त सूत्र तथा-- 
“पूवकृतफळानुवन्थात्तदुतपत्ति: ? 
( न्या० द्‌० ग्र ३ आ० २ सूत्र ६२ ) 


पूर्वजन्मकृत कर्मजन्य धर्माधर्म से शरीर की उत्पत्ति 


होती है, एतदर्थक इस सूत्र से भी 'वेदविहितकर्मसुख- 


जनकतावच्छेदकगुणत्वव्याप्यजातिमत्वं 
यही लक्षण सिद्ध होता है । 

अर्थात्‌ वेदविहित कमें से होनेवाले 
उत्पादक (आत्मा सँ रहनेवाले ) गुणविशेष ३ 
कहते हे । | 

सभी शाखं का सारांश यही है कि शास््रविहित ३ । | 
के करने से आत्मा में एक विलक्षण शक्ति पैदा होती ८ 
जिसे पुण्यसंस्क्रार आर अद आदि के नाम से पुकारे 
और उसे ही धर्म कहते हें । 

शास्रनिषिद्ध कर्म करने से आत्मा में एक विद | 
शक्ति पैदा होती है। वही अथम, पाप, अदृष्ट इलारे | 
रूप मे व्यवहृत होतो हे । यद्यपि मनुष्यमात्र का मुद. | : 
दुःखजनक धमोधर्म एक ही है, तथापि धर्म के मागग. 
भेद होने से धर्मभेद कहा जाता है । 

“ विद्ठद्विः सेवितः सद्विनित्यमद्वेषरागिमिः! | 
हृदयेनाभ्यबुज्चातो यो धर्मस्तन्निबोधत॥ |" 
शतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शोचसिन्द्रियनिम्रहः। | 
धीर्विद्यासत्यमक्रोथो दशकं धर्मलक्षणम्‌॥” | 

_ इत्यादि बचनों से जहाँ जहाँ कर्मों के लिए धर्म शब 

का अयोग दीख पड़ता है वहाँ वहाँ धर्म शब्द का व्यवह | | 
आरोपित जानना चाहिए । कर्म वस्तुतः धर्म के प |. 
करनेवाले हैं। अतः कर्म और धर्म में भेद इस | 
चाहिए । पुराणों में धर्म की अधिष्टात्री देवता की उता | क 
के विषय में कहा गया है-- | 
“अद्भुष्ठादक्षिणादक्ष: प्रजापतिंरजायत । | 
धर्मः स्तनान्तादभवद्‌ हृदयात्कुसुमायुधः | । श्पः 
मत्स्यपुराण अ" है| 
ब्रह्मा के दाहिने अँगूठे से दक्षप्रजापति, स्तन ॥ | ॥ 
भाग से धर्मदेव और हृद्य से कामदेव उत्पन्न हुई क 
इस प्रकार मानसिक सृष्टिक्रम से दश की 
कन्याएँ हुई" । 
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धमं की व्याख्या आर कथा 


| संतोष च तथा तुष्टिछोमि पुष्टिरसूयत ॥ 
प्रा श्रुत क्रियादण्ड नयं विनयमेव च । 
था ढज्च। विनयं वपुरात्मजम्‌ ॥ 
न चै क्षेमं शान्तिरसूयत । 
मुखं सिद्धियंशः की तिरित्येतद्धमंसूनवः ॥” 
| दक्ष की चौदह कन्याओं में काम इत्यादि चौदह पुत्र 
| उपल हुए । भागवत, विष्णुपुराण, पद्मपुराण इत्यादि में भो 
| झो तरह धर्म तथा उनके पुत्रों की उत्पत्ति वतलाई गई है । 
उनके कमों में .पुराणभेद से कुछ भेद भी हे। इसी 
| लह धर्म के अज्ञों के हास से धर्म का वध होता है। 
| ही अभिप्राय से ऋषियों ने-- 
। | "धमं एव हतो हन्ति धमों रक्षति रक्षितः । 
तमाद्धमो न इन्तव्यो मा नो धर्मो हतोऽवधीत्‌ ॥ 

| इत्यादि वचनां द्वारा धर्म की रक्षा से आत्मरक्षा तथा 
| मं की हानि से अपनी हानि वतलाई है । 

| मार्कण्डेयपुराण में अधर्भ की उत्पत्ति इस प्रकार हे- 
| "हसा भाया खधमंस्य तस्यां यज्ञे तथानृतम्‌ । 
; | अन्या च निकृतिस्ताभ्यां सुतौ डो नरकं भयम्‌ ॥ 
| माया च वेदना चैव मिथुनं इयमेतयोः। 
|| भयादयञ्ञेञथ वे साया मृत्यु भूतापहारिणम्‌ ॥ ? 
। | अधर्म की स्री हिंसा हुई। उसमें अरत नाम का पुत्र 
| पया निकृति नास की कन्या उत्पन्न हुई । उन दोनों से 
| पक तथा भंय नाम के दो पुत्र हुए । इस प्रकार अधर्म 
| | भशक्ष विस्तारपूर्वक वर्णित है । 
| हहा से धर्म तथा किन कर्मों से अधर्म होता है 
| भीशात्र हो हैं । ` 
| 'साच्छास्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितौ । 
| गला शाख्रविधानोक्त कमकतुमिहाहंसि ॥ 
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` | दा कामच्य आ लिप दहित) 7 7 ७ छा नियमं घृतिरात्मजम्‌ । 


यः शाख्रविधिमुत्सृज्य वते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परांगतिम्‌ ॥ ? 


४ | 
धमीधर्म के विषय में शास्र प्रमाण हें । अतः जो 


शास्र को परवाह न कर मनमाना करता है वह न तो सुख 
ही पाता है, न अच्छो गति ही । 


“ घमस्य चाव्यवच्छिन्नाः पन्थानो ये व्यवस्थिता । 
न तान्‌ छोकम्रसिद्धत्वात्‌ कश्चित्तर्केण वाघते ॥ 
यत्नेनानुमितोऽप्यर्थः कुशळैरनुमातृभिः । 
अभियुक्ततरेरन्येरन्ययैचोपपाद्यते ॥ 
आविभूतप्रकाशानामलुपहुतचेतसाम्‌ । 
अतीतानागतज्ञानं प्रत्यक्षान्न विशिष्यते ॥ 
इदं पुण्यमिदं पापमित्येतस्मिन्‌ पदद्वये । 
आचाण्डाळं मनुष्याणां समं शास्रप्रयोजनम्‌ ॥” 


शास्रोय धर्ममाग को कोई मनुष्य तर्क द्वारा वाधित 
नहीं कर सकता । एकके किये हुए अनुमान को दूसरा 
बुद्धिमान्‌ ` उलटा कर देता है, ऐसा देखा जाता है । जिन 
ऋषियों ने अपने योगवळ से शुद्ध अन्तःकरण द्वारा धमाधम 
के साधनों का निर्णय किया है वह किसी तरह विपरीत 
नहीं सिद्ध किया जा सकता । 


अतः मनुष्यमात्र के लिए धमोधर्म जानने के उपाय 


शास्र ही हें । मनुष्यमात्र को शास्र के अनुसार ही चलना 
चाहिए | 
धनानि भूमौ पशवश्च गोष्ठे 


भार्यो गृहद्वारि जनः इमशाने । 
देहश्चितायां परलोकमागं 
कमोनुगो.गच्छति जीव एषः ॥ 
ज ध्यान में रखकर मनुष्य को धमाचरण करना 
चाहिए । 
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शा कर नीति 


एम० ए०, सेंट्ल हिंदू कालेज, हिं० चि० वि०, काशी) 


( ले०-प्रो० भी सीताराम जयराम जोशी 

किसी छोटे लेख में धर्म के किसी विषय पर प्रतिपादन 
करना सहळ वात नहीं है। आराचीन संस्कृतसाहित्य में 
धर्म शब्द का अयोग बहुत व्यापक अर्थ में किया गया है । 
“नीति? शब्द का प्रयोग राजनीति के अर्थ में ही प्रायः 
मिलेगा, लोकनीति ( Morality ० Ethics) के 
अर्थ में नीति? शब्द का अयोग संस्कृतसाहित्य में विरल 
तथा बहुत आधुनिक है । “धर्म शब्द से हो उसका 
बोध हुआ करता था। आजकल की भाषा में ये दोनों 
शब्द भिन्न मिन्न हुप में प्रयुक्त होते हैं । अतः उसी 
प्रचलित अर्थ में इन दोनों शब्दों का परामश करना इस 
लेख में अभिप्रेत है । 

आजकल जिस प्रकार हिंदुधर्म, बौद्धधर्म, जेनधमे, 
$साईबर्म, इस्लामधर्म आदि धर्म के अनेक अकार और 
अनुयायी पाये जाते हैं, स्यात ही प्राचीन काल में यह 
प्रकार रहा हो । प्राचीन संस्कृत ग्रन्थों में यद्यपि आये, 
अनार्य, म्लेच्छ, यवन आदि शब्दों के प्रयोग मिलते हँ, 
तथापि वे शब्द धर्मवाचक न होकर उन उन लोगों के 
आचारविशेष से रूढ थे। सामान्य रूप से “आस्तिक? 
और “नास्तिक? ये दो ही भेद थे । अनेकधर्माय लोगों 
का निर्देश आचीन संस्कृतसाहित्य में है ही नहों, तथापि 


' धर्म शब्द के अनेक प्रकार के प्रयोग जरूर मिलते हें । 


जैसे वर्णधर्म, आश्रमधम, राजधर्म, ख्रीधर्म, मातृधमे, 
पितृधर्म, भ्रातूधर्म, कुलघर्म, राष्ट्रधर्म, इत्यादि । अव यह 
देखना आवश्यक होगा कि उस प्राचीन काल में “ धर्म ? 
शब्द का क्या अर्थ अभिग्रेत था और आजकल जिस 
अर्थ में “धर्म? शब्द का प्रयोग होता है उससे उस अर्थ में 
क्या भेद है । 



















“धर्म? शब्द धर धातु से वना है। पा 
इस धातु के तीन अर्थ दिये गये हैँ 
अवबन्धने और अवस्थाने अथीत्‌ धारण करना, बाँब है | | 
और रहना । ये तीनों अर्थ घ धातु के हें और ये रा 
धर्म शब्द से उपपन्न हें । ' घर्मो विश्वस्य जगतः परि | 
ठोके धर्मिष्ठं प्रजा उपसर्पन्ति, घभंण पापमपनुद | 
( धर्म निखिल जगत्‌ का आधार दै, इस लोक में पाग | 
पास हो सारी प्रजा दौड़कर जाती है, धर्म से पाप को इक | 
है ) आदि श्रुतियों में भी ये तीनों अर्थ ठीक बैठ जाते ह।। बु 
१. जगत्‌ का आधार, २. अजारूपी जगत्‌ को आकर्षित ग्न 1३ 
बाँच रखना, और ३. अप्रतिहत लोकयात्रा का निवह | 
तीनों बातें धर्ममूलक हैं, यह श्रुतियाँ वतला रह हैं।| 
इसी प्रकार महाभारत में भी कहा है-- डि 

धारणादधरममित्याहुः घर्मो धारयते प्रजाः। | 

यः स्याद्धारणसंयुक्तः स धमं इति निश्चयः॥ | 


र है 
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१-_अमो विश्वस्य जगतः प्रतिष्ठा, लोके धिं व| 
सपैन्ति, धर्मेण पापमपनुदति, अर्थात्‌ इस संपूणे जगत्‌ का ब 
धम ही है, लोक में घमवाले के समीप ही प्रजा दौडकर को 
मनुष्य धर्म से पाप को दूर करता है। ऱ्या 

इन तीनों श्रुतियों पर विचार करने पर यह त. त! ' 
जाती है कि धर्माचरण करनेवाला पुरुष ही २ बोल 
उत्तीणा हो सकता है, क्योंकि इस लोक का धमम ही अधार हर | | 
जिसके पास थर्म है उसी के पास प्रजा जायगी अर्थात. उसी |. 
अपना आधार सममेगी । और जिसके पास मल ग़ ध । 
समूहवल होगा वही अप्रतिहत गति से इत तोक १ 
कर सकेगा । 
भाव यह है कि इस लोक में स्थित रहना 
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| ` होक जिसके द्वारा वन जाता है वह ऐहिक धर्म है, 
| . परललोक की आसि करानेवाला पारलौकिक धर्म है । 
इस समय हम और आप व्यवहार में जिस धर्म 
| («का प्रयोग करते हैं उससे यह व्यापक अर्थ कभी भी 
| रत नहीं होता। हम जब किसी से पूछते हे कि 
ह | (रा धर्म कौन! तव उससे यह अभिप्राय निकलता है कि 
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| किक लिएँ इस लोक में तुम्हारा आचरण है । वह यदि 
| पनातनी, बौद्ध अथवा जन होगा तो स्वर्ग नरक की कल्पना 
` | रगा अथवा पुनर्जन्म और मोक्ष अथवा निवोण में 
|. | वैधास करेगा । किंतु इस लोक में अपना जो कर्तव्य है 
है उसके लिए वह “धमे? शब्द का प्रयोग बहुत कम 
ग्र शेणा तुम अपने धम से चलते हो? इस प्रशन 
| और तुम अपना कर्तव्य कर रहे हो १ इस प्रश्‍न में 
| गहदन्तर है। एक समय था जब “धर्म? और 'कर्तव्य? 
| अमिल थे। इस समय ऐसे ऐसे प्रश्‍न किये जाते हैं कि 
| क्के प्रति कर्तव्य में धर्म सहायक है कि वाधक ? 
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| 
| समूह अर्थात्‌ समाज को अपने अनुकूल रखना और लोकयात्रा 


= | 


८| बाधाओं को दूर करना ये तीनों बातें धमे पर हो निमेर 
, रती ह | 

| भे मनुष्य के सामने तीन प्रश्न आते हैं--(१) पहले वह 
| भिका कारण हढ़ता है, अपने आधारभूत जगत्‌ का आधार 
| इञा है। बह आधार धर्म है। (२) दूसरा प्रश्न मनुष्य के 


i भने यह आता हे किं संसार का उससे किस प्रकार संवन्ध हो ? 


| हन संसारो बाधाओं को दूर करके मनुष्य आगे कैसे वढे ! 
| गो को हो पाप कहते हैं। इन वाधाओं को दूर करने का 
| | भा है धै | इस प्रकार धमे से ही हमारी पारलोकिक, सामाजिक 
E शेर यतात उन्नति होती हे-। & 


धर्म ओर नीति 


| पने के वाद तुम अपनी गाति किस प्रकार चाहते हो, - 
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मानो देशके प्रति कतेव्य यह उस कर्तव्य करनेवाठे मनुष्य 
के विद्यमान हैं कि धर्म ओर 
विशेषतः वर्णाश्रमधर्म को नष्ट कर देना चाहिए, क्योंकि 
देश को उन्नति में वह वाधक है । अर्थात्‌ धर्म शब्द का 
इस समय जो रूढ अर्थ है उसमें वह समाज का धारण 
करवा है, यह अर्थ ही विलकुल अभिप्रेत नहीं है । 
म शब्द के उच्चारण से इस समय किसी मनुष्य की 
काम को बिशिष्ट रूढियाँ और आचरण प्रमुख रूप से आँख 
के सामने आ जाते हें और वही उसके धर्म का प्रमुख अङ्ग 
माना जाता है। और समस्त मानवसमाज में जो 
विशिष्ट वातं सामान्य रूप से आमतौर पर सभी को मान्य हैं 
उनका नीति शब्द से प्रतिपादन होता है । पितृधर्म, 
भ्रातृधमे, मातृधमे, ज्रीधमे जो सव राष्ट्र में समान रूप से 
माने गये हैं वे अव नीति शब्द से गिनाये जाते हें । 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मच, इन्द्रियनिग्रह आदि धर्म 
के प्रधान लक्षण हैं, पर अब ये धमे के तत्त्व न रहकर 
नीति शब्द से व्यवहार में आते हैं। जो आजकल धर्म 
के ऊपर आक्षेप करनेवाले हैं वे नीति के बड़े भारी पक्षः 
पाती दिखाई देंगे। उनका धार्मिक व्यवहार ( अथात 
धर्मशात्न में विहित आहार विहार का बन्धन ) छप्त रहनें 
पर भी उनका नैतिक आचरण श्रेष्ठ दो सकता है । 

हम इस वात को भूल गये हैं कि आजकल जिसे हम 
नैतिक आचरण के नाम से पुकारते हैं वह प्राचीन समय सें 
धर्स का प्रधान अङ्ग था । उसका समावेश ऐहिक 
धमोचरण में प्रमुख रूप से किया गया था । अर्थ और 
काम इन दोनों पुरुषार्थो की प्राप्ति जिस धार्मिक आचरण 
के द्वारा होती है, वह यही 'धमोदर्थरच कामरच? वाला 
नैतिक आचरण था । प्राचीन काल में नीति शब्द केवल 
राजनीति का बोधक था । “नीति? शब्द “नौ? धातु से बना 


है । उसका विग्रह है “नीयते प्राप्यन्ते संलभ्यन्ते वा 
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गीताधमे 
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ऐहिकासुष्मिकाथो वास्यामनया वा? । राजनीति 
दाम, भेद, दण्ड के नाम से 


हं वह राजनीति है 


उपायादयः 
में जो उपायचतुष्टय साम, 
प्रसिद्ध हें वे जिंसके द्वारा ग्रा होते ष्‌ 
तथा ऐहिक और पारलौकिक प्रयोजन जिससे सिद्ध होते है 
वह लोकनीति ( 121105) है । किंतु यह इसरा निद 
तब का है जब कि नीति शब्द का लोकनीति अर्थ सं 
(घर्म शब्द से अलग कर ) प्रयोग होने लया; अतएव 
यह बहुत आधुनिक है । इस प्रकार इस शब्द को अलग 
करने का प्रधान प्रयोजन परलोक की कल्पना के विषय में 
मतभेद का शुरू होना ही मालूम पडता है। 'नास्ति 
परळोके मतिर्यस्य स नास्तिकः।' यह नास्तिकवाद 
इस शब्द को लोक में रूढ करने के लिए जवावदार ह । 
स्वर्गलोक, देवलोक, पितूलोक आदि अनन्त लोक की 
कल्पना कर अनेक प्रकार के यज्ञधमे ग्राचीनकाळ में 
विहित थे । वाद में इनपर कुठाराघात करनेवाले नास्तिक 
छोगाँ का जन्म हुआ और इन्हें धर्म शब्द से चिढ थी, 
किंतु सामाजिक व्यवस्था तो रखनी ही थी। अतः उसे 
संकुचित करके उसके स्थान पर “नीति? शब्द का प्रयोग 
क्रिया जाने लगा । ये नास्तिक लोग परलोक को न मानने 
पर भी इहलोक की यात्रा की मीमांसा पराकाष्टा से करने 


की चेष्टा करते हे और उन्होंने को भी है । अन्त में वे करीव 


करीब उसी सिद्धान्त पर .पहुँच रहे हें जिस 
परलोक की कल्पना सामने रखकर ऐहिक र 
में अन्तर इस वात का है कि ऋषि लोगो ने परको 

कल्पना सामने रखते हुए दोनों की प्राप्ति के नियम कि 
प्रकार अभ्रान्त होकर वनाये थे उस प्रकार अश्रान्त ह 
से आधुनिक तत्त्वज्ञ आचरण नहीं करने पा रहे है 
उनका मतभेद हरसमय एक हौ विन्दु से एक ही दिन 
में निकली हुई दो रेखाओं के बीच के अन्तर हे 


समान वढ़ता ही जा रहा है । दोनों का मेल जहाँ हेत | 
है उस स्थान को देखना उनका कतेव्य ही नहीं है। | 
जवतक परलोक की कल्पना नहीं सानी जायगी तवक | 
यह मतान्तर बढ्ता ही जायया । उसके मिटने का झे | 
मार्ग नहीं दिखाई देता है । अस्तु, हम आशा इते | 
हें कि धर्म और नीति का यह तत्त्वतः भेदपरिपाद | 
अत्पांश में भी सत्य प्रतीत हो जाय और इस प्रण | 
से हम अपने आचोन धर्मग्रन्थों को पढ़ने लगें, तो आव. 
जो हमलोगों में एकवाक्यता का अभाव प्रतीत हो र. 


“a >>> ~ + अभ्युदय पृ ॥ । 
विषय में ऋषि लोगों ने नियम कर रखे हे । तुके 
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वह कुछ अंश में जरूर कम हो जायगा ओर. 


अपने धर्मग्रन्थों को अधिक अच्छी तरह से से रं | 


समथ होंगे । 


सव कम यन्या का एक तत्व 


"सत्यं वद 


"घमं चर 


सच बोलो, धमं से चलो 


( तेतिरयापानषद्‌ अनुवाक ११, म. 2 ) 
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हमारी ऋषिप्रसू भारतवसु धरा का मूलाधार 


| और चातुवण्ये के अस्तित्व का आधार धमे और 


सदाचार हद है । यह दश जगत्पूज्य और ससार- 


| गुरु इन्दी इश्वरप्रदत्त गुणों के कारण हुआ था 


र है। यहाँ धम और सदाचार का सनुष्यवर्ग 


| पहना तो कोई बात ही नहीं; पशु और पक्षियों 


मं भी इसके उदाहरण पाये जाते हैं । प्रमाण- 
खरुप हमारे पवित्र पुराण और उपनिषद्‌ मौजूद हैं। 
ट्टा के प्रतापी राजा रावण द्वारा जगज्जननी सीता 
को बलपूर्वक आकाशमार्ग से ले जाते देखकर, उनके 
करणक्रन्दन से आतुर हो, जटायु का युद्ध करना 
ओर अन्त में वीरगति को प्राप्त होना परोपकार का 
ज्रन्त उदाहरण है । पुनः लङ्का के घोर युद्ध में 
वानर तथा भालुसेना ने जिस प्रकार वीरता दिखाई 
ओर सेवाधर्म का जो परिचय दिया वह कितना 
महान्‌ ओर स्तुत्य है | कहाँ तक गिनाया जाय, 


| हमार शास्र इसी प्रकार की धम और सदाचार की 


व्याख्या से ओतप्रोत हैं । 
अव यह विचार करना आवश्यक है कि धमे 
सदाचार का स्वरूप एक ही है अथवा इन 
दोनो में परस्पर भिन्नता है। यदि सूक्ष्म विश्लेषण 
किया जाय तो इन दोनों के नाम भिन्न, किंतु रूप 
कै ही से प्रतीत होते हैं। मेरे विचार से सदा- 
पार घधमेस्वरूपदर्शन के लिए मुख्य दर्पण है। 


न सदाचारो है वही धर्मात्मा है । जिसमें सदाचार 





धर्म और सदाचार 


( ले०-श्री हरिकृष्ण झाँझड़्या ) 


का अभाव है वह धर्म के स्वरूप को जानने सें कभी 
समर्थ हो ही नहा सकता । कहा भी है--“आचार 

प्रथमो घमः” । यहाँ आचार का अर्थ सदाचार है। 

परोपकारिता, दानशीछता ) _ सुशीळता, सेवाभाव, 
सयमनियम तथा व्यवहारकुशळता आदि गुणों 
का समावेश सदाचार के अन्तगत होता है। ये 
हा गुण सदाचार के मुख्य और प्रधान अङ्ग हैं। 
इन्हीं गुणों का पूणरीत्या पालन करना धम है। 
दूसरे, भगवान्‌ कृष्ण और महर्षि कणाद ने धर्म का 
लक्षण बताते हुए महाभारत में कहा है कि 
“धारणाद्धमेमित्याहुधेमां धारयते प्रजाः? जिसमें 
प्रजा को धारण करने की शक्ति है वही घम है। 
इश्वर की वह अलौकिक शक्ति, जिससे वे समस्त 
चराचर जगत्‌ की रक्षा करते हैं, धर्म है। जो 
शक्ति भूमि का भूमित्व, जल का जलत्व तथा तेज 
की उष्णता की रक्षा करते हुए पशु, पक्षी, मनुष्य 
आदि पाश्चभोतिक पदार्थो को अपने स्वरूप सें 
स्थिति रखती है वही धर्म है। आकाशमण्डळ में 
असंख्य तारे, चन्दर, सूय, मरह, नक्षत्र आदि अपनी 
अपनी कक्षा से अनवरत भ्रमण करते हैं, किंतु 
कभी एक दूसरे से टक्कर नहीं खाते, न अपनी 
कक्षा से चळ विचळ होते हैं । जळमय शीतळता- 
पूर्ण चन्द्रलोक उष्णतासमूह तेजोमय सूयछोक सें 
प्रवेश करके उसे नष्ट नहीं कर सकतां। बड़े अहं 
से छोटे ग्रहों को किसी प्रकार को हानि नहीं 
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पहुँचती । यह सब कैसे होता है? ईश्वर को 
अपूर्व शक्ति आकषण और विकर्षण की सहायता 
रखती है, इसी से यह समस्त 3 व 
सीमाबद्ध और नियमबद्ध रहता है, अथात्‌ यही शा क 
पधान धर्म है। इसी धमशक्ति के आई से 
मनुष्य से छगाकर इतर उद्धिज आदि जीवा सं ह 
का विकास होता है और वे क्रमशः उन्नति करते है, 
उनकी निम्न गति रुक जाती है, ज्ञानपूवाह 
उत्तरोत्तर उपर की ओर बढ़ता जाता है; जोर 
अन्त में मनुष्य मोक्षपद को पूस करने में समथ 
होता.है । संसार को धारण करनेवाली भगवान्‌ की 
यह शक्ति नित्य है, इसी लिए इसका नाम सनातन- 
धर्म है। यज्ञ, दान, तप, सत्कर्म, उपासना, ज्ञान, 
परोपकार, सुशीलता आदि गुण, जिनका समावेश 
सदाचार में होता है, इस शक्ति के अङ्ग हैं। अतः 
यह सिद्ध हुआ कि बिना सदाचार के उक्त शक्तिका 
ज्ञान पाप्त नहीं हो सकता। ऐसे सदाचार की 
महिमा का जितना वर्णन किया जाय थोड़ा है। 





धर्मरक्षक प्रभु से प्रश्न | 
यहक्याहे? | § 


( लेखक--पं० गाङ्गेय नरोत्तम शाख्री ) 
मालिनी छन्द 


\ 


FE.) 
' पद पद पर प्यारे जा रहे भक्त मारे | 
` ञ्च ! तुम फिर भी हो सो रहे मौन धारे ॥| 
` इस खल्मशुता में जान जाती हमारी । 


गीताघमे 


बह दुपदसुता को त्रा 


सदाचार से मनुष्य की मानसिक तथा झा 
उन्नति होती है। सदाचार से आयु तथा श्र 
वृद्धि तथा छोक परलोक में यश की पाप्ति होत ।। | 
मनुष्य यदि पूर्णरू्प से सदाचार का पाछन क्‌... 
रहे तो इसी से संसार में वह सव कुछ पाप क | | 
सकता है। इसी सिद्धान्त के अनुभव सेफ | 
अंग्रेज विद्वान्‌ मिस्टर जे० मिढ्ट सेवने साहब ३ |. 
लिखा है-- | | 
“That one may attain to ६१८ ३६८० 
one hundred years or more is no vision. | 
ary statement. According to 0) 


logical and natural laws the duration of |; 
human life should be at least five times | 












period necessary to reach full growth 

अब अन्त में में इतना ही लिखकर बस करा | 
हुँ कि सदाचार के पालन में ही धमे की सेवाहै। 
अतः जो व्यक्ति अपने को वास्तविक मनुष्यता से 
परिपूर्ण करने कीं इच्छा करता हो उसे सदाचार क्र | 
पान कभी न छोड़ना चाहिए । 





प्रभु ! वह गजरक्षा को त्वरा हा क ( | 


त्‌ 


क्क मड. # ३ का 


चर 


11“ न र! 
प्रियवर ! यह क्या है ! क्यों राई he 
अहह ! स्वजनहत्या ही सही द * | 



















ति्‌? त्यय के लगाने से होती है;--यथा 
| हे अनेन इति धर्मः' जो धारण करे वह धम । 
| षित धर्म के यथार्थ स्वरूप का विचार करने से 
| त्ता है कि धर्म शब्द का निरुक्त में उक्त अर्थ 
| मः है और धातुगत अर्थ “ धारण करना? दै । 
दोनों के मेळ से धम शब्द का यही अर्थ स्पष्ट 
| ता है करि जिस नियम ने इस जगत्‌ को धारण 


| गपरमआश्रमधस)आपद्धमे इत्यादि । अनेक ऋषियों 
॥ | बे धर्म के अनेक प्रकार के लक्षण बताये हैं, किंतु 
| स सवका मूळ वेद है । भगवान्‌ मनु कहते हैं-- 
| सोलो धर्ममूळं स्मृतिशीले च तद्विदाम्‌ । 
| ववार साधूनामात्मनस्तुष्टिरेब च ॥ 
| — मनु ० २।६ 
| भर्थ-चेद ( ऋग्‌ , यज्ञः, साम और अथव ) 
| भके मूल हैं, उसी प्रकार वेद के जाननेवाळे 
| शयो की कही हुई स्मृतियाँ और हारीत का कहा 
| शा (्ह्मण्यता आदि तेरह प्रकार का ) शीळ, 
| मसुरो का आचार ( अर्थात्‌ सदाचार ) और मन 
| सतीष, ये चारों धर्म में प्रमाण हैं । 
| दिसतय धर्ममनुतिष्ठन्‌ हि मानवः । 
। है कोतिमबाझोति प्रेत्य चानुत्तमं सुखम्‌ ॥ 


न" मनु ० २६ 


(क्ल रखा है वह धर्म है। नियम एक नहीं अनेक 
।है। वैसे ही धम भी एक नहीं, अनेक हैँ--यथा' 


गृहस्थ के साधारण धर्म 


(ले०- विद्याभूषण विद्यानिधि पं० गोविन्दनारायण सोपा, बी ए 


१ एम० आर० ए० एस० ) 


अर्थे-थुति और स्ति में कहे हुए घर्म को 
करता उमा मउुष्य इस ठोक में कीर्ति और परलोक 
में सबसे उत्तम सुख को प्राप्त होता है । 
तिस्तु वेदो विज्ञेयो धर्मशास्त्र तु बै स्मृति! । 
ते सर्वार्थेष्वमीमांस्ये ताभ्यां धो हि निवेभौ ॥ 
-ण मनु० २1१० 
अर्थ--भ्रुति को वेद और स्मृति को धर्मशाख 
कहते हें । ये दोनों प्रतिकूल तर्को' से विचार करने 
के योग्य नहीं हैं, क्योंकि सव धर्म इन दोनों से ही 
निकले हैं । | | 
योऽवमन्येत ते मले हेतुशास्त्राश्रयाद दविजः । 
स साधुभिवेहिष्कार्यो नास्तिको वेदनिन्दकः ॥ 
= मनु० २।११ 
अर्थ--जो द्विज धमं के मूळ श्रुति और स्मृति 
का अपमान करता है अर्थात्‌ उन्हें नहीं मानता है, 
वह वेद्‌ की निन्दा के हेतु अर्थात्‌ कारणभूत तकझास्न 
के आश्रय से नास्तिक के समान है और शिष्ट पुरुषों 
( द्विजों ) के करने योग्य अध्ययन आदि कार्यो' से 
बहिष्कृत करने के योग्य है । 
मनु के अनुसार धर्म के निम्न चार 
लक्षण हैं 7 
वेद; स्मृति; सदाचारः स्तरस्य च प्रियमात्मनः । 
एतच्चतुर्विधं माहुः साक्षाद्धमेस्य शक्षणम्‌ ॥ 
=-मनु० २१२ 


= = “आहि” >¢ क = 
Si aN Ad CS > 


बन ब्फ _ nm 
७७ sek 
TIE TY ललल 


५. लत “= = १०% अशे 
शि RN ५ 
ee das ऊं $ rif sad shed 


EIT “ISDS तिकि 


गोताभर्म 


अपनी काळ को मी? उभयासुनित काठ कह काळ कहते 


अर्थ--वेद, स्मृति) सदाचार और अपनी 
आत्मा की प्रिय बातँ- ये चार प्रकार के साक्षात्‌ धम 
के लक्षण हैं । 


अपैकामेप्वसक्तानां. धर्मजञान विधीयते । 
घ जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं शरुतिः ॥ 
--मनु ० २। १३ 


अर्थ-अर्थ और काम ( धर्म, अर्थ, काम और 
मोक्ष- इन चार पुरुषार्थो में से दो अर्थ अर्थात्‌ घन 
और काम अर्थात्‌ इच्छा की पूर्ति ) में आसक्त न 
होनेवाले अर्थात अर्थ और काम की इच्छा से रहित 
मनुष्यों को यह धर्म का उपदेश है और जो धर्म को 
जानना चाहते हैं उनके लिए श्रुति सबसे अधिक 
प्रमाण है । 
श्रुतिद्वैधं तु यत्र स्यात्तत्र भामो स्मृती । 
उभावपि हि तौ धमों सम्यणुक्तो मनीषिभिः॥ 
लाल मनु ० २1१४ 
अर्थ--जहाँ श्रुति में परस्पर विरुद्ध अर्था का 


प्रतिपादन है वहाँ पण्डितों ने दोनों को ही धर्म कहे हें. 


अर्थात्‌ दोनों बातें ही धम हैं। इसमें दृष्टान्त 
दिया गया है कि-- 

उदितेऽनुदिते चेव समयाध्युषिते तथा । 
सवथा बतेते यज्ञ इतीयं बैदिकी श्रुतिः ॥ 


¬ मनु० २।१५ 
और शूरसेन ( मथुरा ) के देश ब्रह्मर्षि देश ह | / 


अर्थ- वेद में लिखा हुआ है कि “उदिति 
जुह्यात्‌? सूर्य के उदय होने पर यज्ञ करे, ' अनुदिते 
जुहुयात्‌" सूय के उद्य से पहले अरुण के किरण- 
युक्त और थोड़े तारावाळे समय में यज्ञ करे तथा 
“समयाध्युषिते जुहुयात्‌^-सूयं और नक्षत्रवर्जित 


तस्मिन्देशे य आचार; पारम्पयक्रमागतः| | 














में यज्ञ करे) इस प्रकार यज्ञ के र्या है | | 
काळ का विरोध पड़ने पर भी विकस्य से पस | 
का होम होता है । भि | 
मनुस्मृति में धमोचरण के योग्य देश | 
प्रकार वर्णन किया गया है-- जच 
सरस्वतीरषद्वत्योर्देवनद्ोर्यदन्तरम्‌ | | 

तं देवनिमितं देशं बह्मावते पचक्षते ॥ | 
तन 

अर्थ--सरस्वती और दृषद्वती नामक रका | ` 

के बीच के प्रदेश का जो देश है उस देवता) | 
बनाये हुए देश को ब्रह्मावर्त कहते हैं । | 


वर्णानां सान्तरालानां स सदाचार उच्यो||. 
“-मनु० रा | 

अर्थ--( वहाँ वहुधा शिष्ट पुरुषों के || 
होने से ) उस देश में ब्राह्मण से लेकर, वणसग्र| 
तक परंपरा के क्रम से चला आया हुआ आग | ए 
सदाचार कहा जाता है । | वै 
कुरुसेत्रं च मत्स्याश्च पञ्चालाः शूरसेना | 
एप ब्रह्मपिदेशो . वै ब्रह्मावतादनन|| 


मरु? २ र 


९ र 
अ्थे--कुरुक्षत्र, मत्स्य, पाञ्चा 


ब्रह्मावत से कुछ न्यून हे । 
एतद्देशप्रसूतस्य सकाशादग्रमम' | 


सं स्व चरित्र शिकषेरन्‌ पृथिव्याँ स | 


“मनु? 












| अर्थट इस तरी 
| का हुए आहण से प्रथिवी में सव मनुष्यों ने अपने 
चरित्र अर्थात्‌ आचार सीखे । 
| हिबािस्ध्ययोमेध्यं यत्माग्विनशनादपि । 
| योव प्रयागाचच मध्यदेशः मकीतितः ॥ 

= मनु ० २1२१ 
| अर्थ-उत्तर दिशा में स्थित हिमाळय और 
| क्षिण दिशा में स्थित विन्ध्याचळ नामक दोनों पवतो 
३ | ३ थ का देश ओर विनशन ( सरस्वती नदी के 


३ | प होने के स्थान ) से पूव की ओर ओर प्रयाग से 


| आसमुद्रातु वे पूर्वादासयुद्रात पश्चिमात्‌ । 
| पपोरेवान्तरं गिर्योरायांवत बिदुवुघा; ॥ 
ग] --मनु० २२२ 

| अथ-पू के समुद्र से छेकर पश्चिम के समुद्र 
| न्ह दोनों हिमाचछ और विन्ध्याचछ पर्वों के 
[बच के भूभाग को पण्डित आर्यावते कहते हैं। 


९ “- मनु० २।२२ 
र थि जहाँ इष्णसार ( काळा ) हरिण स्वभाव 
| पैसता है उस देश को यज्ञ के योग्य समझना 
दैए। इससे इतर देश म्डेच्छदेश है । 
५ घम सत्य, त्रेता, द्वापर और कलिनाम के 
भें प्रथ प्रथक प्रकार का होता है । 


गृहस्थ के साधारण धर्म 


१ Mr जप 
षि ( कुरुक्षत्र आदि ) देश में यथा-- 


१३२७ 


अन्ये कृतयुगे धर्मास्त्रेतायां द्वापरे परे । 
अन्ये कलियुगे नणाँ युगहासाजुरूपतः ॥ 
— मतु० १८५ 
अथ--सत्ययुग में मनुष्यों के और हो धम थे, 
फिर युगों के घटने के अनुरूप त्रता तथा द्वापर सें 
ओर ही हुए और कलियुग में और ही हैं । 
तपः पर कृतयुगे त्रेतायां ज्ञानमुच्यते । 
द्वापरे यजञमेवाइुदानमेकं कलो युगे ॥ 
¬ मनु० \१।८६ 
अथ--यद्यपि तप, जप, यज्ञ, दान आदि सव 
शुभ कम सदा करने के योग्य हैं, तथापि सत्ययुग में 
तप मुख्य था, त्रेता में आत्मज्ञान मुख्य था, द्वापर में 
यज्ञ मुख्य था ओर कलियुग में दान मुख्य है । 
जैसे चार युगों के प्रथक्‌ थक धम हैं, वैसे ही 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र इन चार वणँ के 
धर्म भी प्रथक्‌ थक्‌ हैं। यथा-- 
ब्राह्मण के धमे-- 
अध्यापनमध्यथनं यजनं याजनं तथां । 


दानं प्रतिग्रह चेव ब्राह्मणानामकल्पयरत्‌ ॥ 
पनु १८८ 


अर्थ- वेद का पढ़ना पढ़ाना, यज्ञ का करना 
कराना और दान का लेना देना-ये छः घम (कम) 
ब्राह्मण के हैं। 
तन्रिय के धमे- 
प्रजानां रक्षणं दानमिञ्याध्ययनमेत्र च । 


विषयेष्वप्रसंक्तिश्च क्षत्रियस्य समासतः ॥ 
= सनु० १।८६ 


गीताधम 


१२२८ 


अर्थ--प्रजा की रक्षा करना, दान देना, यज्ञ 
करना, वेद पढ़ना, इन्द्रियों के विषय (गाना, नाचना 
आदि ) में मन न ळगाना-ये संक्षेप स क्षत्रियो के 
घर्म (कर्म ) हैं । 
वैश्य के धमे 
पशूनां रक्षणं दानमिञ्याध्ययनमेव च । 
चणिक्पथं कुसीदं च वैश्यस्य कृषिमेव च || 
-- मनु० १६० 
अर्थ-पशुओं की रक्षा करना, दान देना, यज्ञ 
करना, वेद पढ़ना, जळ, स्थळ दोनों में व्यापार 
करना, व्याज लेना और खेती करना--ये वैश्य के 
धर्म ( कमे ) कहे गये हैं । 
शूद्र के घमे- 
एकमेव तु शू द्रस्य मञ्चः कमं समादिशत्‌ । 
एतेषामेव वणानां शुश्रूषामनसूयया ॥ 
मनु १६१ 
अथ-मजुजी ने शूद्र को एक ही काम वताया 
कि वह हेषरहित होकर उपरोक्त तीनों ही वणों की 
सेवा करे | १ 
उसी प्रकार चार आश्रमों ( ब्रह्मचर्य, गृहस्थ, 
वानप्रस्थ और संन्यास ) के भो एथक प्रथक्‌ धर्म 
कहे हैं जिनको बिस्तार के भय से यहाँ नहीं 
लिखा जाता | 
ये चारों ही आश्रम गृहस्थ से उसन्न होते हैं । 


शाक्षोक्त रीति से क्रम के अनुसार प्रथम ब्रह्मचारी 


रहकर वेदाध्ययन करे, पुनः गृहस्थाश्रम में प्रवेश 


' करे, पीछे वानप्रस्थ और संन्यास ग्रहण करे। इस 


तरह का आचरण करता हुआ पुरुष मोक्ष को प्राप्त 


होता है। इन ३ इन चारों नाभयो अ ५. आश्रमों में गृहस्थ 
आदि फे करने से तथा ब्रह्मचारी वानप्रस्थ और 
को भिक्षा आदि देकर उनका पाठन कू । 
सबसे श्रेष्ठ कहा गया है । जैसे सब नदी, न 
का जळ अन्त म॑ समुद्र म॑ जाकर ठहरता है पैसे 
सब आश्रम गृहस्थ के पास जाकर ठहरते हें 
भगवान्‌ ने इन चारों आश्रमवासियों को सदा 
प्रकार के धम का सेवन करने को आज्ञा दी है। 











यथा-- |. 


धृतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शौचमिन्द्रियनिग्र/। | 
धीर्विद्या सत्यमक्रोधो दशकं धमेलक्षणम | १ 
“मनु० ॥॥॥ ( 
अर्थ--( १ ) धृति अथात्‌ धीरज या संगे! | १ 
(२ ) क्षमा अथात्‌ सहनशीछता (कोई अद ३ 
बुरा करे तो भी पीछे बदळा छेने के लिए उस त 
बुरा नहीं करना ), ( ३ ) दम अर्थात्‌ मन को के, 
में रखना ( व्रिकार के कारणभूत विषयों के कि| पे 
होने पर भी मन का नहीं बिगड्ना, (४) पा 
अर्थात्‌ चोरी नहीं करना ( अन्याय स पराय धा न 
न छेना ), ( ५ ) शौच अर्थात्‌ पवित्रता ( मि 
जळ से शरीर की पवित्रता), (६) १%] 
अर्थात्‌ शम ( विषयों से इन्द्रियों का स सा 
(७) घी अर्थात्‌ शास्र आदि के तत्व की * ह 
(८) विद्या अथात्‌ आत्मज्ञान, (९ ) सत 
जैसी बात हो उसको यथार्थ कहना और(' 
अक्रोध अर्थात्‌ रोष न करना ( क्रोध का भ 
पर भो क्रोध न करना )--ये दस शर 


उक्षण हैँ । , छा 
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शहस्थ फे साधारण धमे 


PTS २ 
नि धर्मस्य ये विप्राः समधीयते भयो आलाज. ७. 
त चाबुवर्तन्ते ते यान्ति परमां गतिम्‌ ॥ 
मनु० ६६३ 
| भर जो ब्राह्मण इन दस प्रकार के धम के 
३ | मो को पढ़ते हैँ और पढ़कर आत्मज्ञान को 
ए | दवता से अनुष्ठान करते है वे ब्रह्मज्ञान के उत्कर्ष 
| | क्रूप परमगति को प्राप्त होते हैं । 
| श्रीमद्भागवत में सब वण और आश्रमवासियों 
3 हिए तीस प्रकार के धर्म बताये गये हैं । यथा-- 
|| त्यं दया ततः शौचं तितिक्षेक्षा शमो दम; 
|) ब्रह्मचय च त्यागः स्वाध्याय आजेवम्‌॥ 
७|सतोषः समदृक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः | 
| गां विपर्ययेहेक्षा मोौनेनात्मविमशेनम्‌ ॥ 
| बाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यश्च. यथाहतः । 
छ चासदेवताबुद्धिः सुतरां नृपु पाणडव ॥ 
रणं कीतेनं चास्य स्मरणं महतां गतेः। 
७ के्यावनतिदास्यं सख्यमात्ससमर्पणम्‌ ॥ 
श्ापरयं प्रो धर्मः सर्वेषां सपुदाहृत; 
शिल्हक्षणवान्‌ राजन्‌ | सर्वात्मा येन तुष्यति ॥ 
। । “-भीमद्भागवत ० ७।११।८-१२ 
[| भ्थ¬( १) सत्य (सच बोलना), (२) 
(कसी को दुःखी देखकर उसके दुःख के हरण 
च्छा), (३ ) तप ( तपस्या करना, व्रत उप- 


न 


|; 
| 
पे 
रि 







१1. 
` पण्यलादपे परक्लेश हतु या ह्ृदि जायते | इच्छा 
पा दया परिकीतिता ॥ (हे द्विजश्रेष्ठ ! पराये 
को कोशिश-कर दूर करने के वास्ते हृदय में 
होती है उसे दया कहते हैं। ) 
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चास आदि का अनुष्ठान ), (४ ) शौच (पवित्रता), 
बहू दा प्रकार का है--शरीर का और मन का। 
यह अभक्ष्य ` पदाथ के न अहण करने, अनिन्दित 
पुरुषों के साथ संग करने और अपने स्वधम में 
स्थिति रखने से बना रहता है, (५) तितिक्षा 
( सहनशीलता जो परापमान के सहन अथवा शोतो 
प्णादि इन्द्रो के सहन से होती है), ( ६ ) इक्षा 
(सत्‌ और असत्‌ का विचार), (७) शम ( इन्द्रियों 
का दमन? ), (८) द्म (मन का निम्रह ), (९) 
अहिंसा ( हिंसा न करना अर्थात्‌ मन, वचन और 
काया से किसी को पीड़ा न देना ), ( १० ) ब्रह्मः 
चयं ( वेदाध्ययन के छिए यज्ञोपवीत संस्कार के 
अनन्तर वीयरक्षा ), ( ११ ) दान” अर्थात्‌ सात्त्विक 


_ २_अभक्त्यपरिहारश्च संसगश्चाप्यनिन्दितैः | स्वधर्मे च॑ 
व्यवस्थानं शोचमित्यभिधीयते ॥(अमच्य पदाथ का त्याग 
अनिन्दित अर्थात्‌ उत्तम सत्पुरुषों के साथ संगति और 
स्वधमं में स्थिति ग्रर्थात्‌ स्वघमपालन शोच कहाता है। ) 

. ३--अ्रन्तरिस्धियदमनं शम इत्यमिधीयते। ( अंदर 
की इन्द्रियों के दमन को शम कहते हैं। ) 

४--निग्रहो बाह्यवृत्तीनां दंम इत्यभिधीयते | ( बाहर. 
की इन्द्रियों के जीतने को दम कहते हे | ) अथवा-- 
कुत्सितात्क्मणो विप्र ! यच्च चित्तनिवारणम्‌। स कीतितो 
दम'"'-""इति । (हे विप्र! निन्दनीय कम से चित्त के 
रोकने को दम कहते हैं । ) 
५--दातब्यमिति यद्दानं दीयतेऽनुपकारिणे । देशे 
काले च पात्रे च तद्दानं सात्विक विदुः ॥ ( दान. देना 
ही चाहिए इस अकार विचारकर पवित्र देश, पुण्य काल 
आरं संत्यात्र को, जो पीछे उपकार ने कर सके, जोदानः 
दिया जाता है वह सात्त्विक दान कहता है । ) 


१६७ 





RR Wid 


१३२० 


दान ( प्रत्युपकार के छिए नहीं; पवित्र देश, पुण्यकाठ 
और सतात्र ब्राह्मण को दिया हुआ दान १), (१२) 
स्वाध्याय अर्थात्‌ वेदाध्ययन, (१३) सरङता अर्थात 
सीधापन, ( १४ ) संतोष ( भगवदिच्छा सेजो कुछ 
मिळ जाय उसी में प्रसन्न रहना ), (१५) समदृष्टि 
( अर्थात्‌ रव और चाण्डाळ से लेकर गौ ओर ब्राह्मण 
तक में उसी अन्तर्यामी ईश्वर के अंशभूत जीव को 
एक मानना अथवा किसी का पक्षपात न करना 
और सबको समान समझना), ( १६) सेवा 
अर्थात्‌ साघुसेवा, ( १७) माम्य ईहा उपरम अर्थात्‌ 
स्वाभाविक इच्छा से निवृत्ति ( प्रवृत्तिविषयक कमों 
से निवृत्ति), ( १८) 'नृणां विपयय ईहा इक्षणं' 
अर्थात्‌ मनुध्यक्त सब कर्मों की निष्फठता का ज्ञान, 
(१९) मौनः अर्थात्‌ वाणी से न बोढना अथवा 
इथ बातौठाप का त्याग, ( २०) आविस 
अर्थात्‌ आत्मविचार, (२१) अन्नादि संविभाग 
अर्थात्‌ यथोचित रूप से अन्न, फल, मिष्टान्न आदि 


का प्राणियों में बॉटकर खाना, ( २२) ' नृषु आत्म- 


१--देशे काले च पात्रे च? का लेखक ने जो अर्थ 
किया है हम उससे सहमत नहीं हैं| हमारी समक में तो 


इसका यह अथ है कि पवित्र देश और पुण्य काल में 


सत्पात्र ब्राह्मण को दिया हुआ दान सात्तिक दान कहा 
जाता 2 छ स 
२-स्वाध्यायो जप इत्युक्तो वेदाध्ययनकमंणि । 
(वेदाध्ययनं नामक कमं के जप को स्वाध्याय कहते हैं। ) 
` ३--उच्चारे मैथुने चेव प्रस्तावे दन्तधावने। स्नाने 
भोजनकाले च षट्सु मौनं समाचरेत्‌ | --दिशा ( जंगल ) 


जाते, मेथुन करने; लघुशङ्का करने, दतु्रन करने, स्नान 


करने और मोजन करने के समय में मौन रखना चाहिए. । 


गीताधर्म 


















देवताबुद्धिः वा दत्यो में जपनी आ... मनुष्यों में अपनी आत्मा २ हु 
भाव रखना और उनमें अपने इष्टदेव पर । 
देखने की बुद्धि रखना, ( २२ ) महापुरुषों को गा 
परमगति देनेवाळे परमात्मा का नाम और. भै | 
सुनना और कीतन करना, ( २४) स्मरण व्ह 
( २५ ) हरि भगवान्‌ की सेवा पूजा करना, ( २६ है| 
होम करना, ( २७ ) प्रणाम करना, ( २८) कप | 
आपको हरि का दास समझना, ( २९ ) हूर द 
अपना सखा मानना और ( ३० ) हरि भगवान ग्रे 
आत्मसमर्पण कर देना (अर्थात्‌ अनन्यतया शरणा॥ 
स्वीकार करना )। यह तीस ढक्षणवाढा घरे सै 
मनुष्यों के छिए साधारण धर्म है, जिसके पाउन रे. 
सर्वान्तर्यामी और सवेस्वरूप परमात्मा प्रसन्न होते हैं। | 
महाभारत में निम्न साधारण धमै बताये र| 
हैं। यथा-- 
आरशंस्यमहिंसा चाप्रमादः संविमागिता। | 
श्राद्धकर्मातिथेयं च सत्यमक्रोध एव च॥ | 
सवेषु दारेषु संतोषः शौचं नित्यानसयता| | ष 
आत्मज्ञान॑ तितिक्षा च धर्मः साधारणो इ॥ | १ 
अथ- है राजन्‌ ! क्र्रता न रखना, क्सी भ 1 
न सताना, धार्मिक कार्य में गफछत न 
सबको बाँदकर खाना, पितरों का. श्राड न 
अतिथिसत्कार करना, सत्य बोलना, क्रोध नर्क, 
अपनी खी में संतोष करना, पवित्रता रखना 
से इषया न करना, आत्मज्ञान अथवा ब्रहम | 
बिचार करते रहना और कोई कुछ कटुव च | 
भी उसे सहन कर लेना, ये चारों बर्ण. | 
साधारण धर्म हैं । | 




















| दसे वर्णन किया हुआ दै। यथा-- 

उं सत्वसंशुद्धिज्ञानयोगच्यवस्थिति: | 
तं दमश्च यज्ञश्च स्वाध्यायस्तप आर्जवम्‌ ॥ 
वसा सत्यमक्रोधस्त्याग; शान्तिरपैशुनम्‌ । 
| द्या भूतेष्वलोइुप्त्वं मादेवं हीरचापलम || 


| ज्ञः कमा तिः शोचमद्रोहो नातिमानिता । 
| अवन्ति संपदे दैवीमभिजातस्य भारत || 
| 27 गी० १६।१-३ 


अथ--अभय अर्थात्‌ निडर', अन्तःकरण की 


| सात यज्ञ ) करना, स्वाध्याय अर्थात्‌ बेदपाठ करना, 
`| सत्या करना, सरळता रखना, अहिंसा अर्थात्‌ प्राणी- 


इला, त्याग अर्थात्‌ परिम का न रखना, शान्ति 
| | रषत्‌ विषयों से मन को रोकना, किसी की चुगळी 
| | हौं करना, संपूर्ण प्राणिमात्र पर दया रखना, लोभ 
करना, नम्रता रखना, बुरे कर्म करने से शर्माना, 
१ खता न करना, तेज अर्थात्‌ प्रभावशाली होना कि 
1 ससे कोई स्री, बाळक आदि तिरस्कार न कर 
॥ 'मा रखना अर्थात्‌ कोई कुछ कहे तो सुन 

१ धीरज रखना, अंदर और बाहर पवित्रता 
| ग अन्तःकरण की शुद्धि से अंदर की 
f क, यथा--असत्य न बोलना आदि, और यथा--असत्य न बोळना आदि, और 
| इसका यह तात्पय है कि शास्त में: वर्णित धर्म 
| | | ह "चरण निडर और निःशङ्क होकर करना चाहिए । 


| शा मे सापरण पी वाह न ती में साधारण धर्म का इस 


एहस्थ के साधारण घर्म 
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बाहर की पवित्रता- शरीरशुद्धि, यथा--स्नान 
द्रोह अर्थात्‌ किसी को साते को इच्छा नहीं 
और अति अभिमान नहीं करना अर्थात्‌ ऐसी बुद्धि 
न रखना कि मैं सर्वपूज्य हूँ। हे अर्जुन ! कुळीनों 
की ये देवी संपदाएँ हैं । | 
विष्णुपुराण में समस्त वर्णा' के ये सामान्य. 
धमं कहे हैं। यथा-- [ 
द्या समस्तभूतेषु तितिक्षा' नातिमानिता । 
सत्य शाचमनायासो मङ्गल प्रियवादिता ॥ 
मञ्यस्पृहा तथा दद्रदकार्पण्ये नरेश्वर । 
अनसूया च सामान्यवणोनां कथिता गुणाः ॥ 
--वि० पु० ३।८।३६-७ 
अथ--समस्त प्राणियों पर दया करना, सहनझी- 
लता और अमानिता का भाव रखना, सत्य बोळमा, 
शुचिता पूवंक रहना, अधिक परिश्रम न करना, 
मङ्गलाचरण, प्रियवादिता, मैत्री, निष्कामता, अकू- 
पणता का पालन करना और किसी के दोष को न 
देखना--ये समस्त वर्णो' के सामान्य गुण हें । 
अध्यात्मरामायण में निगुण भक्ति के साधनों का 
वणन करते समय निम्नलिखित धर्मों का उपदेश 
दिया गया है। यथा-- 


महता कामहीनेन स्त्रधमाचरणेन च। 
कर्मयोगेन शस्तेन वर्जितेन विहिसनात्‌ ॥ 


मददशेनस्तुतिमहापूजाभिः स्गतिबन्द्नैः | 
भूतेषु मद्भावनया सङ्गेनासत्यवजेनेः ॥ 
वहुमानेन महतां दुःखिनामनुकस्पया । 


स्वसमानेषु मैत्र्या च यमादीनां निषेवया ॥ 
वेदान्तवाक्यश्रवणान्मम नामानुकीतेनात्‌ । 
सत्सङ्गेनाजेवेणेव ह्यहः परिवजेनात्‌ ॥ 


| 


अहिंसा सत्यवचनं us कम्पनम्‌ 
"जमो दानं यथाशक्तिगाहस्थो धर्म उच्यते ॥ 


देहिभिदेहपरमे 


शीताधमे 


~ ९ 
अर्थ अत्यन्त निष्काम भाव से अपने ध्म का 


म आचरण करने से, अत्युत्तम हिंसाहीन कर्मयोग से, 


स्तुति, महापूजा, स्मरण और बन्दन से, 


मेरे दशन, 


' सब प्राणियों में मेरी भावना करने से, असत्य के 


त्याग और सत्संग से, महापुरुषों का अत्यन्त मान 
“करने से, दुःखियों पर दया करने से, अपनी समता 
के पुरुषों के साथ मैत्री करने से, यम नियमादि 
का सेवन करने सें, वेदान्तवाक्यों का श्रवण करन 
से, मेरा ( परमात्मा का ) नामस्मरण करने से, 


, सत्संग और कोमलता से, अहंकार का त्याग करनं 
से और मेरे ( भागवत ) घमां के आचरण करने की . 
.इच्छा के कारण शुद्ध चित्तवांछा पुरुष मेरे गुणों के 


श्रवण करने मात्र से, अति सुगमता से झुमे प्राप्त 


कर लेता है। 


ऋषिवय नारद ने निम्न लिखित गृहस्थधमे का 


उपदेश दिया है। यथा -- 

सर्वभूतानु | 
परदारेष्वसंसगों धमेस्रीपरिरक्षणम्‌ । 
अदत्तादानविरमो 
एष पञ्चविधो धर्मो बहुशाखः सुखोदयः | 
कतेव्यो देहसम्भवः ॥ 
अथ--अहिंसा, सत्य बोलना, सब प्राणिमात्र 


अपनी धमपत्नी की रक्षा करना, विना दिये कुछ: न 


रोकना) | ( अर्थात्‌ चोरी न करना ), सद्य न ` म | 
मांस न खाना--ये पाँच प्रकार के घ्न इन. । | 
( विस्तार ) वाळे और सुख के करनेवाले ह ॥ | 


जनः ।. 
. काड्या 

पे | मामञ्जसा जनः | 
. मदगुणश्रवणादेव. याति र 


निन्दा, खियाँ का देखना ( ताकना ) ओर | 
बातीळाप, दूसरे को दुःख देना, पराई पुष] . 


` मधुमांसविवजनम ॥ | ङ 
' का साररूप यह वचन कहा दै।. यथा 


` परोपकारः पुण्याय पापाय 
पर दया, झम ( इन्द्रियनिग्रह ), यथाशक्ति दान, ` ये ` 
गृहस्थ के धम कहे गये हैं। पराई खी से बचना, 


अपनी देह को परम पदाथ माननेवारे प ) 
को अपनी देह से करने योग्य इस धर्म का के | 
करना चाहिए । 

. भगवान्‌ औशन ( शुक्राचार्य ) ने भी | 


धर्म बताया है। यथा -- 


1 
॥ 1 














| 


कामं क्रोधं भयं निद्रां गीता ितर | | 


दतं जनपरीवादं ख्रीमेक्षालापनं त्या|| 


परोपतापपैशूऱयं भयक्लेन विरे 
संध्यात्रानरतो नित्यं ब्रह्मयद्गपरायण।। 


अनसूयो मृदुदोन्तो गृहस्थ; संप्रवतो||. 


अर्थ-कामं ( इच्छा ), क्रोध, भय, खि 
( गफलत ), गाना, बजाना, नाचना, जुआ, लोग | 


करना, इन अधमां से यन्रपूर्वेक बचना चाहि।| 


| 


नित्य संध्या करना, खान करना, ब्रह्मयज्ञ (जा 


९ ९ , 
वेद का पढ़ना और. पढ़ाना ), ईषया नत. 


कोमलता रखना और जितेन्द्रिय रहना, १ | 
. कर्म करने से. गृहस्थधर्म का पालन होता दै । |. 


“< 
क. 


य च्य सै | 
भगवान्‌ वेदठ्यासकृष्णट्टेंपायन न ४० 


अष्टादशपुराणेषु व्यासस्य १. 






अंथ--अठारद्द पुराणों के सारभूत हि 
“ये दो वचन हैं कि परोपकार करना पु" | 
को पीडा देना पाप है। ॐ तव्सवे | 
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| य इनके उपास्य देवों की श्रेष्ठता पर निर्भर है । 


इस बात को सभी जानते हैं. कि जब किसी की 
तता दिखळाई जाती है तो उसकी अपेक्षा औरों 
| हो$ुळ न्यून कहना ही पड़ता है। तो क्या इससे 


| दुसरो की निन्दा समझी जाती है ? नहीं । इसी 
_ SS के नो ध Coe च्‌ 
| प्रकार हमने विश्व के सवश्रेष्ठ धर्म “श्री वैष्णव- 
| धर्म” पर अपने विचारों को प्रकट किया है । आशा 
| है सजञनवृन्द निष्पक्षपात होकर इसका अवलोकन 
| इरंगे। 


अन्य घमे और सनातनधर्स 
आजकल संसार में अनेक धम प्रचलित हें । 


| जैसे सनातनधर्मे, आर्यसमाज, नह्मसमाज, ईसाईधर्म, 
| इहम्मदघमं आदि । परंतु विचार करने पर “यजन्यं 


तदनित्यम” इस न्याय से केवळ सनातनधर्म को 


| . घोइकर सभी धर्मों का उत्पत्तिकाछ और उनके 
र| घढानेवाळों के नाम आदि सभी बातों का इतिहासों 
ष | से पता चळता है, अतएव वे अनित्य हैं। और 
॥ सनातनधम' को कब किसने चलाया, यह कोई भी 
| ईतिहास नहीं बता सकता है; अतः यह नित्य तथा 
1 ३ ग्र भी है | 


| ` सनातनधर्म में श्री वैष्णवधमै का स्थान 


इसी प्रकार -सनातनधर्म के अन्तर्गत भी श्री 


| बु 
| ` ० राव, शाक्त, गाणपत्य, सौरि आदि अनेक 


Se हैं। इनमें कौन श्रेष्ठ है? इसका 


' में भी शिष्य की योग्यता आचार्य की योग्यता 


| | जक निभर रहती है। हम भी इसी विचार-. 


पे इनमें से कौन श्रेष्ठ है यह दिख येंगे। 


सच्चो वेणा वधता 


( ले०--श्री सीतारामाचाये, श्री रामदेशिक विद्यालय, दारागं 


ज, प्रयाग ) 


श्री वैष्णवों के उपास्य विष्णु, शैों के उपास्य 
शिव, शाक्तों की उपास्य शक्ति, गाणपत्यों के गणेश 
और सौरियो के सूर्य हैं। आपस में इनकी श्रेष्ठता 
का पता श्रुति, स्मृति, पुराण और इतिहासों द्वारा ही 
चलेगा । यहाँ हम ऐसे ही कुछ वाक्य उद्धृत करते हैं । 

सृष्टि के पूर्व केवळ नारायण ही थे। इस संबन्ध 
में श्रुति कहती है--“एको ह वे नारायण आसीत्‌ 
न त्रह्मानेशानों द्यावाप॒थिवी” इत्यादि । केवळ एक 
नारायण ही थे, न ब्रह्मा, न शिव, न प्रथिवी और न 
आकाशादि । डी री 


“एष सर्वभूतान्तरात्मा अपहतपाप्मा दिव्यो देव | 
एको नारायण: ।? यह सव प्राणियों की अन्तरात्मा,सब . 
दोषों से रहित और प्रकाशमान एक देव नारायण हैं। . .. 

शतपथ में भी लिखा है--“यज्ञो वै विष्णुः? 


अर्थात्‌ यज्ञ विष्णु को कहतेहे। ...- 

सृष्टि के आरम्भ में सबसे प्रथस उत्पन्न हुए. इसी 
यज्ञपुरुष ( विष्णु ) की सृष्टिरचयिता ब्रह्माः ने. और 
मन्त्रद्रष्टा ऋषियों ने मानसिक यज्ञ में पूजा की । 
सब्रह्मकाः सस्द्राशच सेन्द्रा देवाः सहर्षिभिः । 


` अचेयन्ति . सुरश्रेष्ठं देवं नारायणं इरिम्‌ ॥ 


— महाभारत 
ब्रह्मा, रुद्र, इन्द्र तथा समस्त .ऋषिगण सुरश्रेष्ठ 
नारायण की पूजा करते हैं। वाणासुरसग्राम . में 
श्री शंकरजी ने कहा दै-- 
अहं ब्रह्माथ विबुधा मुनयशामलाशया; । 


सवात्मिना भ्रपन्नास्त्वामात्मानं भ्ेष्ठमीश्वरम्‌ ॥ 
=—भ्रीमद्गागवत, स्कं० १० ३०, अ० ६३ श्रो० ४३ 


\ 


गीताधर्म 
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इन उपर्युक्त प्रमाणो से यह सिद्ध होता है कि. 


सर्वश्रेष्ठ सबके स्वामी सर्वात्मा श्री विष्णु ही हँ। 
९ २ ५ 
जब यह सिद्ध दो गया कि सवेश्रेष्ठ श्री विष्णु हें, 


तो विष्णु के जो अनन्य भक्त हाँ वे ही “श्री वैष्णव” 


. हे और उनका जो कर्तव्य है, वही श्री वेष्णवधमे है । . 


श्री वेष्णवधम से भगवत्प्रासि 
मलुष्यशरीर पाने का मुख्य फळ क्या है ? इस 
प्रश्‍न पर विचार करने पर कहना पड़ेगा कि मोक्ष- 
' प्राप्ति--भगवद्माप्ति-ही मानवजाति का सर्वोपरि 
. कर्तव्य है । श्रीमद्भागवत में भी लिखा दे 
नृदेहमाद्यं सुलभ॑सुदुलंभं 
प्बं सुकल्पं गुरुकणपारम्‌ । 
 प्रयानुकूल्येन नभस्त्रतेरितं 
पुमान्‌ भवाब्धिं न तरेत्सआत्महा॥ 
` मोक्षप्राप्रि के लिए. किसकी शरण में जाया जाय 
और उसका अधिकारी कौन है? इसका उत्तर 
' भगवान्‌ ने गीता में स्वयं दिया है-- 


अनन्यास्िन्तयम्तो मां ये जनाः पयुपासते | 


` तेपांनित्याभियुक्तानां योगक्षेम॑ वहाम्यहम्‌ ॥ 


| —गी० ६।२२ 
अर्थात्‌ अनन्य भाव से जो मेरा भजन करते हैं 
उनका योगक्षेम में स्वयं वहन करता हुँ। मोक्षप्रापि 
के लिए श्रतियाँ भी कहती हे-- 


` नारायणः परं ब्रह्म तत्वं नारायणः परः। - 


नारायणः परो ज्योतिरात्मा नारायणः परः | 

परब्रह्म, परतत्त्व, परम प्रकाशस्वरूप और 
परमात्मा नारायण ही. हैं। सब शब्दों के वाच्य 
वही एक हैं। वही नारायण “श्रीश्च ते लक्ष्मीश्च 


'पल्यौ.? इस श्रुति से श्रीपति हें । मोच्च के अधि- 


कहा--“ हे राजन्‌! तुम्हारा कल्याण हो। ह्म 


` कि मोक्ष के अधिष्ठाता “विष्णु? की ही रप 














ज दह रल ह किणी हैं। उरणो के थे भी झुर 
का प्रसंग देखने से यह बात और स्पष्ट हो ह | | 
वरं टहणीष्व भद्र ते ऋते मन्यम क्ष 
एक एवेश्वरस्तस्य भगवान्‌ विष्णुर | 

देवासुरसंग्राम के पश्चात्‌ देवताओं ने व 


ऊपर अत्यन्त प्रसन्न हैं। तुम मोक्ष को घरका | 
जो चाहो सो माँगो, क्योंकि मोक्ष के माझि | 
केवळ विष्णु भगवान्‌ ही हैं ।” इससे स्पष्ट हो ग | 





जाना योग्य है । कारण, मोक्षप्रापति ही नरदे रौ 
करने का परम लक्ष्य है। जो भगबद्वक्ति री 
करते तथा सकाम उपासना करते हैं उन दोनों झै 
निन्दा करते हुए व्यासजी कहते हे -- | 
लब्ध्वा जनो दुलेभमत्र माजुषं 
कथञ्चिदव्यङ्गमयत्नतोऽनघ | 
पादारविन्दं न भजत्यसन्मति- 
गृहान्धकूपे पतितो यथा पशुः। | 
--भा० १० स्कं०, ५१ अ०, ४७ रो | 
अर्थात्‌ हे भगवन्‌ ! इस संसार में आपके ४ | ६ 
अह से किसी प्रकार दुरूभ मलुष्यशरीर पाकर | * 
आपके चरणारविन्दों की सेवा नहीं करता व्‌ है 
पशुओं की तरह गृहरूपी अन्धकूप में पड़ा है । | 
न कामये$न्यं तव पादसेवना- 


| भ 

दकिज्चनप्रा्थ्यंतमादर विभो। | ३ 

आराध्य कस्तां ह्यपवगदं हरे | 
इृणीत आयों वरमात्मवन्थनप (न | 





' अथात्‌ अकिश्चनों से अत्यन्त प्रा है 
श्रीचरणों की सेवा. के अतिरिक्त कोई 





। हे हरे ! मोक्ष को देनेवाळे आपकी पूजा 
$ बाद कौन बुद्धिमान्‌ बन्धनरूप वर मौगेगा ९ 
> यह प्रत्यक्ष हो गया कि मनुष्य का परम कत्य 
भगवत्सेवा द्वारा मोक्ष का साधन ही है । 
भगवस्प्राति अथात्‌ शरणागति 
प्रावता का सरळ और सर्वोत्कृष्ट उपाय 
| चायो ने भगवतशरणागति ही बताई है, कारण 
| है जब तक यह जीव शरणागत न हो जाय तब तक 
| पु उसकी रक्षा नहीं करत । 

' द्रावत्शरणागति आचाय के द्वारा ही होती 
| ३ इसके अनेक उदाहरण शाख्ों में हैं। उनमें से 
| हे एक हम यहाँ देते हे -- 
तद्वि्ञानाथ स शुरुमेत्राभिगच 

समित्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ॥ 

तस्मे स विद्वानुपसन्नाय सम्यक्‌ , 
प्रशान्तचित्ताय समन्विताय ॥ 
येनाक्षरं पुरुषं वेद्‌ सत्यं, 
| प््रोबाच तां ततो ब्रह्मविद्याम्‌ ॥ 
वेदमन्त्रो का अथ गूढ॒ होता है, तथापि संक्षेप से 


4 ~ / | 
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| भ जानने के लिए इस चेतन हाथ में अधिक न 
(| र सक तो लकड़ी ( समिधा ) ही छेकर वेदों के 
| भमवाछे तथा भगवान्‌ में निष्ठा रखनेवाले शुरु की 
|; रण मं जायं । और आचार्य (गुरु) शान्त चित्त से 
| भवन्नष्ठ होकर आये हुए उस शिष्य को, जिस प्रकार 
| र नक्षविद्या (परमात्मा) का ज्ञान कर सके, सब कुछ 
10 र न इससे यह झलक उठा कि भगवप्प्राप्ति का 

` एति कारण शरणागति ही है । इसका उदाहरण 


. सर्वश्रेष्ठ वेष्णवधम 
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सबपामेव भूतानां पिता माता च माधवः | 
गच्छध्वमंन॑ शरणं शरण्यं कौरवर्षभाः ॥ 


पाण्डवा नश्री कुष्ण की शरण ळी थी। 
और -- 


एवघुक्ताश्च ते पाथा यमौ च पुरुषर्षभौ । 
द्रोप्यासहिताः सर्वे नमअक्नुजनादनम ॥ 
सवों ने भगवान्‌ को प्रणाम किया । 
श्री वैष्णवधम की प्राचीनता 


यह श्री वैष्णवधमं सृष्टि के. आरम्भकाल से ही 
चला आता है, यह वात किसी से छिपी नहीं है। 
सनकादि महर्षि ब्रह्मदेव के मानसपुत्र थे और उस 
समय सारा जगत्‌ जलमय ही था। अस्तु, इनका 
जीवनी देखने से ज्ञात होता है कि महर्षि नारद ने. 
भी इन्द्रा से भागवत ब्रिद्या पढ़ो थी तथा वे श्री 
शेषजी के अत्यन्त प्रीतिपात्र थे। भगवान्‌ के 
अनन्य भक्त होने के कारण उन्हें वैकुण्ठ जाने का 
भी अधिकार प्राप्त था और उन्हीं के शाप से जय 
विजय ने हिरण्याक्ष ओर हिरण्यकशिपु होकर इस 
घर्म पंर आक्षेप करना प्रारम्भ किया । उस समय 
भक्त प्रह्माद ने अनन्य भक्ति द्वारा श्री नुसिंह भगवान्‌ 
को आविभूत किया, और श्री वेष्णवघमे की रक्षा 
की । श्री नारदजी का जन्मकाल सृष्टि के आदि 
ही में है, उस समय मैथुनी सृष्टि नहीं थी। 
उत्सङ्गान्नारदो जज्ञे ” । महर्षि नारदजी परम भागः 
वत थे तथा उन्हीं को “नारदपश्चरस” ऐसे 
महदूमन्थों के बनाने का सोभाग्य प्राप्त हुआ है। इससे 
अब यह कहने को नही रह गया कि यहद धस 


प्राचीन नहीं है । 


७ पक्या 


| “रेत वप सें साकण्डेय ऋषिः के कहने पर कि 
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ले०--सर गुरुदास बनर्जी ) 


विवध के वश्यक झाड 
( 


हिदूधमं बड़ा उदार और सहिष्णु है और हिंदू: 
धर्म के बारे में मतभेद भी बहुत हैं। इससे पूरे 


. निरचय के साथ हिंदूधम क्या दै? इस प्रभ का 


उत्तर देना सहळ नहीं दै। में समझता हूँ कि किसी 
भी हिंदू के अंदर प्रायः अलुस्छङ्गनीय ( अझ्ुण्ण ) 
समझे जानेवाळे विश्वास हैं--ईश्वर में, भविष्यजीवन 
(ऽ४०४९) में और वेदों के अपौरुषेयत्व में विइवास'"" 
इसी प्रकार साधारणतया अनुर्लङ्घनीय समझी 
जानेवाळी आदतें ( व्यवहारकाय ) हैँ-दूसरी जाति 
में विवाह न करने का नियम पाळना, किसी नीच 
जाति के पुरुष के साथ भोजननिषेध का नियम 
पालना और निषिद्ध भोजन ( विशेषतया गोमांस ) 





हिंदूधर्म के तत्त्व 


( ले०-वाबू गोविन्ददास ) 


- -- [ बाबू गोविन्ददासजी ने हिंदूधम पर बहुत कुछ 
लिखा है, कई स्थानों में कई ढंग से लिखा है। उनके 
विचारों की उंग्रता पर ध्यान न देकर हमें उनसे अधिक 
से अधिक लाम उठाना चाहिए। हिंदूधम का भिन्न 
भिन्न लोग क्या अथं लगाते हैं, यह जानना. बहुत 


जरूरी है--सं० ] 

र भारतवष विचित्रताओं और विरोधों की भूमि है । 
सवत्र प्रचढित हिंदू, हिंदुस्तान और हिंदूधमे नामक: 
शब्द प्राचीन वा अवाचीन. संस्कृतपुस्तको में नहीं 
पाये जाते हैं। अतः इन शब्दों की परिभाषा करने 


में केवळ व्यवहार का ही सहारा लेना पड़ता है। 


संबन्धी नियम को मानना । ढेकिन 

बहुत आगे बढ़ चुका है और वह सिख आदि बोल 
हिंदूसंप्रदाय से निकले हुए भिन्न मतवाहे {३ | 
भी हिंदू मानता दै, गोकि वे छोगन तो रे | 
पौरुषेयत्व में ही विश्वास करते हैं और न गा | 
को दी मानते हैं। आजकळ हिंदूसमाज मे | 
घेरे के भीतर चस्तुतः ( Practically ) उन सग 
छोगों को मानता है जो जन्म से हिंदू हैं, उ | 
विश्वास और व्यवहार ( कार्य ) चाहे जो मीहे. 
सिवा इसके कि उन्होंने खुलेआम हिंदूधम को |. 
आघात न पहुँचाया हो या हिंदूसमाज के बाह |. 
विवाह न किया हो । - १ 

















प्राचीन संस्क्ृतपद आये और 'म्लेच्छ' अपना अफ | 
मूळ अथे छोड़ चुके हैं । जो शब्द किसी सम | 
वास्तविक सत्य के द्योतक थे, हिंदुओं के सुखो | 
उनका प्रयोग अब स्वाँग और तमाशा सा है। (० | 
जंगळी म्लेच्छों की अँधेरी रात में ही आप | 
का उद्य हुआ था । संसार आज उन्नति | 
उस समय से अधिक अग्रसर हो गया दै । म कक | ह 
काळ के म्लेच्छ आज संस्कृत, सभ्य और उत्त” | 

९ ८ > ज्यो त्यो ६.। ॥ | गै 
आये हैं। परंतु आर्य निर्जीव से ज्यो केश | 


पुरानी स* न्य अब | 
पु जयता के--जिसकी | 


A. 


नदरं--सड़ते हुए शव को उन्मत्त की मति 


हिंदूंधमे के तत्त्व 
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५ | | ह उस राजनीति की सी है जिसका जीवन- 
| 4 थिति की अनिवारणीय शक्ति ने निचोड लिया 
१ १1 पर एक बात है, जिसका स्थिति पर कुछ प्रभाव 
| ॥है और जो उसे सॅभाळ भी सकता है। वह यह 

॥ im हिँदूधर्म स्वतन्त्र और बन्धनरहित है । कोई 

| ह. सिद्धान्त वा धमीचार इसकी अपरिमित प्रसार- 

| ,कतिको सीमित नहीं कर सका है । 

। ` कोई भी जो अपने को हिंदू कहने से इनकार 

| ही करता वह हिंदू है ।' 

| इस परिभाषा की परीक्षा वास्तविक घटनाओं 
छौ कसौटी पर कसकर करें । 

| (१) हिंदू कहळाने के लिए माता पिता का हिंदू 

| होना आवश्यक नहीं । उदाहरण के लिए आर्य- 

समाज, चैतन्य, वेष्णव, राधास्वामी और कबीरपंथी 
| आदि के काय हैं । 
। (२) भारत की भौगोलिक सीमा के अंदर 
| बम की आवश्यकता नहीं । संसार के सुदूर 
| ऐं और द्वीपो में प्रतिवर्ष हिंदूनिवासियों के सहो 
| हू. बच्चे पैदा होते है । 
| (३) वेदों में विश्‍वास की आवश्यकता नहीं । 

॥ । भनेको भिन्न मतावलम्बी ( सिख, जैन आदि ) उसकी 

1 | भमाणिता को नहीं मानते । 

| . (४) जातिप्रथा में विश्वास करने की आवश्य- 

| शा नहों। साधु, संन्यासी, बैरागी आदि जैसे 

| सको नहीं मानते हैं, वैसे ही जङ्गम, सिख आदि 
| | मिल सतानुयायी भी इसे नहीं मानते । 

'| (५) गोब्राह्मण की पवित्रता में विश्वास करने 

'| > आवशयकता नहीं । जैसे प्राचीन वैदिक ऋषि 

| कि रु भार नह धर ये कस बह 

|| 


न 
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| न ५७ भी । गडरिया, बिंद आदि नीच वर्ण के हिंदू 
| "ये के समान ब्राह्मण का छुआ हुआ गरम 
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बज जाति या करणा च्याच 
2” का हिंदू इन नीच जाति के हिंदुओं का 
छआ पानी नहीं पीते हैं । र | 
. (६) इंदवरविश्‍वास आवश्यक नहीं । केवळ 
योग को छोड़कर दूसरे पाँच शाखों में से किसी में 
भी विश्वरचयिता ईश्वर का अस्तिख नहीं पाया 
जाता है। यहाँ तक कि कट्टर सीमांसकों में भी 
नहीं। ईश्वर का अस्तित्व बहुत काळ पीछे चतुर्थ 
योग ऐसे कुछ शास्रं में पाया जाता है । | 
(७) कमेसिद्धान्त में विश्वास की आवइय- 
कता नहीं । | 
(८) पुनजेन्म में विश्वास आवश्यक नहीं । 
(९) आत्मा में विश्वास करना आवश्यक नहीं । 
(१०) अधिकांश हिंदुओं को यह जानकर 
आइचय होगा कि आगा खाँ के खोजा अनुयायी दसों 
अवतार मानते हैं। भेद इतना ही है कि कल्क के स्थान 
पर अली गिनते हैं। (सर रोळेण्ड विळ्सन की पुस्तक- 
Digest of Anglo-Mohammadan Law. ) 
अब संस्कारों पर विचार करें । | 
(१) अछूत भी हिंदू हैं, पर उनके छिए संस्कार 
मना है, और खियाँ तो किसी भी जाति की हों उनके 
लिए संस्कार मना है। विवाह को उनका संस्कार 
कहना, उस शब्द का अनुचित प्रयोग करना है; 
क्योंकि वे वैदिक मन्त्रों का उच्चारण नहीं करते हैं । 
(२) उच्च वर्णों को किसी भी संस्कार की. 
नितान्त आवश्यकता है, इसमें मतभेद है। शिखा- 
बन्धन, यज्ञोपवीत, विवाह, जन्म, मत्यु के संस्कार और 
श्राद्धसंस्कार या तो प्रत्यक्षतः अपूण ह्या बहुत भिन्न हैं। 
कुछ घर्माचारों की भी परीक्षा कर । 
(१) एक साथ भोजन करना वा अठग अलग 
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नहीं। उच्च वणे के छोग 
अपनी जाति के अच्छी स्थिति के 
उसी प्रकार नीच जाति 


यह जाँचने की कसौटी 
नीच जाति का क्या, 


लोगो का भी छुआ नहीं खाते । 
भी उच्चजाति का, चाहे वह ब्राह्मण ही क्यों न हो, छु 
नहीं खाती; साथ ही अपनी भ्रेणीवाळे का भी नहीं । 
(२) जातिप्रथा विवाह के लिए एक प्रकार का 
(वर्गीकरण! है । नीच जाति को खी का विवाह उच्च 
या दूसरी चीच जाति में करना गौरव की बात नहीं 
है। ऐसा करना अनुचित समझा जाता है । 
(३) नीच से नीच जाति भी उच्च से उच्च 
जातिवाळे को अपने में मिळाना स्वीकार नहीं करेगी । 
(४ ) कानून का प्रयोग भी विश्‍वसनीय कसौटी 
नहीं है, क्योंकि हिंदू कानून भयंकर रूप से बिखरा 
हुआ है। एक ओर तो मामा ओर भांजी में तथा 
मामा और फूआ आदि के लड़के लड़कियों में विवाह 
का आदेश है, तो दूसरी ओर दूर दूर के कुटुम्ब में 
भी विवाह का निषेध है (मण्डलिक का 1700 
1,99 ) । इतना ही नहीं, कानूनी रिपार्टो ( Law 
7२९७०15 ) से यह भी प्रमाणित होता है कि बंबई 
हाईकोट में युसळमानों के साथ भी इसी विधान 
का प्रयोग होता है । 
इससे यह प्रकट दो जायगा क्रि हिंदूधमे में असंख्य 
श्रेणियाँ भी संभव हैं । यह धमे किसी को निराश नहीं 
करता है, प्रत्युत अपनी कोमळ प्रेमपरिधि में आने- 
` वाढे को हृदय से लगाता है। यह विकास प्रत्येक 
श्रेणी और दशा के मनुष्यों के अनुकूल है। पाशविक 
मनुष्य से लेकर संन्यासी तक का इसमें स्थान और 
विधान है । | इतिहास और परिस्थिति का अध्ययन 
करनेवाळा इसे अस्वीकार नहीं कर सकता है कि 
सैकड़ों हजारों वर्षो' से इस धम में विकास और 
परिवतन हो रहे हैँ। आरम्भ में 11९७०४ घर्म 
के समान इसमें भी संकीणता (:1810109), एकान्तवा 
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और एकदेशीयता थी । यह भी कुछ विशेष छः | | 
लिए था; और ऐसी पेट्क संपत्ति के समा ग | 
सदा एक ही कुल में रहे ओर किसी को र याज 
सके । यह सब होते हुए भी इसमें प्राण था र | 
कारण है कि जहाँ इससे अच्छी संघटित 
सुसडिजत संस्थाएँ छिन्न भिन्न होकर नष्ट हो र | 
वहाँ यह अभी तक जीवित है। यदि कोई ह है 
कि हिंदूधम के केवळ ये ही आचार वा सिद्धान्त हे | 
तो वह गलती पर है । | 

इसा कीं इस बीसवीं शताब्दी में जोवन) | 
भयंकर वेग और दबाव के अनुकूल बनना तग | 
संभव होगा, जब हिंदूधम की ऐसी ही उदार र | 
दूरदर्शी व्याख्या होगी । | 


“जैसा देश वैसा भेष” ( युगसुरूपता ) हृष | 
के इस प्रचलित सिद्धान्त की ओर मनु ने ( जिस | | 
प्रामाणिकता में किसी को संदेह नदीं ) बहुत हि| 
पहले संकेत किया था । देश काळ का विचार ल | 
आवश्यक दै । यह प्राणिविज्ञान का सिद्धान्त “प 
बर्तन और उन्नति” के समान ही है। न्यायका | 
प्रकृति का भी अटळ सिद्धान्त है.“ परिवतंत बा | 
प्रलय? । मनु ने. कहा है-- | 

“अन्ये कृतयुगे घमास्त्रेतायां द्रापरेअरे | 1 
अन्पे कलियुगे नणां युगहासाबुडप! है | 
_.. मनु (“| 


बिक दु र 

अथात्‌ युगों के हास के साथ साथ मुय | 

tt ७०७ Cc ~ | 1 

भिन्न भिन्त युगों में भिन्न भिन्न धर्म होता है ँ 

अतएव जो बुद्धिमान्‌ और दूर ठी | 

९५, : 2 छो । 
दुबळों, पद पद पर ठोकर खानवाछ 

दिखाई देनेवालों का पथम्रदशेक होना ची 
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धर्म और पाप 
( किद्यानन्दक्चनाछतत ) 


॥ (पदा, बहुत पहले महाभारत के मुनि जो 
| गमा के दिन दुहरा देता हँ-- 
। ९ 

| धमादथैश्च कामश्च स धम! किं न सेच्यते । 


"ण्महा०, स्वर्गारोहण ० 
काम भी; फिर उसी धम को करो । 







उछ हाथ उठाकर कह गये हैं, वही में भी आज-- 


| धर्म से ही सब कुछ मिल जाता है, अर्थ (घन ) भी, 
और क्या पूछते हो! | 
पँ, घम में बहुत सी बातें आ जातं ह के क देने च 
| हो परम में बह ती हैं, इसलिए ह्म गीता के शब्दों में कह देते हैं कि धर्म से 
| सदा खघम का अथ लना चाहिए। शास्र और छोक सभी ने तुम्हारे लिए धर्म के नियम बनाये हैं, पर 
। ०० ~ “~ २७ NN ~ ७५ २५ २, र 
जव तुम उन्हे जान जात हा, उन्ह अपना लेते हो--अपना मान लेते हो-उसी दिन से उस स्वघर्स के 
| बढ़ने में तुम्हे पाप लंगता है । 
| और तुम स्वयं जो नियम बनाते हो, उसका पाउन भी उसी प्रकार बहुत जरूरी है। एक वार 
| मानकर और निश्चय कर लेने पर नियम का तोड़ना महापाप है, यह सदा ध्यान रखना । 
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समानमस्तु वो मनः.( ०) 
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है बहो कृष्ण हैं और जहाँ कृष्ण हैं वहाँ जय [ युति, कान्ति, ही, श्री तथा मति ( बुद्धि, सुमति ) |है। | 


भजन और मनन 


श्री कृष्ण गोविन्द हरे मुरारे । हे नाथ नारायण वासुदेव ! 


भज गोविन्दं भज गोविन्द; गोविन्दं भज सूढमते | 
x > के 

यत्न योगेशवरः कृष्णो यत्र पार्थो घनुधेरः । 

तत्र श्रीर्विजयो भूतिर्घुवा नीतिमेतिमेम ॥ 


“-म० भी० ४२।७८ 








॥ 
हर 


जहाँ योगेश्वर ष्ण हैं और धनुर्धर प्रथापुत्र अजुन हैं वहीं श्री है, विजय है, विभूति है गे |. 


रवा नीति है ऐसा मेरा मत है। 
- भज गोविन्दं भज गोविन्दं, गोविन्दं भज सूढसते ! 
xX 8 रब. xX २८ 


यत्र धर्मा दतिः कान्तियेत्र हीः श्रीस्तथा मतिः । 
यतो धर्मस्ततः कृष्णो यतः क्रुष्णस्ततो जयः ॥ 


= म्‌० भी० २३।२८ | 


जहाँ धर्म है वहाँ युति है, कान्त है, ही है, श्री है तथा मति ( सुमति ) है? क्योंकि जहाँ | | 


भज गोविन्दं भज गोविन्द, गोविन्द भज सूढमते ! 
> > 0 x > 
सुमति कुमति सबके उर रहहीँ । नाथ पुरान निगम अस कहहीं । 


जहाँ सुमति तहँँ संपति नाना । जहाँ कुमाति तहँँ बिपति निधाना ॥ 
हि ती >> रामचरितमारनर 


} ¢ 
| 


भज गोबिन्द भज गोविन्द, गोविन्दं भज सूढमत ! 


"जा बा ७रनीकााामााााणाण | 






1 ॥ 


> 


| बरेद्रबिन्दु हे। हम सिद्धान्त को छोड़ दें और केवल 
/ ज्ञ अक्षरों की ओर देखें तो भी बाइबिल, कुरान अथवा 
र | बोर ही कोई धर्मग्रन्थ क्यों न हो, सभी पर इन अक्षरों 
| ब्रक्षप है। सभी इन वाक्यों का अनुवाद करते दीख 
| बेंगे। उदाहरण के लिए क्या आपने इंसाइगह के 
| छि द्वार पर बाइबिल का यह वाक्य नहीं पढ़ा है १ 


न “द्यो मनुष्यो | ईश्वर के पुत्र की शरण में आओ। वे 


| पर छाया छाया ही है, गीता के उस महावाक्य में 
| शरणागति का जो गूढ रहस्य निहित है वह भला और कहाँ 
[शा हो सकता है 2 

| | भुष्य इस कराल कष्टमय भवाब्थि में अपने शुभ 
| भोर अशुभ कर्मो' के द्वारा ही अनादि काल से आवागमन के 
| के में पढ़कर नाना योनियो में भटक रहा है । उसके 
| भें हौ उसके इस कष्ट के कारण हैं । इस कष्ट से जीव की 
'भौ मुक्ति हो सकती है, तभी वह इस संसारपाश से छूट 


| ह है, जव कि उसके पास पाप या पुण्य दो में से एक 
} द सस्र न रह जाय । दोनों हो बन्धन के कारण 


F “ एक लौह को. बेडी है, ता दूसरी स्वर्ण की । दोनों 
| ऐएकके भी होने पर छुटकारा नहीं । पुण्य के द्वारा 





[ ठे० श्री “सुदशेन? ] 


सवधर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । 
अह त्वा सव पापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः॥ 
“- गी० १८।६६ 
| (संपूर्ण धर्मों' को छोड़कर तू मेरी शरण में आ। मैं 
) ठे संपूर्ण पापों से मुक्त कर दूगा। चिन्ता मत कर । ? 
| भगवान्‌ के इस अभय वाक्य में संपूण धर्मा' का सार- 


पाप का नाश होता हो, ऐसी भी बात नहीं । पुण्य का 
फल पृथक्‌ ओर पाप का फल पृथक्‌। फल दोनों के ही 
भोगने होंगे। इस संसारसागर से, इस जन्म मरण के 
चक्क से छूटकर जीव को नित्य शाश्वत आनन्द की प्राप्ति 
करा देना ही प्रत्येक धर्म का, प्रत्येक परमार्थ मार्ग के 
आचार्य का लक्ष्य हैं। अतः जोव के इस पाप या पुण्य 
दोनों ही प्रकार के वन्धनों को दूर कर देना प्रत्येक धर्म को 
अभीष्ट है, क्योंकि इसके अतिरिक्त मूल उद्देश्य की प्राप्ति 
का और कोई उपाय नहीं, कोई पथ नहीं । | 

पाप ओर पुण्य कर्मो' के फल हैं । कोई भी कर्म 
ऐसा नहीं जो निष्फल होता हो । दो में से एक फल तो 
उसका अवश्य ही होगा। अतः पाप और पुण्य से 
पृथक्‌ करने के लिए प्राणी को कर्मा' से ही पृथक्‌ करना 
होगा जो कभी संभव नहीं । कोई जीव हो, कमे किये 
बिना एक पल भी नहीं रह सकता । यह विश्व, यह शरीर 
सब कर्मा' के परिणाम हैं। इनकी स्थिति भी तभी तक 
है जब तक ये कार्यशील रहें । अतः जब कर्मा' से रहित 
हो नहीं सकते, तो पाप पुण्य से छूटने का क्या उपाय है १ 
भगवान्‌ कहते हैं कि 'समस्त धर्मा' का छोड़ दो।” चलो 
पुण्य से तो छुट्टी मिली । रहे पाप, सो उनके लिये 
भंगवान कहते हैं--मैं संपूर्ण पापों से सुक्त कर दूँगा? #। 
यहाँ यह शङ्का हो सकती है कि धर्मा' को छोड़कर 
भगवान्‌ अधर्म करने का प्रोत्साहन तो नहीं दे रहे हैं ? 
क्योंकि पापों से मुक्त करने को तो कहते ही हैं, पर “संपूणण 

» (गीता १८ । ६६ ) इस श्लोक की विस्तृत व्याख्या के 
लिए विद्यानन्द ग्रन्थमाला से प्रकाशित अद्भुत संवाद नाम की 
पुस्तक देखिए । सुं , 





गीताघम 


१३४२ 


इस मेरो शरण में === TF NN 


धर्मा' को छोड़कर मेरी शरण में आ? १ 
। वे अपने 


पर ध्यान देने से ऐसी श्डा उठ हो नहीं सकती 
शरणागत के लिए तो अथम दी ' मदर्थे कुरु कर्माणि” का 
उपदेश दे चुके हैं 1 कर्म करो, पर मेरे लिए । वस 
यही है कर्मफल से छुटकारा पाने का सरळ उपाय । 
` कर्म जड़ हैं। उनमें स्वतः फलोत्पादन की शक्ति 
नहीं । "मैं करता हूँ हमारा यह अहंकार ही हमें उनके 
फल से संयुक्त करता है। यदि हम अपने को उस 
विदेश के हाथ का यन्त्र समझलें, अपने को सर्वतोभावेन 
उसके समर्पण कर दें, तो फिर वह हमारे द्वारा जो कुछ भी 
कराये, उसके फल से हमारा संसर्ग नहीं हो सकता । नाटक 
के पात्र रङ्गमञ्च पर यज्ञ करने, दान देने आदि का कार्य 
करते हैं, पर उससे उन्हें पुण्य थोडे ही होता है? साथ 
ही वे चोरी, डकैती, हत्या का भी अभिनय करते हैं, पर 
उन्हें उसका पाप नहीं लगता । यह विश्व भौ एक नाटक 
है। हम सव उस सूत्रधार के पात्र हैं, पर हमारा 
अहंकार ही हमें इसके सुख दुःख में डाल रहा है। हमने 
अपने को नाटक का पात्र न समझकर स्वतन्त्र कतो समझ 
रखा है। अपने को उस सूत्रधार के करों में सवंथा 
समर्पित कर दो । बस, संपूर्ण झंझट समाप्त । यही वात वह 
करुणासागर सूत्रधार अपने उच्चघोष में कह रहा है । यही 
आत्मसमर्पण संपूर्ण धर्मो का तथ्य हे, समस्त धर्मा' का 
सार है। समर्पण-पूर्णतः समर्पण; बिना इसके कोई भी 
किसी भी धर्म में, किसी भी माग से क्यों न आगे बढ़ता 
हो, उस परमानन्द सिन्धु को नहीं प्राप्त कर सकता । 
शिष्य का गुरु के प्रति आत्मसमर्पण, भक्त का भगवान्‌ 
के प्रतिं आत्मसमर्पण, देशसेवक का देश के प्रति आत्म 
समर्पण, प्रेमी का प्रेमास्पद के प्रति आत्मसमर्पण । आत्म- 
समर्पण ही सफलता और पूर्णता की कु'जी है । संसार में 
भी प्रसिद्ध है कि वही सफल कार्यकती है जो कार्य करते 
समय तन्मय हो जाता है, अपने प्रथक्‌ अस्तित्व को भूल 












जाता है । श्रुति कहती है-- जुते ज्ञानान्न अहि, | ॥ 
उस ज्ञानप्राप्ति का एकमात्र उपाय है ६ समित्पाणिः ,.' | 
ब्रह्म निष्ठं वाला मन्त्र । ज्ञानशुरु से ही प्राप्त होता ङि | 
ज्ञान का अधिकारी वही शिष्य होता है जो अपने र । जो , 
गुरु के ऊपर निर्भर कर दे । एक उदू पायर इहो | 
“न हम कुछ हँस के सीखे हैं, न हम कुछ रोके सरे 
जो कुळ थोड़ा सा सीखे हैं, किसी के हो सोइ || 
ठीक यही वात है। संसार के इन सुख और दुःख के क 
पदार्थों में आसक्ति करके हँसने और रोने से ज्ञान इ र 
प्राप्त किया जा सकता है ! यदि उसे आप्त कर हते. | 
किसी का होना पड़ेगा । किसी को आत्मसमर्पण कर | १ 


उपयुक्त पात्र और कौन होगा १ ८ 
प्राणि जिस वस्तु का चिन्तन करते हुए शरीर छोज़ | * 


चित्त एक ऐसी वस्तु है कि हम जिस वस्तु का भी विन [ झा 
करते हैं, वह तदाकार हो जाता है । चित्त का जो बग | ह 


अन्त समय सें होता है, वह पुनः वेसे ही शरोर कोणा | | पम 
करता है । अतः गीता के अपने उस महावाक्य में मं | । 
कहते हँ “सबैधर्मान्‌ परित्यज्य, मामेकं शरणं तर| « 
संपूर्ण धर्मा' को छोड़ दो । चित्त में जितने भी सांता | क 


२३७७6 चळ क क || | 
पदार्था' के धारण करने के धर्म हैं उन सबका छोड़ के | 
किसी भी दूसरे पदार्थ का चिन्तन मत करो । कण छ| 


| भत 
मेरी हो शरण आओ । केवल मुझमें ही वित्त को ण शा 
रग फा से प्‌ 
दो। थोडे से इन शब्दों में, इस आधे शक ग र 
सभी £| गो 


धर्मा' के साधन का सार वता दिया गया | अह 
८ गि । 

सभी मार्ग यहो तो साधन वताते हैं, यही तो उ 0 1 

~ ~ a सांसा सा ) परि > 

साधनों का लक्ष्य होता है कि किन्हींभी ता.) 





में लगा रहे ॥ हि १ 
नाना प्रकार कप हे | 


वि. 
A 


किया जाय । चित्त निरन्तर उसी 
दूसरी वात है कि प्रारम्भ में नाग 














| तकया जाता हो, पर सबके सूल, में एकमात्र 
| दमस निहित है 5. > 

` आधे शोक से रम ता कु आधे शोक से फल 
[कह अहंता सवपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुच: 
१ ता मत कर, मैं तुझे संपूण पापों से, कध्टों से, संसार के 
| ह आवागमन के चक्र से ( क्योंकि यही तो महान्‌ कष्ट 
। | ३। कष्ट होता है पाप का परिणाम, अतः समस्त पापों 
। | ३, समस्त आधिदेविकादि तापो से, माया के इस प्रवल 


पर से) मुक्त कर दूँगा। समस्त धमों' के साधनों 
दु | ७ “re 
| सार बताकर इस अन्तिम आधे शछोक में समस्त धर्मा 


„ | ३ साधनों का फल वता दिया । जव चित्त. संसार के 


रा र र 
क थी का चिन्तन छोड़कर सतत भगवच्चिन्तन करने लगेगा 
। त वह तदाकार हो जायगा । फिर संसार के आवागमन 


न्य ब्ेचक्न से वह सदा के लिए छूट जायगा । जब तक 
३। | त संसार के पदार्था' में लगा है, जव तक विषयों में 


ना | गरी रुचि है, जब तक मन विषयों का चिन्तन कर रहा 
| है तव तक चाहे. वह कोई भी हो, कैसा भी हो, किसी भी 


॥ | भता है। विना चिन्तन के चित्त एक क्षण भी नहीं रह 
५ | भा । यही कारण है कि साधक को भिन्न भिन्न परमार्थ- 
र मं भिन्न भिन्न साधन बताये जाते हैं, जिससे कि उन 
| £ साधनों का अवलम्बन करके साधक संसार के विषयों 


| "पतन छोड सके । साधन केवल संसार के विषयों के 


| "नह । साधनों के चिन्तन की भी एक सीमा है। 


धमां. का केन्द्रबिन्दु 


| सेक हो, उसे भगवत्प्राप्ति नहीं हो सकती, तव तक उसे 


| | न्तन सदा के लिए अभीष्ट हो यह किसी भी धर्म को न 


१३४३ 


त २२ 0 तो 


उघ पहुँचकर साधक को चाहिए कि उन साधनों को 
न दे । , इसी को लक्ष्य कर भगवान्‌ कहते हें. 
सवघमान्‌ परित्यज्य | संपूर्ण साधनां का लक्ष्य है 
चित्त को इस योग्य वना देना कि वह सतत भगवच्चिन्तन' 
कर सके । जब चित्त इस योग्य हो गया, तब तो फिर 
'मामेक शरणं ञ्ज? केवळ उसी अखिलेशवर कौ शरण लो । 
फिर अन्य किसी भी साधन की अपेक्षा नहीं। और तब 
साधनों में आग्रह होना भो नहीं चाहिए । फिर उनकी कोई 
उपयोगिता नहीं । जव निर्विकल्प समाधि सिद्ध हो गई 
तव शोधक प्राणायाम की भला क्या आवश्यकता १ 


चित्त वासना के द्वारा ही निर्मित हुआ है । संस्कारों 


'के घनीभाव को ही चित्त कहते हें । जव तक ये संस्कार 


हैं तभी तक चित्त भी है, और तभी तक जीव का बन्धन 
है। इन्हो संस्कारों का नाना प्रकार की साधनप्रणालियों 
से नष्ट करने का प्रयत्न सभी धर्म करते हैं। पर साधन 
एक स्वयं संस्कार हें । अतः उनके द्वारा और संस्कारों 
का त्याग करके अन्त में उनका भी त्याग करना ही होगा । 
सभी धर्म इस वात को मानते हैं कि सिद्ध के लिए साधन 
की कोई अपेक्षा नहीं । गीता के 'सवेधमान्‌ परित्यज्य' में 
इसी सारभूत सिद्धान्त का भगवान्‌ ने प्रतिपादन किया है । 
समस्त साधनों को भी त्यागकर अन्त में केवळ उस परमा- 
नन्द सिन्धु को ही आश्रयीभूत करना चाहिए । निरन्तर 
एकमात्र उसी का चिन्तन करना चाहिए । चित्त को 
और कहीं भी नहीं जाने देना चाहिए ; यही संपूर्ण परमार्थ- 
मार्ग के आचार्यो' का मूल उपदेश 'मामेक शरणं ब्रज” के 
द्वारा बतलाया गया । जव तक मन में संकल्प विकल्प 
है, शङ्का संदेह है, तभी तक किंसी एक स्थान पर दृढ 
स्थिति नहीं होती । इसलिए भगवान्‌ कहते हें 'मामेक 
शुझ एक की ही । शङ्का को दूर कर संदेह को छोड़कर 
मुझ एक की ही शरण में आ । 

` शुचः शोध मत कर, निर्भय हो जा । जब तक 


म गीताधर्म 
PMS SS का | | 
( उनकी शरण ) ही समस्त धर्मी का एकमा | 
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र 
पूर्ण, बिश्वास न हो, जब तक पूर्ण आईवासन न प्राप्त हो 
जाय, जब तक दढ आशा एवं विश्‍वास न हो, तब तक कोई 
भी आत्मसमर्पण कैसे कर सकता है? अतः भगवान 
कहते है चिन्ता मत कर, तुझे शोच करने को कोई 
आवश्यकता नहीं ।? ठीक ऐसा ही विश्वास, इतनी ही निभे- 
यता देकर तब कोई धर्म अपने अचुयायियों को अपने माग 
पर चला सकता है । यों तो शिष्य वह सव करता है 
जो उसे अपने लिए करना आवश्यक है । पर मनुष्य का 
स्वभाव है कि वह एक आधार चाहता है, वह एक अवलम्वन 
चाहता है । वह एक ऐसा अभिभावक चाहता है जो 
“उसके संपूर्ण कायों' का उत्तरदायित्व अपने ऊपर छे ले। 
जो जैसे चाहे वैसे हमें चलावे । हम जहाँ भूले, हमारा 
हाथ पकड़कर ठीक मागे वता दे। यदि हम गिरे तो 
चह झट हमें उठा छे। ऐसा अभिभावक पाकर मनुष्य 
का जीवन पूर्ण हो जाता है। बह अपने मार्ग में अपनी 
पूरी गति से बढ़ पाता है, क्योंकि तब उसे ओर किसी दूसरी 
ओर की चिन्ता नहीं रह जाती । वह जानता है कि ओर 
समस्त बातों की देख भाळ करनेवाला मेरा रक्षक है। जीव 
को भगवान्‌ से ही ऐसी रक्षा प्राप्त हो सकती है, उन्हीं की 
शरण इतनी पूर्ण हो सकती है । 
यों तो व्याख्या बहुत बढ़ जायगी, अतः साधारण 
धृट्टिपात करके ही हस इस प्रबन्ध को समाप्त करते हैं । 
विश्व में जितने प्रकार के धर्म हैं, सबके ही सिद्धान्तों का 
सार इस गीता में भगवान्‌ के अन्तिम वचन में निहित है । 
इस इलोक में अनन्य भाव से एक भगवान्‌ का आश्रयं ही 
संपूर्ण पापों के नाश का उपाय बतलाया गया है। यहो 
एकमात्र उपाय है जो हमारी इस अहर्निश धधकती हुई 
चिन्ताज्वाला को शान्त कर सके । भगवान्‌ की प्रापि 


ee लाता 





, परमोपदेश तो समस्त धर्मो' का केन्द्रबिन्दु दै । 


है. 



















र जि छ; 
वास्तव में तो धम वह है जिसके द्वारा धारण किया भता 


जिससे रहित होकर कोई रह हो नहीं के > र | 
धर्म है। जसे मनुष्य का धर्म है मचुष्यत्व, पर र 
उस परमात्मा की सत्ता से ही सत्तावान्‌ है । है | 
विश्व का धारक हे । उसको सत्ता के बिना ला | 
स्थिति ही नहीं । अतः वही समस्त धर्मो' क्र के 
धर्मियों का धर्मे है। वही सबका भूल कारण ८३ | 
सवका लक्ष्य है, आप्य है । अतः धर्म नाम ही उर | 
जो उसकी आसि करावे, जो उसकी ओर हमें अनृत | 
आगे बढ़ावे। जो ऐसा नहीं है वह धये नही, बे 
अधर्म दै । | 

गीता सावेभौम आध्यात्मिक सिद्धान्त का ग्रथ १] 
विउ के समस्त धार्मिक सिद्धान्तों का वह उद्गम है, सन्स 
है। उसके सिद्धान्तों में अपवांद या अनुदारपा ग्रे स्र | 
नहीं । पर गीता में दिया हुआ भगवान्‌ का यहे अनि 


{= | Sills = Cou rt) क om 


सिद्धान्त इसमें निहित हें । समस्त सिद्धान्तो सा| 
आकर समन्वय हो जाता है । यहीं ओकर समस्त पिद | 
एकत्र हो जाते हैं। समस्त साधन इस लश्यबिदुए| 
आकर स्थित हो जाते हें । इन दो पङ्क्तियाँ में उस 
जगद्गुरु ने विश्व के समस्त अध्यात्म उपदेश का सार ह] 
कर दिया है । इसकी विस्तृत व्याख्या करे, ऐसी र 
भला इस जड़े लौह लेखनी में कहाँ? हम अन्त गे 
गीताज्ञान के घक्ता को प्रणाम करके इस अवस्ध च न 
करते हैं । | 


खा SH AN NN. AN HH 


८ गताच्यृतदुहदै नमः ” 


POS sr’ न अ. ह 2 म अ 


| 
है। | 
है 1 
० । 
) | 
चं 


| 


गर पुतर्थमेचरणाः पृथग्‌ घर्मफलैषिणः । 
पृथग घैः समचन्ति तस्मै घमात्मने नमः ॥ 
दिगणपठित, उभयपदी, धारणाथेक “धुञ्‌?? धातु 


म; रक्त अर्थ में “मन्‌?” प्रत्यय होने पर धमं शब्द सिद्ध 
| ता है। यह धर्म शब्द पङ्कज शब्दवत्‌ योगरूढ है 
(| पत रक्षति प्रजाः इति धर्मः, “जनों की रक्षा करता है? 
है | बह धर्म शब्द का योगार्थ है। ओर शिास्त्रेकबोधितेष्ट- 
| पाधनताक केवल शास्र से ही ज्ञापित है इष्टसाधनता 


१। 


ब | बिक्री, यह धर्म शब्द का रूव्यर्थ है । 
| हुआ कि जो पदार्थ जनों की रक्षा करता है और जिसकी 
लि झुसाधनता केवल शास्र द्वारा गम्य है उसका नाम धर्म है। 


इससे यह सिद्ध 


| 
| वसे- जप, तप, याग, योग, आत्मा का तत्त्वज्ञान, 


मत 
ग्‌ 


| सत्ात्रदान, इश्वराराधन म्रभ्रति । केवल योगार्थ करने से 


शरीररक्षक अन्न, जल, वस्र आदिक पदाथा में भी धर्म 


| शब्द का प्रयोग असक्त होता है, जो अभीष्ट नहीं है 


निवृत्यर्थं रूद्यर्थ भी माना गया। यद्यपि अन्नादि 


प्‌ 

| दिया से आणि की रक्षा होती है, फिर भी उनकी इछ- 
| गपनता शात्र से गम्य नहीं है, किंतु लोकसिद्ध है । 
| भतः उन पदार्थो' सें अव धर्म शब्द के प्रयोग की अति- 


१ 
र 


| 


| 


भसति नहीं रही । इसी अभिप्राय से महर्षि जैमिनिं ने 
पमेका उक्षण किया है किं-“चोद्नाळक्षणाऽथों धम 
(पू, मौ, १-१-२ ) इस सूत्र के झावरभाष्य में 
चोदनेति क्रियायाः प्रवर्तक वचनमाहु 

वाक्य को ही चोदना कहते हैं, ऐसा कहा है । 
उसे उस सूत्र का यह अर्थ हुआ कि क्रियाप्रवतेक वचन 

विधिवाक्य से ज्ञापित इष्टसाधनरूप पदार्थ का 


गम मे है। कणाद्‌ मुनि ने धर्म का लक्षण किया है कि 





क्रिया के . 


सह 


( ले०--एक संग्रही ) 


“य॒तो$भ्युद्यनि:श्रेयससिद्धि: स घमः? ( वे० द्‌० 
१-२-२० ) जिससे अभ्युदय अथात्‌ ऐहलौकिक वस्तु और 
पारलौकिक स्वगीदि तथा निःश्रेयस ( मोक्ष ) को प्रापि हो 
वह धम है । 

“उयोतिष्टोमेन स्वगंकामो यजेत्‌? इत्यादि श्रतियो से 
ज्योतिष्टोमादि याग का और स्वगीदिकों का कार्यकारणभाव « 
ज्ञात होता है। उसकी उत्पत्ति करने के लिए इन दोनों 
के मध्य में अपूर्व नामक सूक्ष्मतम पदार्थ मौमांसकों ने 
माना है । अन्यथा भावी स्वगोदि फल के प्रति पूर्वबृत्तिता 
न होने से ज्योतिष्टोमादि में स्वगादिको की हेतुता नहीं 
बनती । अतीन्द्रिय होने से अपूवे को अदृष्ट कहते हे । 
विहित कमेजन्य अदृष्ट ही धर्मराव्दवाच्य है । लक्षणा 
वृत्ति से धर्मोत्पादक कमे को भी धर्म कहते हैं, यह कुमारिल 


भट्ट का मत है। प्रभाकर का यह मत है कि यागादि 


विहित क्रिया ही जब तक स्वगादि फलों की उत्पत्ति नही हो 
जाती तव तक सूक्ष्म रूप से विद्यमान रहती है ; फलोत्पत्ति 
होने के वाद नष्ट हो जाती है । उसी सूक्ष्म भावापन्न क्रिया 
का नाम धर्म है। यागादि सकल धर्मा' की अपेक्षा तत्त्वे- 
ज्ञान हो मनुष्य का परम धर्म है। याञ्चवत्क्र्यस्मृति 
में कहा है-- . र 
इञ्याचारदमो5हिंसादानस्वाध्यायकमंणाम्‌ । 
अयं तु परमो धर्मा यदू योगेनात्सद्शेनम्‌ ॥ 
( या. स्मर. १-१-८ ) । 
जता चणीश्रम का आचार, इन्द्रियनिग्रहरूप दम, अहिंसा, 
दान, स्वाध्याय इन कर्मा, की अपेक्षा चित्तदृत्तिनिरोधात्मक 
योग से जो आत्मा का तत्त्वज्ञान होता है,वह परम धमे है । 


र्जे 


यागादि कर्म का उल्लेख सवेधमात्मक कमा. का उपलक्षण 
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गीताघमे 


मुख्य फल ९ मग अमाभ छ ह ` | धर्म में अमाण का निरूपण | |. 


हे । सब धर्मो' की अपेक्षा आत्मतत्त्वज्ञान श्रेष्ठतम है, 
क्योंकि यागादि कर्म यदि निष्कामभाव से करें, तो चित्त- 
शुद्धि द्वारा आत्मतत्त्व का ज्ञान होता है । आत्मतत्त्वशञान 
ही साक्षात मोक्ष का देत है । जिन जिन विहित कम 
की इंतिकर्तव्यता वेद में ही संपूर्ण रूप से प्रतिपादित है, 
उन उन कर्मा की श्रौत संज्ञा और जिन जिन कर्मों की इति“ 
कव्यता स्मृतिग्रन्थ में पूर्णतया प्रतिपादित है उन उन 
करमो की स्मार्त संज्ञा मौमांसकपरिभाषा से सिद्ध है। 
अग्निहोत्र, सोमयागादि यागात्मक श्रौत कर्म हें। स्मार्त 
क वर्णघर्, आश्रमधर्म, वणाश्रमधम, गुणधर्म, निमित्तधमे 
और साधारणधर्म, ये छः प्रकार के है । (नित्य मद्य 


ह्मणो वर्जयेत्‌” सदा ब्राह्मण मद्य का त्याग करे, 


इत्यादि वर्णघर्म है । अग्नौन्धन, भैक्षचर्या इत्यादि 
आश्रमघमै हँ । “पालाशो दण्डो त्राद्वाणस्य' ब्राह्मण को 
पलाश का दण्ड धारण करना, इत्यादि वणाश्रमधमे है । 
शाज्जीय अभिंबेकादियुक्त राजां का प्रजापालनादिक गुण- 
धर्म है। विहित कर्म न करने से और निषिद्ध कर्म 
करने से प्राप्त हुआ आयरिचित्त निमित्तधर्म कहलाता है । 
धृति, क्षमा, दमादि धर्म जिनका अनुष्ठान करने का ब्राह्मण 
सत लेकर चाण्डाल तक की अधिकार है, उनका नाम साधा- 
रणधमै है। अग्निहोत्र, सोमयांगादि श्रोत कमे और 
| गर्भधानादि संस्कार, वाप्याद्युत्खनन, दान, देवंतायतन- 
निमाण आदि स्माते कर्मा को प्रवृत्तकमे कहते हें ओर ज्ञान- 
पूर्वक निष्कामभाव से क्रियमाण कर्म को नित्रत्तकर्म कहते 
- हैं। प्रवृत्तकम की प्रदृत्ति धर्म और निवृत्तकर्म की 
निवृत्ति धर्म भी संज्ञा है। प्रदृत्तिथमानुष्ठान का फल 
ऐहिक, पारलौकिक अथवा तदुभय है; तथा उससे अल्प- 
मात्रा में चित्तय्रुद्धि भी होती है ओर यदि निष्कांम- 
भाव से किया जाय तो विशेष रूप से वित्तथुद्धि होती 
है। शुद्ध चित्त में वेदान्तश्रवणादिजनित त्रह्मतत्त्वज्ञान 
` होने से कैवल्य मुक्ति होती है, जो मनुप्यजन्स का 


' नुमितयोः प्रत्यक्षं बळीयः” प्रत्यक्ष ओर अनुमित रे 























निरूपण भनुजी र । 





किया है 
वेदोऽखिलो धमंमूळं स्ृतिशीळे च दवि 
आचारश्च साधूनामात्मनस्तुष्टिरेव च॒ | 
५ ( मनु« १६ 
मन्त्रत्राह्मणात्मक समअ वेद ( यद्यपि विधि 
धर्म में मुख्य अमाण है, तथापि अन्य भागों को भी. ष 
का.उपकारक होने से प्रामाण्य है ), मन्वादि स्मृति, त | 
पुरुषों के व्रह्मण्यतादि शील, सत्पुरुषों के आचार (शिच) 
कम्बल वल्कलधारणादि ओर वैकल्पिक विषय में आल | 
(जैसा कि- “गर्भाष्टमेञष्टसेवाब्दे जाह्मणस्योपनायनप! | 
गर्भ से अष्टम वर्ष में अथवा जन्म से अष्टम वर्ष में ब्रह्म 
का उपनयन संस्कार करना चाहिए, ऐसे विषय में अनुष 
का संतोष जिस पक्ष में हो वह पक्ष ठीक है ) ये सव धे 
प्रमाण हें । स्मृति से श्रुति का और शील तथा सदात्रा 
से स्मृति का अनुमान किया जातां है। के. 
किसी स्थल में श्रुति स्मृति का विरोध हो तो पतयक: 


(~| (~| a“ ll चि al Al EN fag “० >> जळ 


प्रत्यक्ष अत्यन्त बलवत्‌ है, इस न्याय के अनुसार रस | 
श्रुति का आवल्य होने से अनुमित श्रुति अथवा वक्ष 
श्रुत्यबुमापक स्मृति अप्रमाण मानी जाती है। जिव 
ने भी कहा है--“बिरोधे त्वनपेक्ष' स्यादसंतिददंतुमास | 
( पूर्व मौ० १-३-३ ) यदि श्रुति स्मृति में विरोध हे, ते | 
स्मृतिवचन अप्रमाण है, विरोध न होने पर प्रम है! | 

केवल सांसारिक पदार्थों की और तज्जित हह | | 
प्रापि को ही जीवन का मुख्य फल संम करके अह [ 
उसकी ओर मनुष्यों की प्रबृत्ति हुआ करती है आर त | 
दत्त के फलस्वरूप विषयों की, तत्मयीज% क. | 
तथा वैषयिक सुख की आरब्धानुसार आपति होगे प 1 ह 
बढ़ती जाती है और परिणाम में दुःख ही अ ष E 
होता है, यन्त्रवत्‌ वार वार जन्‍म मरा ह | 
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“टा क्या क ही 


त्रिविध ताप का अनुभव करना पड़ता है । इन सब 
| स परिपूरित संसारचक्र में श्रमण की प्रयोजिका 
| प्रवृत्ति को नियन्त्रित करके, सोपानपरंपरान्याय 
| (आध्यात्मिक उन्नति संपादन कराने के उद्देश्य से जगत्स्रष्टा 
| त्याले ही सष्टि की आदि में मरीच्यादिक महर्षियो को 
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न ।  आतिपर्म का और सनकादिक को निवृत्तिधर्म का उपदेश 
पि | ह्मा। फिर उन महणियों के शिष्य प्रशिष्यादि द्वारा जगत्‌ 
जे | ३ फतिधर्म और निदृत्तिधर्म का प्रचार हुआ । इस प्रकार 
), | इरा धर्मज्ञानथुक्त, महातपस्वी, परमद्याछ, सत्य- 
॥, | शि, महाधार्मिक महषिंयों ने धर्मप्रचार की दृढ स्थिति 


| ३ हिए धर्मशात्रों की रचना की और तदनुसार धार्मिक 


| पकै विषय में किसी प्रकार का तर्क करना कुतर्क है, 
क्योंकि धर्म का निर्णय केवल शास्र से होता है। यदि 
| शत्र के अनुसार धर्मनिर्णय करने में वचन का तात्पर्य- 
हि | न करने के लिए तर्क उपयुक्त होता हो, तो तर्क का भी 
न | उपयोग करने की शास्रकारों ने आज्ञा दी है, परंतु तर्क से 


क किया को धर्म का नाम देकर नव्य प्रवृत्ति की सृष्टि करने का 
। आरम्भ से अद्यावधि किसी ऋषि ने या किसी धार्मिक राजा 
| | ' बेकन से ज्ञात होता है। कलियुग में नैष्टिक ब्रह्मचर्य, 
त |  पानेमरस्थाश्रम, अश्वमेधयज्ञ आदि धर्मो' को युगप्रभाव से 
| क्य जानकर हमारे महर्षियों ने जो निषिद्ध कहा है 
| | पक्ष नाम परिवर्तन नहीं है । धर्म अथवा धार्मिक वचनों 
E भ्र परिवर्तेन किसी प्रकार से भी हो नहीं सकता । धर्म- 
| हनं को अवज्ञा करके उन्नति की आशा करना बड़ी भारी 
॥ है। धर्ममर्मज्ञ ईश्वरावतार श्री कृष्ण भगवान्‌ ने 
 भगवृद्रीता में कहा है-- 
| | पः शाख्रविधियुत्सृज्य वतेते कामकारतः । 
ग स॒ सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌॥ 


रमसंग्रह 


१३४७ 


तस्माच्छास्रे प्रमाणं ते कायोकायंव्यवस्थिती । 
- साल्या शास्रविधानोक्त कर्मकर्तेमिहाउहेसि ॥ 


--गी० १६।२३-२४ 
जो पुरुष शास्रोक्त विधि को छोड़कर केवल अपने 


इच्छानुसार वतोव करता है वह जिस फल के उद्देश्य से 
कार्य क्रता है उस फल को नहीं पाता, और न उस मनुष्य 
को सुख तथा परम गति हो आप्त हो सकती है । 
अतः हे अजुन, कर्तव्य और अकर्तव्य की व्यवस्था में तुम्हे 
शास्र को ही प्रमाण जानना चाहिए । शाल्नविधि जानकर 
तुम युद्धकमे करने के योग्य हो । 
अजुन तो निमित्तमात्र है । वस्तुतः यह उपदेश सब 
मनुष्यों के ग्रति है । शात्रविध्यनुसार जिस मनुष्य को 
जो कतेव्य आप्त है उसे करना चाहिए, और शास्रीय निषेध 
के अनुसार जो कर्म अकतंव्य है उससे निवृत्त होना चाहिए, 
यही उस उपदेश का तात्पर्यं है । कतेव्य कर्म का नाम 
धर्म और अकतेव्य कर्म का नाम अधर्म इस स्थल में विवक्षित 
हे । भगवान्‌ मनु कहते हे-- | 
धर्म शनेः संचिनुयाद्‌ वस्मीकमिव पुत्तिकाः । 
परलोकसहायाथ सवेभूतान्यपीडयन्‌॥ 
मनु० ४-२३८ 
सव आणियों को दुःख न देता हुआ परलाक में साहाय्य के 


लिए यथाशक्ति धीरे धीरे धर्म का संचय करना चाहिए; जेसे 


चीटियाँ सृत्कूट अथवा धान्य के कणों का धौरे धीरे संग्रह 
करती हें । धर्म को छोड़कर परलोक में अन्य कोई भी 
साथी नहीं होता । र 
मृतं शरीरसुत्सज्य काष्ठढोष्ठसमं क्षिती । 
विमुखा बान्धवा यान्ति धमेस्तमनुगच्छति ॥ 
मनु० ४-२४१ 
काष्ठादि सदश अचेतन मृतक शरीर को छोड़कर बान्धव 
लोग विसुख लौट आते हैं, केवळ धर्मे ही परलोक में प्राणियों 


के साथ जाता है । अतः यथाशक्ति धर्मसंग्रह करना चाहिए। 


वी 


“दुक 


मानवधर्म की निष्ठा 


( ले०--श्री जगन्नाथ मिश्र गोड, कमछ ) 


सनातनधर्म का मद्दान्‌ सिद्धान्त है कि आत्मा परमात्मा 
से उत्पन्न हुई है। आत्मा परमात्मा का एक अंश है और 
आत्मा में परमात्मा को सत्ता व्याप्त है । परमात्मा को सत्ता 
के कारण आत्मा में परमात्मा के सव गुण तथा सब मकार 
को शक्तियाँ विद्यमान रहती हैं । इन शक्तियों की उत्तेजना 
भिन्न भिन्न विधियों पर निर्भर होती है । आत्मा ओर 
परमात्मा में यही अन्तर है कि परमात्सा संपूर्ण महासागररूप 
है और आत्मा एक नन्ही सी बूँद के समान है । परमात्मा 
स्वतन्त्र है और आत्मा माया के आधीन । परमात्मा सकि 
निर्माता स्वामी है और आत्मा उससे निर्मित तुच्छ सेवक । 
आत्मा का सुन्दर विकास मनुष्यजीवन में होता है । 
संसार में मनुष्य सर्वश्रेष्ठ प्राणी समझा जाता है। कारण, 
उसके पास बुद्धि होती है । इस बुद्धि के प्रयोग से मनुष्य 
पर यह बात विदित है कि संसार अनित्य है, समस्त 
. सांसारिक सुख अनित्य हें तथा संसार क्री किसी भो वस्तु 
में चिरस्थायित्व नहीं है । हौँ, सृष्टि की जड में सृष्टि 
के नाशवान्‌ और अनित्य पदार्थों सै भिन्न एक तत्त्व है जो 
` अनाद्यन्त, स्वतन्त्र और सर्वशक्तिमान्‌ है । इस 
अनादनन्त तत्त्व का अन्वेषण करना ही मनुष्यधर्म तथा 
जीवन का प्रधान उद्देश्य है । | 
' उद्देश्यपूर्ति के दो साधन हें । एक शरीर और दूसरा 
अन्तःकरण । अन्तःकरण के दो भेद हैं, एक मन ओर दुसरी 
बुद्धि । मन सभी प्राणियो के पास होता है, पर वुद्धि 
नहीं होती । मन के द्वारा वाह्य वातावरण की घटनाओं 
` का अनुभव होता है । इन घटनाओं में सुख दुःख 
' विशेष उल्लेखनीय हैं । वुद्धि के द्वारा सत्‌ असत्‌ की 
पहचान होती है । इस प्रकार अन्तःकरण में दो शक्तियों 


मार्ग नहीं हो सकता । उन्नति का मार्ग ते इछ | 















का अस्तित्व है । एक वाह्य तथा अनित्य रा - 
ओर ले जाती है ओर दूसरी अपनी. प्रेरणा से सल ) | 
उद्रेक करती है । प 

पहली शक्ति की प्रेरणा के अनुकूल अपने जीव र 
ध्येय बना लेना वर्तमान युग में सिद्धान्त भले ही मान डी | 
पर बास्तविक रूप से यह मानवजीवन की उन्नत ५ | 


विपरीत ही है । उसमें वे सव वाते छोड़ देने दो वप 


होना पड़ता है जो सर्वसाधारण प्राणियों में | स्प 


होती हैं। मानवधर्म के अन्तर्गत जीवन का धेर. 
अनानन्त अम्ुततत्व को खोज निकालना, इस तत्तब्े | 


खोज निकालना ही कल्याण का मार्ग है । इस तत्त 
पहुँचने के लिए आज तक कितने मतमतान्तर स्थापित हु | 
ग्रन्थ रचे गये, तीर्थ त्रत, जप तप आदि क्ति 
किये गये; तो भो रास्ते. में मनुष्यों को भटकना ही | 
है । किंसी अकार उस तत्त्व तक पहुँचने के लिए झो 
सृक्ष्मदर्शी पूर्वजों ने एक मार्ग वता दिया है । वह प झ 
का है । ज्ञानमार्ग का अवलम्बन कर मनुष्य ब्रम १ | 
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उस अज्ञात तत्त्व के पास पहुँच जा सकता है जो सं | 
अनित्य पदार्था' से भिन्न या विलक्षण माना जाती है। | 

जव ज्ञान की किरणें फैलती हें तो मडल बे | 
पहचानता है । अपने को पहचान लेने पर अ | 
करना उसको अभीष्ट होता है । ऊपर कहा है 
कि यह कल्याण अनाद्यनन्त तत्त्व को ग्राप्त की ला 

जिस वस्तु को ग्राप्त करने की लिप्सा र | 
मन उसी के चिन्तन में निरत रहता है । हे हँ | 
प्रेम या भक्ति के नाम से पुकारो जाती है! 


1 
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£ तत्त्व तक सभी पहुँचते हें । सारांश यह है कि 
जिसमें है वह जीवात्मा भक्त अथवा सेवक है । 
परमात्मा का अंश है। तब जिंस तत्त्व को खोज- 

जीवात्मा सुखी होता है वह परमात्मा अथवा भगवान्‌ 

। पं संनिहितं है । 

अत्तिका परिचय इस प्रकार हैः-- 

' धद्रवीमावपूर्विका मनसो भगवदाकारतारूपा 

| पविकल्पवृत्तिभक्तिरिति ।” 

ओ- भगवद्धाव से द्रवित होकर भगवान्‌ के साथ चित्त का 





परे | 





| है। भक्त पर भगवान्‌ अनुग्रह करते हैं, क्योंकि भक्त का 
शे | बदन भावमय होता है। भक्त भगवदूभावों से भरपूर 


न | भन्य कुछ भी नहीं । भक्त की भावना में निरन्तर भगवान्‌ 


१ । | $ झलक, उनका सौन्दर्य, उनकी शोभा तथा मूर्ति विराज- | 


| रहती हे । भक्त का प्रिय ( पदार्थ ) कमी नष्ट नही 
| हता, क्योंकि उसका अनन्य प्रेम अपने भगवान्‌ पर रहता 
ऐकर भगवान्‌ अविनश्वर हे । 

भक्त भगवान्‌ के सहवास को ही जीवन का अन्तिम ध्येय 

। उसके लिए संसार में कोई मनोरथ शेष नहीं 

( ९जाता। वह कहता है-- 
अटळ प्रेमबन्धन में, मुझे मुक्ति की चाह नहीं । 
अपाङ्ग दृष्टि हो तेरी, फिर कुछ भी परवाह नहा ॥ 


भानवधर्म की निष्ठा 


१२४४. 


उसकी केवल लालसा रहती है 
श्रवण कीतन विष्णोः स्मरणं पादसेवनम्‌ । 
“चन बन्दनं दास्यं सख्यमात्मनिवेद्नम्‌॥ 
भक्त के लिए भगवान्‌ ही सव कुछ हैं। एक धर्स 
ग्रन्थ में लिखा है: 

“Although, the fig tree shall not 
blossom, neither shall fruit be in vines, 
the labour of the olive shall fail and the 
fields shall yield no meat, the flock shall 
be cut off from the fox and there shallbe 
no hen in stall, yet 1 shall rejoice in 
lord 1 will go in thegod of salvation”— 
Haler 

भक्त का सबसे उत्तम और सबसे मुख्य धर्म ईश्वर 
की स्तुति करना हे । वह निरन्तर स्तुति करता है-- 

अजातपक्षा इव मातरं खगाः 

स्तन्यं यथा वत्सतराः क्षुधाताः । 
रियं प्रियेव व्युषितं विषण्णा 
सनो5रविन्दाक्षमिहेक्षते त्वाम्‌ ॥ 


~ 


तथा-- 
सब घटि मेरा साँईयाँ, सूती सेज न कोइ। 
भागि तिन्हौं का हे सखी, जिहि घटि परगट होइ ॥ 
इस प्रकार आत्मनिवेदनभावपरायण भक्त समस्त 
शरीर, इन्द्रिय, प्राण, मन और आत्मा के द्वारा भगवान्‌ में 
एकान्त निष्ठ होकर उन्हीं के चरणकमलों में सर्वस्व समर्पण 
करते हें । तन्मय होकर परमात्मा को नमस्कार करते हैं--- 


मह्यं तुभ्यमनन्ताय मह्यं तुभ्यं शिवात्मने । 
नमो  देवादिदेवाय पराय परमात्मने ॥ 


परमात्मा में चिन्मय होने से ही सच्ची निष्ठा को प्राप्ति 
होती है, क्योंकि यह निष्ठा आत्मसमर्पण में ही विहित है । 
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८ सामान्यमेतत्प्ुभिनंराणाम्‌ | 

` धर्मों हि तेषामधिको विशेषो 

घर्मेण हीनाः पशुमिः समानाः ॥ 
. , (धर्सविरोधिनीसमा', “इश्वरमारकसंघ? आदि नामों से 
' आजकल समाचार पढ़ने सुननेवाले लोग अपरिचित न होंगे । 
. इन सभा संघों की याद दिलाने की यहाँ आवश्यकता न 
-पड़ती, यदि इनके विचारों की लहर हमसे उतनी ही दूर 
होती जितनी हम उसे समझते हैं। ऊपर से तो हम इनकी 
ऐसी उपेक्षा करते हैं, जैसे इनकी हवा भी कमी हमें छू नहीं 
सकती, पर सच पूछिए तो हममें से अधिकांश के मन 
और कार्यों पर धौरे धीरे, चुपके चुपके, इन विचारों का 

असर पड़ रहा है । 

अतीत की गाथाएँ छोड़िए । आज हिंदुओं को चोटी 
करवाने के लिए औरंगजेव के सुहों की जरूरत नहीं है, 
और न राजपूती मयादा को भङ्ग करने के लिए अकबर और 
'अलाउद्दीन की आज न पश्चिनी है न प्रताप, न शिवाजी 
न इकीकतराय । आज तो सुल्ले पादरियों को खुद अपनी 
फिक्र पड़ गई है--न अव मुहम्मद को जिहाद करने की 


' जरूरत है और न ईसा को सूली पर चढ़ने की। हिंदू, 
` मुसलमान, ईसाई सव स्वयं एक हो रहे हैं, सवका एक धर्म 
` हो रहा है- ( जान में या अनजान में ), घमं और इश्वर 
का विरोध करना । 


कया धर्म ऐसी चीज दै जिसका विरोध किया जा सकता 
है? इर भी क्या जन्ममरणशील है! मेरी समझ 
तो यह है कि धमे का विरोधी स्वयं अपना विरोध करता है, 


` ; और ईश्वर को मारने कौ इच्छा रखनेवाला अपना ही गला 


सानवप्रकृति और धर्म 


श्रीवास्तव एम० ए०, मन्त्री, नागरीप्रचारिणी सभा, काशी ) 


: स्थान है । 


- मयोदा है। धर्म के पालन से ही मयोदा रहती है। | 


काटकर जीना चाहता दै; या शायद वह धर्म को के 
ही नहीं। यहाँ-मैं ईश्वर की वात छोड़कर केवल घ र | 
ही थोड़ा विचार करू गा । [ 
व्यवहार में धर्म के तीन अर्थ लिये जाते हैं। (१ | | 
वह ईसाईधर्म को मानता है, अथोत्‌ इसा के चलाने द | 
मतविशेष का माननेवाला है। (२) पुत्र का ध ; 
पिता की आज्ञा का पालन करना । यहाँ धर्म का अर र 
कर्तव्य । (३ ) अभि का धर्म उष्णता है और चढ | 
को शीतलता । यहाँ धर्म का मतलव स्वाभाविक गुण | 
( P०९7६ ) है। इनमें से किसी भी अर्थ में ब. 
त्याज्य नहीं है ।. | 
सृष्टि और समाज की व्यवस्था में मगोदा का प्रथम | 
प्रत्येक व्यक्ति और जाति की मदा होती है। 
व्यक्ति वा जाति के धर्म की जो सीमा होती दै वही उसके 














अभिकी मयोदा जलाने में है और जल की बुझाने में। | 
यदि अम्नि शीतलता पहुँचाने लगे और जल जलाने छो, 
मयोदा ट्ट जाय, तो सृष्टि में व्यवस्था रह ही नहीं सवती! 
समाज की व्यवस्था के लिए भी जाति, कुल और व्यक्त | 
की मर्यादा आवश्यक है। इसी मयोदा की रक्षा के हि. 
मयोदापुरुषोत्तम का अवतार हुआ था। इसी 
के नाश के भय से अजुन चिल्ला उठे थे 

दोषेरेतैः कुलप्नानां वर्णसंकरकारकैः |, 

उत्साद्यन्ते जातिधर्माः कुछधर्माश्च शाश्वताः "` | 


> त्र अ. अ तशय 2७ छ 
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उनसे कहा था--- 


प्रेयान्खधर्मो विगुणः परधमोत्स्वनुष्ठितात । 
खधम निधनं श्रेयः परधमो भयावह: ॥ 
“-गी० ३।३५ 
| किंठु प्रश्न यह उठता है कि जव धर्म अ्क्ृतिज है, तो 
बत अभि प्रकृति के अनुसार जलाती है वैसे ही मनुष्य भो 
| अपने धमं का पालन करेगा ही; फिर यह कहने की क्या 
| बवशयकता है कि तुम्हारा यह धर्म है, तुम इसी का पालन 
| त स्वधर्मे निधनं श्रेय कहने के पहले हो तो भगवान्‌ 
| ग कह चुके हैं--'प्रकृतिं यान्ति भूतानि निम्रहः किं 
| इरिष्यतिः । यह कैसा विरोध १ इसके उत्तर तक पहुँचने 
| है पहले मैं स्वधर्म--अकृृत सानवधर्म--को समझने का 
| न्न करू गा । 
धर्म पर शङ्का करनेवाले भाई मुख्यतः प्रङ्कतिवाद का 
| | पहारा लेते हें । सृष्टि भकृति के नियमों से शासित होती 
| है ओर प्रकृति में विकास का नियम चलता है; मनुष्य पञ 
| ग्र ही विकास है, पशु और मनुष्य की अङ्कति वा 
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| ने अपनी ही खुशी से गले में डाल लिया है । ऐसा 
“मनना भ्रम है । इस भ्रम का कारण अधिकांश .में उन 
| भ्ंथरो की अनुदारता है जिन्हें धर्म के व्यापक स्वरूप 
| बोर मानवप्रकृति के रूचीलेपन' का ज्ञान नहीं होता, ओर 
| वेषे से देशकालविशिष्ट आचारो को ही धर्म समझते 
| वे यह नहीं मानते कि तत्त्ववम और आचारधर्म में 
1 अन्तर हो सकता है । 

| हैं तत्त्वधर्म क्या है १ विश्वात्मा का दर्शन, चराचर 
म ः ' ल वा एकत्व बुद्धि, व्यवहाररूप में संवके जीने और 
ऐसे रहने के समानाधिकार का स्वीकार--- 

| | पिद्याविनयसंपन्ने जाह्मणे गवि हस्तिनि । 

` शुनि चेव श्वपाके च पण्डिताः समदर्तिनः ॥ 





चः 


भानवधरङृति ओर धर्म 


१३५१ 


यह धर्म मनुष्य के ऊपर जबरदस्ती जादी हुई कोई 
चीज नहीं, उसकी प्रकृति का ही अङ्ग है। प्रक्कत मानव- 
धर्म यही है । 

भचुष्य पशु का विकास हो या पछ्च ही हो, तो हुआ . 
करे । पर इस पञ्च का जो मनुष्य नाम विशेष हे उसकौ 
ता कुछ विशेषता होनी हौ चाहिए । आरम्भ में उदूइत 
'छोक में मनुष्य की उसी विशेषता का उल्लेख है--धर्मा 
हि तेषामधिको विशेषो' | अन्यथा आहार, निद्रा, भय, 
मैथुन में तो वह पञ्च के समान है ही । 

आहार, निद्रा, भय, मैथुन में चाहे और भी कितनी ही 
बातों का समाहार करने का प्रयोजन कवि का रहा हो, पर 
में तो कहूँगा कि वह मनुष्य और पञ्ज की सामान्य अवृत्तियों 
की वहुत ठीक ठीक गिनती कर गया है । यही चार 
पशुसामान्य मूलञ्वत्तियाँ हैं जो बुद्धि के संयोग से मनुष्य 
में विकसितरूप में पाई जाती हैं। जिस रूप में इन 
प्रदनत्तियों का विकास होता है, अकृतिवादी उसी को भानवः 
सभ्यता कहते हैं । पर सनुष्य में धर्म नाम की एक ओर 
विशेषता होनी चाहिए । “पर 


: = जीवन, पोषण 


निद्रा = विश्राम 
(१) मूल पद्चुधमे | भय = रक्षा कि 
| मैथुन i कुटुम्ब 
मैथुन > समूह { समाज 
जीवन, पोषण- अर्थनीति 
| विश्राम--कला ( यहाँ तक 
(२) विकासं | रक्षा- राजनीति र्र पञ्च 
ही है) 
कुडुम्व 
समाज | 1 खमाजनीति 


पघळ द 
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गीर्तीधम 


` = =  हवऑएण ३५२ ॒ 
| आवश्यकता पड़ी ? बात यह हे क उक्त सानवधसे बी | 


स्व और पर का 
बाह्य भेद स्वीकार 
करके भी सबकी 
आन्तरिक एकता को 
समझना; सबके सुख 
शान्ति से रहने और 
जीने के समान अघि- 
कार को मानना । 


(३) विशेष मानवधर्म | एकत्ववुद्ध 


अर्थनीति, कला, राजनीति और समाजनीति में खूब 
उन्नति कर लेना ही मानवसभ्यता का रक्ष्य नहीं है, इनकी तह 
में एकत्ववुद्धि होनी चाहिए। 'बहुस्याम्‌' को तो संसार 
समझता ही है, इसी बुद्धि का पह फल है;पर जव “एकोऽह” 
को मो समझ ळें तमी मानवधर्म पूरा हुआ जानिए । 

_ एकलबुद्धि को एक बार धर्म और एक बार लक्ष्य 
कहना विरोधात्मक साळूम होता दै। लक्ष्य आप्य होता है, 
और धर्मे तो ख से अभिन्न हो होता है । फिर धमे को 
प्राप्य कैसे कहा गया? उसके लिए उपदेश देने की क्या 





तो मनुष्य में वर्तमान होता है -- उसके विना वह 
ही नही --पर उसका जमना, फूलना और फलना मसा 
होता है । एकत्ववुद्धि का होना और व्यवहार मे क. 
प्रयोग कर सकना, दोनों दो वात है । | 

बच्चे एक से सौ तक आसानी से गिन ले जाते $ 
पर फिर पीछे एक तक लौट आने में कुछ कठिनाई होत प । 
यद्यपि सौ से एक तक की सभी संख्याओं में एक वीरहा 
से वर्तमान होता है। सब संख्याओं में एक को ट्रक. 
की प्रवृत्ति ही मनुष्य की विशेषता है, उसे पा लेना ष्णं | ` 
मनुष्यता । यह कुछ कष्टसाध्य है। इसी से जो लेग 
उसे पा जाते हैं, उनसे हमें सीखने की आवश्यकता होती है। 

यदि एकता का दर्शन करना ही सवका अन्न हो, ते | : 
आचारभेद से सैकडौं धर्मों की स्थिति स्वीकार की जा सन्तौ 
है । तब हिंदू हो या मुसलमान, ब्राह्मण हो या झू | 
सबका स्व स्वधर्म में निधन ही श्रेयस्कर हे । गीतापम | र 
यही तो है । आज की सभ्यता इसे पा सके तो निह । 
हो जाय । | 





CE Sama 


और धर्स 


में कम ओर कन दोनो रख जाता हूँ, फर भरे मरने के 
काद तुम ढोग आपस में मेरी झम की विरासत र 
कखरा लगाना, झन में नही । 





भगवान्‌ बुद्ध ( मञ्झिम निकाय ) 





( संसार के समस्त 


[ ले०--श्री भगवानदास गुप्त, 





धर्म शब्द का अर्थ है “जो धरे, सँभाले, आधार 1” 
| दचध का आधार “आस्तिकता” है। संसार के किसी 
| प्रम पर दृष्टि डालिए तो देखेंगे कि उसमें मुख्य बात एक 
| भी सत्ता का वर्णन है जो हमारे इन्द्रियज्ञान और इस 
गतिक संसार के परे है, और यही धर्म की मर्मकथा है । 
| पुराणों में लिखा है कि इस विश्व में सबसे पहले ब्रह्मा का 
| जन्म हुआ । उसी समय से आध्यात्मिक प्रश्नों पर 
| विचार होने लगा कि “इस कहाँ से आये, कहाँ जायेंगे, 
| बह विश्व क्या है, केसे वना, किसने वनाया १” संबने 
| अपनी अपनी मति के अनुसार कहा, पर आज तक कुछ 


निर्णय न हुआ । 

| मस्य ततत्वं निहितं गुहायास्‌' 

| द्रां वतेः किइती फुरो शुद हजार । 
| के पैदा न शुद तख्ते बर किनार ॥' 


अथे 


मांयावादी भवर सें डूबी नाव हजार । 
धज्जी उनकी एक भी लगी न आय किनार ॥ 
| किसने क्या कहा, इसका अध्ययन करना वडा ही रोचक 
| ह! अतः यहाँ पर सूक्ष्म रीति से इसका दिग्दर्शन करेंगे । 
| यौ तो गाँव गाँव, कुल कुल में एक धर्म पाया जाता है- 
“पंथ वही जाकह जो भावा |” 
भूतपूजा से लेकर विचारवान्‌ दार्शनिक मत तक पाये 
पाते हैं, पर मुख्य धर्म संसार में प्राचीन समय में 
| पीन और नवीन समय में एक कहना चाहिए । बाको सबं 
` ही चारों के शाखान्तर हैं। _ 












[थि A क 
विश्वध चा घारिळय 


(पूर्वाधे ) 


धर्मों का इतिहास” ) 


बी० ए०, स्वदेशी भंडार, काझी ] 


प्राचीन समय के तीन धर्म नीचे लिखे अनुसार हैं-_ 

( १) आयंघर्म- -मध्य में 

( २ ) पूर्वा धमे--चीन में 

( ३ ) पश्चिमी घमे- -मिस्र में 

नवीन धर्म--सेमितिक ( 5811110 ) धर्म अरब में । 
इनका पता अव तक पृथिवी पर पाया जाता है । पर 
इसमे इछ संदेह नहीं है कि इनके अतिरिक्त और भी बहुत 
से ऐसे धर्म हुए हैं जो वेपते हो गये हैं। बहुत सी 
सभ्यताए, बहुत से देश, बहुत से राष्ट्र ऐसे हुए हैं जो 
अव विल्कुल मिट गये हें । प्रथिवी बहुत बृद्ध है। 
विज्ञान के हिसाव से इसकी आयु ३० करोड़ वर्ष की हो 
गई है, और ३ लाख बर्ष से इसपर मशुष्य बसा है। 
सूर्यसिद्धान्त के अनुसार प्रत्येक चतुर्यगी ( सत्ययुग, त्रेता, 

' द्वापर, कलियुग मिलकर ) ४३ लाख धर्ष की होती है $ 
और ऐसी कितनी ही चतुर्युगी वीत गई' । फिर इस कालै 
के महान्‌ दृश्य में कितने धर्म वने विगड़े, किसंको पतां १ 

` १-आयेषमे 

प्राचीन धर्मा' में सबसे प्रसिद्ध आयघमे है । इसका 
जन्म हिंमालय के उत्तर या पश्चिम में कहीं हुआ था । 
उत्तरी यूरप में नारवे, स्वीडेन (1१०7४३४, S९५९! ); 
पश्चिमी यूरप में एग्लो सैक्सन ( ^7४10-82%07 ), 
जर्मन, अंगरेज, फरासीसी इत्यादि के लकड़दादा लोग; 
दक्षिणी यूरप में थूनानी, रूमी इत्यादि; पश्चिमी एशिया में 
ईरानी (पारसी); दक्षिणी एशिया में भारतवासी इसी भभे के 
माननेवाले थे । यह विस्तृत क्षेत्र इसी आयेधसे के एंक 
न एक रूपरूपान्तर पर चलनेवाला था । - 
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गीताधमे 


मेँ न नका) ये गो तिष्ठत ने भी वही काम किया । ये भी पितरों दे क 


आर्य लोग प्रकृति की आन्तरिक और बाह्य शक्तियों के 
उपासक हैं और अत्येक शक्ति का एक अभिमानी सा 
मानते हे । जैसे हमारे यहाँ इन्द्र, वरुण, सूर्य, अभि 
इत्यादि हैं वैसे ही सबके ये । देवश्रेणी में दो दल थे 
एक पुण्य के सहायक, दूसरे पापके। ये आर्य लोग 
अद्वैतवादी भो थे । 

जीवात्मा को अनादि मानते थे। शयु के वाद 
उसकी आवश्यकताओं की पूति पर बड़ा विचार किंया जाता 
था । इसी का नाम पितरोपासना और सत्कार है । 

विद्वानों का सत है कि हिमालय के आसपास आर्य 
लोग एक ही जगह रहते थे और संख्या बढ़ने पर वहाँ से 
उत्तर, पश्चिम और दक्षिण को फेल गये। इस मत से 
नारवेवाले (Norwegian), स्वौड्‌, ए ग्लो सेक्सन, रूमी, 
यूनानी, पारसी, हिंदू. सब नाते में भाई वंद हें । इनकी 
भाषाओं में बहुत सी वस्तुओं के लिए एक ही शब्द मिलते 
हैं जो कि ऊपर लिखे मत को सिद्ध करते हैं । 

आयौँ में मन्त्र द्वारा पूजा हुआ करती थी । भेंट 
विशेष कर अभि में चढाई जाती थी । मूर्ति बनाने को 
चाल न थी । पहले पहल मूर्ति आयौं में यूनानियों ओर 
उनकी देखादेखी रूमियों ने बनाई । भारतवर्ष में मूर्तियाँ 
बंहुत पीछे बनीं । पहले अभि में ही हवन हुआ करता था । 


२-पूर्वी या चीनी धर्म 


आयौँ के पूवे या बाए हाथ को ओर चीन का धर्मे 
था । इसका विस्तार चीन, मंगोल, मंचू , कोरिया, जापान, 
बमो तक था । ये लोग प्रायः सूर्य और नाग के उपासक 
थे। और इस तरह विशेष रूप से ये भी अहृति की 
'शक्तियों की पूजा करते थे । इनके यहाँ राजा की बड़ी 
महिमा थी । उसे सूर्य का बढ़ा अंश मानते थे। चीन 
में कत्मयुशियस नाम का एक बहुत बड़ा विद्वान्‌ हो गया है 
जिसने वहाँ ध्म और राजनीति को बड़ी जागृति दी । जापान 


भक्त ये तथा मूर्तियाँ बनाने और पूजने में निपुण थे । 
३_पश्चिमी (या मिस्र का ) घम 

आयौँ के पश्चिम या दाहिने हाथ मिस्र का ध्म था | 
यहाँ भी कमोवेश वही कथा थी । सूर्य की उपासना ष 
भी थो, पर और भी प्राकृतिक देव माने जाते थे । भूत 
आत्मा के लिए जैसी सामग्री इस देश में जुहाई जाती थी उह 
देखकर सारा संसार आज चकित हो रहा है । मूर्ति बनाने कौ 
विद्या बहुत बढी चढी थी । इनके देवता विशेष कर जन्तु- 
रूप के थे-जैसे हमारे दसिंह, हनुमान, गणेश इत्यादि हैं । 

यह बहुत थोडे शब्दों में प्राचीन धर्मों का दिग्दर्शन 
हुआ जो ३००० वर्ष के पेश्‍तर के हें । इनकी विशेषताएँ 


वही हैं जो ऊपर लिखी गई हैं । श्रकृति की शक्तियों के | 


देखकर उनके चलानेवाले देवों की पूजा, भय ओर प्रीति, 
इस जीवन के वाद के लिए पूरा प्रवन्ध, यह हुआ परमात्मा 
और जीवात्मा का स्वरूपनिदर्शन । सव विचार सरल थे, पेंच 
पाँच और पाण्डित्य न था, पर साथ ही साथ इन सव धमं 
में विचारयुग भी आता गया । क्या मिख में, क्या भारत में, 
क्या चीन में सभी जगह दर्शनशाज्रों की उत्पत्ति हुई । यही 
नहीं, एक दूसरे में परामर्श भी होता रहा है । धर्मेयुद्ध के 
उदाहरण तो अवश्य मिलते हैं, पर धर्मसंमेलन भी बहुत 
हुए। देवताओं की अदला वदली तक हो जाती थी। 


जब यूनान और रूम की सेंट हुई तो एक दूसरे के देवता ._ 
स्वीकार किये गये। रूम और मिस्र की मुठभेड हुई वे | 
देवताओं की वदलौवल हुई । जव बौद्धधर्म चीन ओर | 
जापान में गया तो यहाँ के देवताओं का वह अपने सांय ढे | 
गया । यहाँ अपने देश में ही दासों और दसु * | 


अनेक उपासनाए आज दिन हमारे धर्म में मिल गई हैं । 
एक अद्भुत वात देखने में आती है कि मनुष्या की 


तरह घमो का भो जीवन होता है, “ कौमार यौव॑न॑ क. न 1 | | 
बथोत्‌ अन्म होता है, व्याधि और इत्यु सभी दी ` | | 





| गी बचपन में अपने नये जीवन से प्रफुल्लित, उत्साहमय, 
| (त पर विश्वास करनेवाले ; युवा होने पर शक्तिमान्‌, 
| पते पर पूरा विश्वास रखनेवाले, अपने विश्वास और मत 
| ने दुसरो को सिखानेवाले--चाहे वल ( तलवार ) से हो 
| गप्रेमसे; प्रौढ होने पर शान्त होनेवाले, विचारवान्‌ होने- 
हे; दृढ होने पर अनुभवी, बुद्धिमान्‌, बलहीन, उत्साह- 
| हत होनेवाले होते हैं । 

| अव व्याधि देखिए-- 

“यदा यदा हि धमंस्य ग्लानिर्भवति भारत” 


ह —गी० ४।७ 
(जब जव होय घसं की हानी” 


ये धर्मो के रोग व्याधि हैं । जब ये आ जाते हैं ता इनकी 
बिकित्सा होती है । इनके चिकित्सक “वैद्यो नारायणो हरिः 
| ह। यह स्वयं औषधि करते हें “संभवामि युगे युगे » ( तव 
| नु लेहिं मनुज अवतारा ) । जन्म के साथ मरण लगा है । 
| इही भोष्म नियम धर्मों का है । ऊपर जितने धर्म गिनाये 
गये उनमें आज कोन' जीवित है ! 

“यह सब थे किस्से हुए कहानी, 
` खेडृहर पड़े हैं फुकत निशानी? 

भोर इसी तरह नवीन धर्म भी न रहेंगे । 

किंतु एक वात असाधारण दोख पड़ती है। हमारा 
धमै ( भारतीय आर्यधर्म ) आज तक जीवित है, यद्यपि 
सके भाई वंद सब चल वसे । आगे क्या होगा, सो 
| भविष्य के उदर में है । कदाचित्‌ यह चिरजीवी हो | 








| 





सेमितिक धमे 
भव थोड़ा सा वृत्तान्त सेमितिक धर्मा का देते हैं जिनमें 
| गैन शाखाएँ समय के क्रम से हुई-- 
| . (१ ) यहूदीधर्म-- ३००० वष का । धमेपुस्तक-- 
| तौरात और जवूर । 
| (२) इईसाईधर्म--२००० वर्ष का । धर्मपुस्तक-- 


इंजील । ` 
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( २ ) मुसलमान या इस्लामधर्म-१५०० वर्षका । 
धर्मपुस्तक- कुरान । 

इनकी पहले नवीन धर्म इस वास्तै कह आये हैं कि 
इनका इतिहास केवल ३००० वर्षों का है । जब इनका 
जन्म हुआ तब पुराने धर्म बूढ़े हो चुके ये। कई एक 
परलोक को सिधार चुके थे। इनको सेमितिक धर्म इस- 
लिए कहते हैं कि इनके आदिसंचालको में शेम नाम के 
एक महात्मा हो गये हैं। यह नूह.के पुत्र ये। इन्हीं 
नह के समय में प्रथिवी जलमग्न हुई थी । 

इन तीनों धर्मा' के सिद्धान्त एक हैं जिनको पहले धर्म 
याने यहूदीधर्म ने स्थापित कर दिया था। ये लोग-- 
. (१) एको रह्म द्वितीयो नास्ति’ एक ईश्वर के 
माननेवाले थे ओर हैं । .पर मनुष्य की चित्तवृत्ति ऐसी 
है कि केवल एक ईश्वर से पूरा ही नहीं पड़ता, इसलिए इनके 
यहाँ हजारों फिरिरते खुदा के हुक्म की तामीली करने को 
वने हें । ये सब आतिशी या अमितत्त्व के हैं । खाते पीते 
नहीं, पर काम सदा कर सकते हैं । इंग्लिस्तान- के कवि 
मिल्टन ने अपनी एक पुस्तक में लिख दिया कि फिरिरते 
आदम से मिलने आये और उन्होंने फल खा लिया । - इस- 
पर पादरीसमाज में कोलाहल मच गया । 

इसाईधमे का समय आते आते खुदा को पुत्र भी हो 
गया और मुसलमानधर्म के आते आते खुदा का मित्र भी 
हो गया, क्योंकि ये लोग मुहम्मद को खुदा का दोस्त 
कहते हैं-- | 

४ हबीबे खुदा अशरफे अस्बिया ? । 

इनके अलावा अनेक देविंक व्यक्ति ( कारकुनान कजा व 
कदर- आज्ञा और प्रकृति के संचालक ) अपने विभागों 
का काम चला रहे हैं । सर 

(२ ) ईश्वर के प्रतिनिधि एथिंवी पर पैगंबर (.पेगाम 
का अर्थ “संदेश??, बर का अर्थ “लानेवाले?? ) कहलाते थे । 
ये लोग ईश्वर की आज्ञा मनुष्यों को सुनाते थे और उनकी 
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आना ईश्वर के पास पहुँचाते ये। कभी कभी यह राप 
आकाशवाणी द्वारा और कभी कमी फिरिरतों द्वारा होता था । 

(३) ईश्वर का एक विपक्षी या शरद भी था जिसे 
शेतान कहते ये ( जैसे हमारे यहाँ देव और दैत्य ) । यह 
बड़ा शक्तिशाली और बडी सेनावाला था । इसने ईश्वर 
के शुभ कार्यो में बड़ी बाघा डाली । 

(४) ईश्वर ने छः दिन में सष्टिरचता की और 
सातवें दिन ( रविवार को ) विश्राम किया । पृथिवी पर 
पहला मनुष्य आदम नाम का उत्पन्न हुआ । इसको 
पौड़ी के बाद पैगंवर नूह हुए । फिर दाऊद हुए जिनको 
खुदा से तौरात नाम की घमपुस्तक मिली ! फिर मूसा 


पैगंबर हुए जिनको जवूर नाम की धर्मपुस्तक ईश्वर से मिली । 
फिर ईसा हुए जिनको इंजील मिली । अन्त. में सुहम्मद 
हुए जिनको कुरान मिली । 


(५ ) आत्मा या रूह मरने के वाद से मल्य या 
कयामत तक छत्र में ठहरी रहती है। उसी दिन सवके 
कमो के फल व दण्ड मिलते हें । आत्मा का वितरण बहुत 
. संकुचित है--पशुओं में आत्मा नहीं, जियो में आत्मा नहीं 
और बच्चों में भी धर्मसंस्कार के पहले आत्मा नहीं होती । 
ये यहृदीधम के सिद्धान्त ईसाई और मुसलमानों पर भी 
वैसे ही माननीय हैं । ईसा की इंजील में बार वार लिखा 
है कि दाऊद और मूसा की पुस्तकों को अक्षरशः मानो । 
, मुहम्मद कौ कुरान तो मानों तौरात, जवूर और इंजील की 
सहायक पुस्तक है । 

जब यहूदीधर्म का जन्म हुआ तब सब प्राचीन धर्म 


जजर हो चुके थे। कई तो मिट चुके थे। इसलिए 


आचायां को दम्भ ने, पाखण्ड ने, तृष्णा ने, झूठे मान ने 
स्वार्थ ने.ऐसा घेरा कि उनके आचार बिल्कुल भ्रष्ट हो गये । 
इसा की इंजीर बहुत करके, और मुहम्मद की कुरान आधी 
इन्हीं यहूदियों कौ शिकायत से भरी दै । वे अपने को 


- अमल करने की और यहूदी आचार्यो कौ 


गी ईश्वर के प्रेमपात्र हें 

समझते थे कि हमी ई छि हैं। इसका क 
यह मिला कि वे अपमानित हो गये, घर से निकाल ३5 | 
गये और बेठिकाने हो गये । द्वि 


यह सब हो ही रहा था कि इसा का जन्म हुल | 
इस धर्म ने एक के तीन कर दिये । हम पहले कह झे | 
कि यहदीधरम की कोई निन्दा नहीं करता था । उसे सद 
मानते थे। ईसा का जन्म आठ वर्ष की 1३ 
कन्या मरियम से हुआ था। इंसा की माँ और उसे 
अनुयायी ईसा को खुदा का खास वेटा कहते थे । यदूदिया 
की किंताव में पहले से इसकी कोई खबर नहीं थी। 
इसलिए दो मत हो गये । और मुसलमानों ( जो बाद ग्रे 
हुए ) की किताव में ईसा केवळ एक पैगंबर कहे गये बे, 
इसलिए तीन मत हो गये । अगर इसा खुदा के बेटे न 
माने जाते तो तीन धर्म न होते और शायद यहूदी आचागों 


को समझा बुझाकर, दण्ड देकर, सुधारकर नया शुद्ध 


यहूदीधर्म चल गया होता । | 

ईसा को ईश्वर का बेटा बनने का भारी मूल्य देना 
पड़ा । यहूदियों ने उनको मार ही डाला । उनका धम | 
प्रेम और क्षमा का था । सव मनुष्य बरावर समझे जाते | 
थे। इसे फैलने का खूब अवसर मिला, क्योंकि यहि | 
से लोग दुःखो थे। प्राचीन धर्म रह नहीं गये थे, अतः | 
इसने यूरप में पश्चिम की ओर हाथ वढ़ाया और पिमो | 
आर्यो' की वस्ती जहाँ भी बसी थी उनको अपनाया। | 


धीरे धोरे सब ईसाई हो गये । दक्षिण भारत तक ९ 


उसका प्रभाव पड़ा । | 
इन २००० वर्षा' में इसने अनेक रूप बदले । 1 


' वर्षे के जन्म हुभा। 
` उसकी बड़ी महिमा हुई, मान हुआ । फलतः उसके . 2१ मकके) भ सुदम्सद » 


इन्होंने एक इश्वर 


देश दुराचारियों से भरा था । 


` और सदाचार का संदेश सुनाया । .इनको कुरान मै 


से अधिक तो यहूदियों .और इईसाइ्यों को धरमपुर 


बाकी उपदेश है । 
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त्त्य २. 


बनि कुरान को आइत्ति अभी समाप्त की है और उसमें 
| ) तिम सो ऊपर लिखा हे । इसमें सव मनुष्य ( स्री 
बराबर माने गये हैं । इसका वड़ा आकर्षण है, 
कहना पड़ता है कि ईसाई और इस्लामधर्म के 
हद होने में ईश्वरेच्छा थी ; नहीं तो ऐसी कोई विशेषता 
| क कर कुरान में मुझे तो नहीं मिली । हाँ, संचालकों के 
हु में तलवार अवश्य थी । | 
अख में जन्म लेकर इसने अपने पड़ोसी सिस्न और 
' | एहीधमाँ' पर विजय की । मिस्रधम का हाल तो लिख ही 
| के हैं। पारसी जरतइती धर्मवाले ईरान या फारस में 
| छरे माई वंद आयो' की वस्ती थी । ये लोग अभि और 
| ख के उपासक थे । इनका नेता जरतरत अपने हाथ में 
| । बाढी में आप्रि रखकर चलता था ( “जर”?”-सोना या अभि, 
| “ततर्थाली या “दस्त”-हाथ ) । इस धर्म को इस्लाम 
` | ऐसा नष्ट किया कि इसंका नाम निशान भी न रह' गया । 
| ब थोडे लोग भागकर हमारे देश में आ वसे जो पारसी 
कलते हे । इनकी धर्मपुस्तक का नाम जेंद आवेस्त है । 
| ऋ पहवी लिपि में लिखी है जो वाए से दाहिने को 
| चतो है 
| दैवयोग से फारसी भाषा अब तक जीती है, बल्कि 
| फैल हो गई हे । इस्लामधर्मियों की यह एक विशेषता रही 
रबि इन्होंने जिस देश को जीता वहाँ की भाषा में नया 
। “बन डाळ दिया । पर उसे अपनी अर्वा की लिपि में लिखने 
| झे। जव भारत की विजय हुई तो यहाँ फारसी पढ्ने 
| भरे वाढ चली । अर्वां पढ्ने की चाल बहुत कम थी । 
जिन अक्षरों में हम फारसी लिखते हैं ये अर्वा अक्षर हैं, 
[| भसौ नहं | 
| हमारे दे में इस्लामधर्म ने जेसी विजय और 
| लाचार किये, सव लोग जानते हैं । बमो, चीन, जापान, 
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जा ओर आसपास के टापुओं तक में सुसतलमान आज तक 
हे सख्या में मौजूद हैं। इन देशों के लोग वौद्यमत 
माहा जे है न मुसलमानों से पद्युवध करवाकर 

पश्चिम में मित्र देश का. हाल तो लिख ही चुके हैं। 
वहाँ से सारे उत्तरी तथा कुछ पूर्वी और पश्चिमी अफ्रिका में 
भी इस्लामधर्म फैल गया और जब त्तार ( 61721६९” ) के 
रास्ते पुतंगाल ( 07६५४३ ) एवं हिस्पानिया (513117) 
पर धावा किया । यहाँ इसका और इसाइयों का सामना 
पड़ा। इसाई ठंडे देश के बलिष्ठ लोग थे, ये अत्याचार 
क्यों सहते १ इन्होने इस्लाम को मार भगाया । 

यहाँ से हरने के कुछ ही वाद पूर्वा यूरप में रूम 
( इस्तुंठुनियाँ ) पर इस्लाम की विजय हुई जहाँ आज तक 
वह किसी न किसी रूप में माना जाता है । « विद्वानों 
का कहना है कि यदि पश्चिम और पूर्व यूरप में सुसळमानी 
धावा एक साथ होता, तो शायद आज दिन सारा यूरप 
इस्लामधमे का अनुयायी होता । 

जान पड़ता है कि ईसाई और इस्लामधमो' ने सम- 
झौता करके सारी एथिवो का वटवारा कर लिया है । इसका 
कारण ऊपर दे आये हैं । यही दो धर्म आज दिन युवावस्था 
में हें और वलसंपन्न हे। और सव बूढ़े हो गये हैं, 
चल बसे हें. । ईसाईधमे दया, नम्रता और शील से 
चलता है तथा इस्लामधर्म इनके साथ साथ तलवार भी 
रखता है । | 

यह इस लेख के पूवोध में बाहरी धमों' की कथा 
संक्षेप में हुई--अव यदि स्थान मिला तो उत्तराधे में अपने 
देश के धर्मो' का वृत्तान्त ऐसे ही संक्षेप में उपस्थित 
करेंगे । | 
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नितचधर्ण का परिव्यय 
( संसार के समस्त धर्मो का इतिहास ) 


[ ले०-आ्री भगवानदास गुप्त बी? प° 
( उत्तराधे ) 


आर्यधर्म का जैसा विकास हमारे देश में हुआ उसका 
कुछ संक्षित विवरण इस प्रकार है--धर्म के विचार का जन्म 
यहाँ वेद से हुआ है और बेद में प्राकृतिक शक्तियों के 
अभिमानी देवताओं की उपासना मिलती है', पर साथ ही 
साथ एक ब्रह्म, एक ईश्वर पर विचार भी स्थान स्थान पर 
पाये जाते हँ - 
“सहस्र शीषा पुरुषः ।' 
. (इढुँ विष्णुर्विचक्रमे त्रेघानिदधे पदम्‌ ।' 
ऐसे ऐसे मन्त्र वेद में हमारे सामने आते हैं जिनसे जान 
पड़ता है कि अनेक्य के ताने वाने में से भी ऐक्य की ज्योति 
वेद के ऋषियों ने देख ली थी । 
वेदों के वाद ब्राह्मण और आरण्यक ग्रन्थ वने, पर 
इनकी विशेष महिमा नहों है। व्राह्मणों में विशेष कर 
कर्मकाण्ड की विधियों हैं और आरण्यक में ऋषियों ने अरण्य 
में जो शिक्षाएं दी हैं उनका वणन है । [ 
महत्त्व के ग्रन्थ उपनिषद्‌ हैं, वेद के वाद इन्हीं की 
महिमा है। सच तो यों है कि इन्हीं को “वेदान्त कहना 
उचित है । 


` १-जैदिक धमै पर कुछ लिखना टेढो खोर है। बेदार के 


बारे में अमी आधुनिक विद्वानों में एकमत नहीं हुआ है। तो फिर 
बिना सचा अथं समके वदिक मत को स्थापना बैसे हो सकती है ? 
तो भी दो प्रचलित मत प्रसिद्ध हैं। ( १ ) पाश्चात्य विद्वानों का मत- 
बे में बहुदेवोपासना हे । ( २ ) मारतोय मत-वेदों में एक की ही 
( नाना स्मो में ) पूजा हे । “एक सद्विप्रा बहुधा वदन्ति - सं 


_ अर्जुन ने भगवान्‌ के पास वैठकर लगन से ज्ञान सीखा था। 


स्वदेशी भंडार, काशी ] 


उपनिषद्‌ शब्द का अर्थ है “पास बैठना” । गुरड 
पास बैठकर शिष्य ने जो ज्ञान सीखा वह उपनिषद्‌ है। 


उपनिषदों में ज्ञान का नया विकास हुआ। इनमे 










ऊपर की खोली है। भीतर के तत्त्व तथा आत्मा को दिन ||; ) 
रखना चाहिए । मैला न होने देना चाहिए ।. इस तह शश 
के विचार उपनिषदों में हैं । 
उपनिषद्‌ मानों ज्ञान और विचार के बीज ये। झे 
बाद ही इस देश में अध्यात्म के अध्ययन का विकास हुआ। | हुम 
उपनिषद्‌ की इसी विचारधारा में से छः मुख्य शान ग नेते 
दर्शन बने । उनके निर्माता आज तक संसार में प्रसिद्ध है 
याद्‌ रखना चाहिए कि इस जिज्ञासा का मुख्य विषय > 
अध्यात्म है जो ऊपर लिंख आये हैं । | 
१--न्यायशास्न के निमोता-गौतम | 
२--वैशेषिक २२ २ कणाद 
१--इस महावाक्य का प्रचलित अथे दूसरा है- (ग “या, 
त्वं ( तू ) असि ( है )। | 
२---दशेन शब्द का अथे हे--जो हमें दिखे, * ' शं 
आँखें खोल दे । E | 
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/--योगशात्र 32 22 पतञ्जलि 
| „मीमांसा 22 २३ जैमिनि 
(वेदान्त 2० २२ व्यासया बाद्रायण हें | 


| एर यह इनका कालक्रम नहीं है ओर न इसका निर्णय 
त एकता है! इन सव आचार्यो' में कपिल सबसे 
| बोर हैं। ये ब्रह्म की पोती देवहूती के पुत्र थे, इसलिए 
# लेग इनका सांख्यशात्र सवसे पराचीन मानते हैं। 
वाशात्न की शब्दावली और उसके नियमों का परिचय 
क्षिपँचो में आता है । इससे कुछ लोग उसी को सर्वप्रथम 
ते हैं । 
कुछ लोग कहते हैं कि-- 
(१) वैशेषिक के वाद सांख्य और (२ ) सांख्य 
बाद वेदान्त हुआ, क्योंकि ( १ ) वेशेषिक वाहरी संसार 
ू प्रधानता दिखलाता है, ( २ ) सांख्य आन्तरिक पदार्थों 
[ |अरासा ) की ओर विकासमय होकर बढ़ता है तथा 
1 |(३) वेदान्त अव्यय और अक्षर ब्रह्म तक पहुँच जाता है । 
पहि कुछ लोग यही समयक्रम मानते हैं । जो हो, पर 
(श्र: योगशान्न सांख्य का संबन्धी समझा जाता है। 

ह हत व्यासजी का वाया हुआ है । उनका समय कृष्ण 
' सम समझना चाहिए ओर जैमिनि उनके शिष्य थे, 
 ऐदेनि मीमांसा वनाई । 

गाल विद्वान्‌ इस जाग्रति का समथ ३००० था 
१० वषे प्राचीन मानते हैं । | 
| पपर उन शब्दों का अर्थ समझ लेना घाहिए 
भोग इन शाको में होता है । 
(१) ब्रह्म ( परमात्मा )--यह शब्द “ बृह्‌” धा 
|. ९। उसका एक अथ है “बडा”, “ महव? 
। पो इन्द्रियज्ञान से परे हो। और दूसरा अर्थ है 
। भी? वदती, बृद्धि ( जैसे वृक्ष बढ़ते हैं ) अर्थात्‌ जिससे 
| ३ त हुआ हो। साधारण शब्दों में यही ईश्वर, 
| यही परमात्मा कहा जा संकता है । 






विश्वध का परिचय 
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अभावित होता है। (. "तल रहता रा 
परे होता है। उस ली श FR क 

का न्म का अक्षर कहते हे । वह 
रि के अपञ्चो से विक्त और प्रभावित नहीं होता 

( ३) आत्मा ( जीवात्मा ) ब्रह्म का वह भाग 
जो शरीर से मिलकर संसार का व्यवहार कर रहा है वह 
आत्मा ( 56 ) कहलाता है । 

( ४ ) माया--यह दो शब्दों से वना है.“ मा ,:- 
मापना, नापना; और “या “जो? जो नापा डा 
सके अथोत्‌ जिसका ज्ञान इन्द्रियों से होता है। इसलिए 
जो इन्द्रियगम्य है, परिवतनशील है, नश्वर है वही माया है। 
इसी को प्रकृति भी कहते हैं, “प्र ?-भलीभौति “कृति??- 
किया गया ( काम ) । 

( ५ ) जगत्‌ू--शब्द “ग, चलना “ ग??* चलना 
इन दो “ग? से वना है । 

४ स्‌सार” संसरति--जो सरकता जाता है । 

विश्व” विश धातु से बना हे अथात्‌ जो बराबर 
फैलता है । 

( ६ ) हवेत, अद्वेत--जो ब्रह्म और माया तथा पुरुष 
और प्रकृति दोनों को सत्य ओर स्वतन्त्र मानते हैं, वे 
“द्वैत?? अथीत्‌ दो के माननेवाले कहलाते हैं। और जो 
केवल ब्रह्म को सत्य तथा माया को मिथ्या ( झूठ ) मानते 
हे, वे “अद्वैत” (बिना दूसरे के) अथात्‌ एक के 
माननेवाले कहलाते हैं । 

४ ट्रेताद्वेत 7--जो लोग पुरुष और अङ्कति दोनों को 
सत्य मानते हें, पर कहते हैं कि प्रकृति पुरुष का एक रूप- 
मात्र है, वे “द्वेतादैत” अथात “दो? और “एक” 
दोनों के मांननेवाले कहलाते हैं । 

८६ विशिष्टाद्वैत 77 जो चित्‌ ( जीव॑), अचित्‌ ( जड- 


समूह-प्रकृति ) और ईश्वर या पुरुषोत्तम तौनों को मानकर ˆ 
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_ स्ट 
अनन्त जीव और जगत्‌ को उनका शरीर 
८बिशिशब्दैत” हैं । बरह्म स्वयं तो एक दै ही, 
में चिन्मय आत्मा और जब प्रकृति ये दो विशेष हो 

इन शब्दों के अर्थ समझकर अब हम यह २ 
इन छहों शालं के मतो में कौन कौन चीजें मिलती दे. ! 

(१ ) परमात्मा और जीवात्मा को सभी अनादि 
` और अनन्त मानते हें । 

(२ ) अक्ति या जगत्‌ को भी 
सब मानते हैं । 

( ३ ) पुरुष प्रकृति ( शरीर ) के द्वारा 
सकते हैं, अन्यथा नहीं । 

(४ ) यही आत्मा और शरीर का संमिलन सारे बन्धन 
और दुःख का कारण है । आत्मा को शरीर के बन्धन से 
छोड़ाना ( आवागमन से रहित होना ), पाप पुण्य के फलों 
के परे होना, ब्रह्म में मिल जाना, यही निवाण है, 


समझते हें, वे 
पर उसी 


किसी न किसी रूप में 


हो कार्य कर 


परम ज्ञान है । 
अब इनके मतभेद देखिए-- 
(१) न्याय इसका अर्थ है प्रवेश करना 
( 'अनेकः अथात आन्तरिक और बाहरी जगत्‌ का ज्ञान 
आत्मा को किस अकार होता है )--विचार, तर्क और 
ज्ञान के नियमों तथा विषयों का विशेष वर्णन इस गान्न में 
है। अन्य विषय जैसे विचार के हैं, आत्मा और परमात्मा 
भी वैते हो हैं। यह नहीं कि केवल अध्यात्म ही न्याय का 
_ विषय हो, बल्कि ज्ञान और विचार के नियम शुद्ध होने चाहिए, । 
न्याय का विषय है कर्मी के बन्धन से मोक्ष; क्योंकि इन 
कर्मौ' के फल दुःख और दोष हें । 
( २ ) वैशेषिक --न्याय को प्रधान शाखा कणाद की 
घनाई हुई है । कणाद का अर्थ है कण चुंगनेवाला । इनका 


यह नाम इसलिए पड़ा कि गौतम की न्यायपंद्धति के इन्होने ` 


बहुत से और सूक्ष्म विभाग किये । न्याय के अनुसार 
जगत्‌ अणुओं के संयोग से बना दै जो अनन्त और असंख्य 


निक??? 


हे, और वह संयोग अदृश्शक्ति से होता है । 
अनुसार अत्येक अणु का एक विशेष तत्त्व माना 
और इनके संयोग के नियम वताये गये हें । 

ज्ञान का स्थान आत्मा है। इसके दो मकार है... 
जीवात्मा और परमात्मा । यह सवेव्यापी है। ड 
छोटे से लेख से पाठक समझ गये होंगे कि इन दोनों ङे 
का झुकाव विशेष कर प्रकृति के अध्ययन की आर है, त 
इनके आचार्य लोग सदा इन शास्त्रों को जह्मविद्या का केन 
कहते रहे हैं । 

( ३ ) सांख्य -- सत्ययुग में कर्पिल मुनि ने अप 
माता देवहूति को इस धर्मे का उपदेश किया था। कार 
द्वैतवादी हैं । यदि देखा जाय तो कपिल केवल एक इर 
या ब्रह्म को सत्य अनादि माननेवाले हैं, किंतु ब्रह्म से माया, 


पुरुष से प्रकृति, आनन्द से दुःख, निर्दोष से दूषित, नि. 
कार से विकारवान्‌ उत्पन्न हो नहीं सकता; इसलिए उन्हे | . 
प्रकृति का एक अलग स्वतन्त्र अस्तित्व ही खड़ा कर रिया 


है। यह नहीं सोचा कि. जव पुरुष को सर्वव्यापक, छो: 


` शक्तिमान, सबच्चिदानन्द माना, तो उसका जोडीदार उसी 
स्वतन्त्र और कुछ हो ही नहीं संकता । इस विप में 
वेदान्त का मत ही संत्य मालम होता है । रहं गये | 
के दोष, दुःख, विकार । पर यह हमारी अविद्या है जोश, 
ऐसा संमझते हँ । जिस दिन ज्ञानचछ खुल जातै ह द 
ये तो देश, काठ भौ] ` 
ह| ` 
कोई आनन्द से मांस खाता है । सवके लिए जो ४४ ॥ 
। मल मूत्र | 


= > हि 
विकार हँ, किंतु खेतो के लिए वे ही असुत है. | 


दिन ये भेदभाव नहीं रह जाते । 
पात्र के भेद से होते हैं, किसी के लिए हिंसा महीप 


दुःख है, दधीचि के लिए वही सुखमय थी 


पूछा, जाय तो मनुष्यजीवन भौ मर्छ के “| 
८ द्ञळायत्तं हि जीवितम्‌! ˆ 


साख्य में प्रकृति ही सब कुछ करती है, क ५ । 
साक्षीरुप है । पुरुष अनेक हैं, प्रीति रे ° हु 


याहे 
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| हडसन करती है । आत्मा से वुद्धि बनती है, उससे 
| इर और मन बनते हैं, और तव मन की पाँच शक्तियों 
ती हैं, जिनसे इन्द्रियज्ञान होता है । ' इसके वाद पाँच 
एत इय, पाँच कर्म इन्द्रिय और पाँच इन्द्रियों के तत्त्व 
आकाश, ज्योति, वायु, जळ, पुथिवी ) बनते हें, ये सव 
| परकर २४ संख्याएँ हुई' । पुरुष तो एथक्‌ एथूक 


Et 


| | दवही हैं, अठः यह संख्या या गिनती अनेक हो गई । 

| इसी से इसका नाम सांख्य पड़ा । न्याय में पहले जगत्‌ 
| क्षे मानकर प्रकृति की ओर चले थे; सांख्य में प्रकृति ही 

| | इहै, जगत्‌ उसका विकार है । 

: | अव यह आत्मा और प्रकृति का जो संयोग हैं वही 


| सारे पाप, दुःख और उपद्रव का कारण है । इससे मोक्ष 
। पाना महाज्ञान ओर परम कतेव्य है । 
( ४) योगशासत्र—सांख्य की एक शाखा है--उसका 


यही पतज्ञलि आयुवेद के प्रसिद्ध ग्रन्थ “चरक के रचयिता 
भौहें। यह वात ध्यान देने की है । योग-की क्रियाओं 
का शरीर से इतना सूक्ष्म संवन्ध है कि उसके निमोता को 
आयुर्वेद का विशेषज्ञ होना ही चाहिए । विना इसके उसका 
सिद्धान्त प्रामाणिक नहीं हो सकता यही नहीं, वरन्‌ यह 
इतना व्यावहारिक शास्र है कि बगैर गुरु के साथ बैठे इसकी 
. क्रियाओं को करने का बड़ा निषेध है । 
देखा देखी साधै जोग। 
छीजे काया बाढ़े रोग॥ 
' ` इसमें कोई नया मत या सिद्धान्त नहीं कहा गया है, 
| क्योकि यह सांख्यमत पर चलता है । "प्रकृति और पुरुष के 
| योग से छुटकारा पाना हमारा कर्तव्य है? यह तो सांख्य का 
` “मत है, पर यह हो कैसे, इसकी क्या युक्ति है? यह सब 











11 १--सांख्ययोगौ पृथक्‌ बालाः प्रवदन्ति न पण्डिताः \ 
| ( गौ» ५।४ ) अर्थात्‌ 'सांख्ययोग को पृथक्‌ कहै सो वालक है निवोध । 





| "व योगशाल् का है। “योग” शब्द का अर्थ है चित्त को योगशास्न का है । “योग”? शब्द का अर्थ है चित्त को 


विश्वषमं का परिचय 
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रोकना, जुट जाना, एक हो जाना, लय दो जाना, इश्वर में 
मिल जाना । इसके आठ साधन वताये हे--(१) यम 
( सहन ), ( २ ) नियम, ( ३ ) आसन, ( ४ ) प्राणायाम, 
(५) भत्याहार ( इन्द्रियों को वश में करना), (६) 
धारणा, ( ७ ) ध्यान और ( ८ ) समाधि। 

( ५ ) मीमांसा--इस शब्द का अर्थ है जिज्ञासा या 


` खोज ( विचार या निर्णय ) । इसके निमाता हैं जैमिनि जो 


व्यास के शिष्य ये । इसमें पुरुष अङ्कति इत्यादि के विचार 
पर विशेष ध्यान नहीं दिया गया है । इसमें “वेद और 
उसके ठीक अर्थ को जानना? यही धर्म है और यही मोक्ष का 
कारण है । जिसने 'वेदः जान लिया उसे और कुछ जानने 
को आवश्यकता नहीं । वेद्‌ शब्द है और शब्द अनादि 
और अनन्त होता है-ेदों में कर्मकाण्ड की प्रधानता है । 
इसी से मीमांसकों ने भी कर्मकाण्ड को ही मुख्य साना है । 
“कर्म करो और इश्वर को अर्पण करो ।? इसको पूर्व मीमांसा 
कहते हें । और इसके विरुद्ध पक्षवाले . वेदान्त को उत्तर 
मीमांसा कहते हैं जिसमें कर्मकाण्ड का निषेध किया गया है । 
( ६ ) वेदान्त-दशनों में सबसे प्रभावशाली वेदान्त 
है। ऊपर लिख आये हैं किं असल वेदान्त उपनिषदों 
को कहना उचित है। वहीं व्यास के वेदान्तमत के मूल 


और अङ्कर पाये जाते हैं । इसी से इसका यह नाम्‌ पड़ा । 


उदाहरण के लिए छान्दोग्य उपनिषद्‌ ( ३-१४ ) देखिए । 
“वास्तव में यह सारा जगत्‌ ब्रह्म ही है--उसी से 
उत्पन्न होता है, उसी में लय होता दै--उसी में इसका प्राण 
है । प्रत्येक प्राणी को शान्ति से उसकी उपांसना करनी 
चाहिए। » इस प्रकार वेदान्त का मत अद्वैत हुआ--“एकोऽहम्‌ 
द्वितीयो नास्ति? “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म’ यह जगत्‌ , जो हम 
देखते हैं, झूठा है। असल में है नहीं, केवल उस ब्रह्म 
का विकार है; जैसे मनुष्य का स्वप्न । इसी विकार को साया 
कहते हैं। इस माया या अविद्या से छुटकारा पाना 


ही मोक्ष है । 
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वेदान्त में जो ब्रह्म का विचार है इसको आस्तिकता का 


अन्तिम शब्द कहना चाहिए ! यदि हम मानते हैं कि 
ब्रह्म, पुरुष या ईश्वर नाम कौ कोई सत्ता है, तो उसको देश, 
काल, सुख, दुःख से परे विचारना चाहिए । यह सव 
विचार तो जीवात्माओं के हैं। वह तो सत्य है ही, पर 
यह जगत्‌ तो उसी में रम रहा है; अतः वह भी सत्य है । 
जब पूर्ण सत्य है तो भाग भी सत्य है । 
. जो सिद्धान्त या मत हमारे जीवनव्यवहार ( शरीर- 
यात्रा ) के अनुसार नहीं हो सकते, उनपर विश्वास होना 
कठिन है। हम इस नाप तौल के संसार में रहते हैं 
( माया शब्द का अर्थ “नापना” ऊपर कह आये हैं ) और 
हमारे लिए यही सत्य के लक्षण हैं। जो वस्तु नाप तौल 
में ठीक ठहरी वही सत्य है, पर कहा जाता है कि हम तो 
सपना देख रहे हैं, जब जागेंगे तव झूठ साबित हो जायगा । 
३६ करोड़ आदमी आज दिन इस देश में रहते हैं। भला 
इनमें से आज तक कितने जागे हैं १. किसने इसका संदेश 
सुनाया है १ 
संसार के मिथ्या होने का बड़ा चिह्न परिवर्तन है, 
पर उसमें भी ऐसी सत्यता है कि ब्रह्म का चमत्कार दिखाई 
देता है। सबसे साधारण परिवर्तन रात दिन का है, 
किंतु वह भी ऐसा नियमवद्ध है कि सूर्योदय और चन्द्रोदय में 
एक पल अनुपल क्या, विपल का भो अन्तर नहीं पड़ता । 
ऐसे नियमबद्ध जगत्‌ को मिथ्या कैसे कह सकते हैं १ 
“God is aw” say the wise, 
O Soul! let us rejoice, 
If he thunders by lav, 
The thunder is but His voice, 
| | Tennyson. 
| अथ-- बि 
“ब्रह्म नियम है” बुध कहत, प्राण करहु आनंद ! 
रुद्र होहि गरजहि यदपि, गरज ब्रह्म को बंद 
“जो छोग माया को बहुत मिथ्या पुकारते हैं उनसे वह 


और भौ क्रूर होकर बदला लेती है। सबसे बड़े मायावादी ` 
दो हुए--एक तो स्वयं व्यासजी जिन्होंने वेदान्त वनाया । म 
उनको माया ने ऐसा घेरा कि अपने पुत्र शुकदेव के भा 

में पागल हो गये, और शंकर भगवान्‌ ने जब स्वयं या | 
करके ज्ञानोपदेश किया तव शान्त हुए। दूसरे प्रिद 
मायावादी हुए श्री शंकराचार्य । यह ऐसे माया के वशीभूत 
हुए कि सारे देश में ( कश्मीर तक ) दिग्विजय करते” | 

फिरे । और इनके उत्तराधिकारियों का तो कहना ही क्या 
है? गाँच मी हैं, घर भी हैं, हाथी, घोडा, रथ सभी 
कुछ हैं। और सबसे बढ़कर आश्वर्यं तो यह है कि थे 
मायावादी दिन में भी मशाल जळाते हैं। पर इससे |. 
एक वात अवश्य सीखने की है। मनुष्य को इस जगत्‌ | : 
में, माया में, विषय में ऐसा न फँसना चाहिए जिससे उचित । 


| अनुचित का भौ विचार चला जाय, अर्थ का अनर्थ करने | >; 


लगे और उसका सर्वनाश हो जाय । 
जो चमन से शुजरे तु ऐ सबा, 
तो यह कहना बुलबुले जार से। 
कि खेजॉँ का दिन भी है सामने, 
न लगाना दिळ को बहार से॥ 
अथ-- 
फुलवाड़ी में हो पवन, कोकिळ कहियो जाय | 
ळखि बसंत भूले नहीं, मीषम पहुँचो आय ॥ 
चावीक--पानी में तलछट होती है- वैसे ही दर्शन 
शात्रों में सातव. चावीक का मत है । यह चावोक कोत 
थे, इसका विशेष पता नहीं है । हौँ, एक जगह महाम 
( शान्तिपवे ) में इस नाम का एक राक्षस आता हैजा | 
ब्राह्मण का वेष भरकर युधिष्टिर को गाली देता है । 
मत में विचार की केवल एक ही रीति मानी गई दै? बह र 
“प्रत्यक्ष”; “प्रमाण” नहीं । ये मुसलमानों की तरह के 
चार" तत्त्व मानते हैं ( आकाश नहीं मानते ) और रह | । 
१. कदाचित्‌ इसो कारण से इसका नाम चार्वाक पदा ' । 












“mame > - से चैतन्य की उत्पत्ति वतलाते हें । शरार हो को 
| | आत्या मानते हें । संसार की उत्पत्ति अनाग्रास हो गाई 
| ३।३क्र और अदृष्ट सव दन्तकथा है । चार्वाक नास्तिकता 
दमत हैं । 
/त्रयो वेदस्य कतोरः भण्डधूर्तनिशाचरा:” 
॥तीन बेद के जिते रचयिता, धूत भाँड़ अरु निशिचर ” 
x १८ 2९ xX 
_४य़ावज्ञीवेत्‌ सुखं जीवेत्‌, ऋणं कृत्वा घृतं पिवेत्‌? 
॥जब छौं जीवन जगत में, खा पीकर रह भस्त? 
(जब लों मिळत उधार हे, घी पीकर हो हस्त” 
|. ऐसे ऐसे इनके आचार्यो के वाक्य हैं जो “सर्वदर्शन 
संग्रह” में पाये जाते हैं । 
यहाँ पर असंग आ जाने से हम संक्षेप में गोरे वैज्ञानिकों 
क्ष्णु और तत्त्वों के वे नये सिद्धान्त दे देते हैं जिनमे 


| | . संसार के विचार को पलट सा दिया है । 


ऊपर वैशेषिक दर्शन में लिख आये हैं कि प्रत्येक अणु 
(३६०० ) का एक विशेष तत्त्व माना गया है.। अणु नाश- 
रहित हैं । पाँचो तत्त्वो के अणु पृथक्‌ एथक्‌ हैं । उदाहरण 
के लिए थिवी के अणु ले लीजिए । जव तक एक अणु 
| है तव तक हमें उसका ज्ञान नहीं हो सकता । जब दो 
' भिन्ते हे, तो द्वयणुक कहलाते हैं, किंतु तव तक भी हमें 
उनका ज्ञान इन्द्रियों से नहीं होता । जब तीन अणु मिळते 
| है तव त्रसरेणु कहलाते हैं और तबसे हमें उनका ज्ञान होने 
` भता है। चार मिलने से चतुरेणु, पाँच मिलने से पञ्चरेणु, 
| ही स्थूडता बढ़ती जाती है, और यही संयोगरूप अणुओं का 
| पर भाग है अथीत्‌ ये नाशरहित और नश्वर दोनों हैं । 
ऊपर परथिवी के अणु की जो कथा कही गई वही दूसरे 
` तेज, वायु, आकारा को है । इसो विशेष प्रकृति- 
| के लिए इसका नाम वैशेषिकदर्शन हुआ । 
अव देखिए गोरे वैज्ञानिक क्या कहते हैं । तत्त्व न तो 
हेन 'चानत्रे, केवल दो हैं--( १ ) एलेक्ट्रान-बिंज- 


'छीयान (F1९८ tron), 
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कर ( २ ) प्रोटान (210091)। इन्हीं 
रना क भिन्न भिन्न संख्या में संयोग होने से सारे तत्त्व बनते 
है। रटान प्रत्येक अणु के केन्द्र में जावन की तरह रहता है 
और एलेकूटान उसकी फेरी करता रहता है । दोनों में 
सहकार विजली की शक्ति रहती है, जो मिलाये रहती है । 
संसार में सबसे सूक्ष्म पदार्थ हैड़ोजन ( Hydrogen ) 
माना गया है । इसके एक अणु में एक एलेकटान और एक 
टान का सेल है। होल्यिन में चार प्रोटान और दो 
एलेकट्रान मिलते हैं, और इसी संख्या के अन्तर से पृथक्‌ 
थक्‌ तत्त्व और पदार्थ बनते हैं यही नहीं, किंतु विजली 
की शक्ति के परिवर्तेन से एक तत्त्व से दूसरा तत्त्व भी 
वन जाता हे । पाठक देखेंगे कि इस सिद्धान्त की छाया 
वैशेषिक दर्शन में पाई जाती है । 

यहाँ पर एक बात और लिख देने की है । सूर्य की 
उपासना जेसी चीन और मिल के धर्म में ऊपर कह आये 
हैं वह आर्यधर्म में भी थो । हमारी गायत्री में जो सविता 
देवता की प्रार्थना है वह सूर्य की ही है। बारह महीने के 
सूये के बारह नाम हैं जिन्हें द्वादश आदित्य कहते हैं । 

कातिक में सूर्य का नाम विष्णु है, यह आदित्यो में 
सबसे श्रेष्ठ हैं । 


“आदित्यानामहं विष्णुः ~~ गीता १०३१ 
इससे विष्णु की उपासना का अङ्कर भी सूर्योपसना सें 
सानना चाहिए । | 

बारह आदित्यो के नाम ये हैं-- 


घाता मित्रोऽर्यमा रूद्रो वरुणः सूर्य एव च। 

भगो विवस्वान्‌ पूषा च सविता दशमः स्मृतः॥ 

एकादशस्तथा त्वष्टा विष्णुढ्रोदश उच्यते । 

अगहन के धाता, पूस के मित्र, माघ के अर्यमा, फागुन 
के रुद्र, चैत के वरुण, बैसाख के सूर्य, जेठ के भग, असाद 


के विवस्वान्‌, सावन के पूषा, भादो के सविता, कुआर के 


त्वरा और कातिक के विष्णु । 





गीताघम 


00000... चाल ते पर दरखा के सेत का हर साधन होने पर सरसों के खेत की हि 
इतने सा त की तरह धम 


हिसाब से तो सूर्य अनेक हैं. और प्रत्येक 
असे हमारे सूर्य के साथ हैं । 
हमारे यहाँ है ही और इसी 
पितृतर्पण के बिषय पर तैयार 
में निकलेगा । 


बिज्ञान के 
के साथ ग्रह भी लगे हैं 
पितरों की उपासना भौ 
कारण मैंने एक एयक लेख 
किया है जो आशा दै कि इसी अर्के 
यह तो हुई ज्ञानविचार की कहानी 
मार्ग में एक बड़ा परिवर्तन हुआ । वेद में तेतीस देवता 
थे। अब इसके वाद केवल तीन मूर्तियों और उनके 
दस अवतारों की उपासना आई । अवतारों के विषय में 
मतभेद है । कुछ लोग कहते हैं कि दस अवतार ईश्वर 
के रुप हैं ( “अवतार” का अर्थ है “उतरना” ) । दूसरे 
कहते हैं कि ये ( अवतार ) असाधारण शक्तिवाले महु 
ही ये। जो हो, पर दोनों ही पक्ष यह मानते हैं कि 
अवतार संसार में आये, चले फिरे, व्यवहार किया । 
. इसलिए उनकी उपासना ऐसी प्रबल हुई है कि वेदों के 
देवों को छोग भूल गये, क्योंकि वेद के देवता तो मनुष्यों 

में रहते ये नहीं | 
फ़िर त्रिमूर्ति के तीन देव ( ब्रह्मा, विष्णु, शिव ) बहुत 
पूजे जाने लगे, क्योंकि मनुष्यजीवन के तीन भाग के ये 
` सूचक थे। ब्रह्मा जन्मदाता, विष्णु पालक, शिव संहारक। 
ये सव ईश्वर के रूप ये, और इनकी ख्रियाँ भी देवियाँ थी 
जो प्रकृति या शक्ति की रूप थौं । ये सव और इनके 
_ रूप रूपान्तर मिलकर अगणित हो गये । तेतीस से 
तेतीस कोटि कहे जाने ऊगे। देवियों की उपासना बढ़ते 
बढ़ते कौलमार्ग, वाममार तक पहुँची, जिनके मुख्य साधन 
है असल; मदिरा, मैथुन और मुद्रा थे । 
अवतार की उपासना को उत्तेजना देनेवालो में व्यास के 
नी इ शो गा 
 बद़ादिया। ह मत 


। उधर उपासना-' 


और अघमा, ज्ञानों और अज्ञानों की वृद्धि हो गई, यज्ञ 4 
परे नहिं पंथ” हो गया। कहाँ तक लिखा जाय, इसकिए अब्र || 
थोड़े से उन प्रधान आचायों' तथा धर्मोपदेशकों का वृत्तात | 
लिखकर इस विवरण को हम समाप्त करते हैं, जिन्होने-. हि 
कुपंथ निवार सुपंथ चळावा । १३ 
गुण प्रगटे अवगुणहि दुरावा ॥; न 
गौतम बुद्ध --ऊपर लिख आये हैं किं मीमांसाओंने |हा 
वेद के कर्मकाण्ड को बढ़ी उत्तेजना दे रखी थी ( वाम- | 
मार्ग या तन्त्र ने उसे और भी भ्रष्ट कर रखाथा)। |: 
इसी धर्म की ग्लानि के समय भगवान्‌ वुद्ध का जन्म ( प्राय पत 
२४०० वर्ष हुए) कपिलवस्तु ( गोरखपुर के पास ), नेपाळ 
की तराई में हुआ । पुराणों ने आपको अवतार माना है और॒ 
लिखा है कि बुद्धावतार द्वापर के अन्त में हुआ । आपने दैत्यों | 
को धोखा देने के लिए अहिंसा का उपदेश देकर, मीमांसकोंके | | 
यज्ञकर्म रोककर उनकी हार कराई । जो हो, पर मुख्य वात 
यही है कि आप दया और अहिंसाधमे के अवतार यै । 
आपके मत से प्रत्येक मनुष्य के व्यक्तिगत एक आत्मा थी । 
इसके अतिरिक्त परमात्मा या पुरुषोत्तम का कोई बिशेष | 
विचार ने था। आत्मा के परे शुन्य अवस्था थी। | 
इसी में मिल जाना परमधर्म और निवाण था । इसकी 
सबसे सुगम विधि दया और अहिंसा है, जो पश्च पक्षी मात्र 
पर करनी चाहिए । मनुष्य अपना उद्धार, अपनी 
उन्नति, अपना निवाण अपने कर्मो' से कर सकता है; 
साथ साथ दूसरे जीवों का उद्धार करना उसका धर्म ओर | 
कर्तव्य हे) । इस धर्म में वणीश्रम नहीं सानां जाता | 
बौद्धधर्म का जो प्रभाव संसार पर पडा उसको झग 
SN —— २२ ~ 


१- बुद्ददेव समता या मध्यमा मार्ग पर चलने की क ऱ्य 

देते थे। इनकी शिक्षाओं में शरीर को भोग और वि | | 
क ६ 

अधीन करना या उसे हृठयोग से कृप करना, ईन दोनों वात * 


निषेष था । 

















| OE इसने हि, माला |) २२२ का नाम रख छिया । 
| 4 क मुसलमानधर्म के सामने यदि कोई ठहरा तो 

; किंतु यह अपने घर सें नहीं रहने पाया, 
हुत्यवाद, जाति पति और कर्मकाण्ड का निषेध, ये 
ग हैं जो इस देश के जलवायु में सुरझा जाती हैं । 
| सके चले जाने पर भी उसका अहिंसा का प्रभाव आज 


० 22272 
. > 


। आज दिन भी जो मनुष्य मांस नहीं खाता वह 
शत? कहा जाता है और संमान पाता है । 


| «अपना देश छोड़कर दूसरों को ज्ञान सिखलाना ? इससे 
कर और त्याग क्या हो सकता है £ इसने तिब्बत, 
|, जापान, वमा, लक्का, फारस, तुर्किस्तान के लोगो 


| र्‌ लोग इससे सहानुभूति रखते हें। ० 

हम यहाँ पर एक छोटा सा वृत्तान्त जैनधमै का देते हैं 
|विवैद्धपरम भी प्राचीन माना जाता है, पर है उसका सम- 
(फैन ही । आज तक इसके बहुत से अनुयायी हैं । इसका 
बहि परम धर्म है । इसमें कर्मकाण्ड का निषेध है । 
| स जेग इधर को सष्टिकती नहीं मानते । इनके ईश्वर का नाम 
थिया अहेत्‌ है। इनकी बनावट और युगों का ढाँचा 
हिमं केही ऐसा है। जगत का न तो कोई कती है 
ग पुस दुःख देनेवाला । अपने अपने कर्मा' के अनुसार 
शि पुख दुःख पाता है। जब कर्म का बन्धन हट. जाता 
लत इसी आत्मा को परमात्मा कहते हैँ । 

` औशेकराचाय--बौद्धधमै १६०० वर्ष का बूढा हो 
| क 1। उसकी आत्मां निकल गई थी । केर्वल पश्च॑र 
| ह गया था। अहिंसा ( जो उसका परम तत्वं था ) 
| पोह न करता था । उसके मम्दिरो में लाली 
अलि चढाई जाती थो। . ऐसी धर्महानि के संमय, 
| देश में, पूणी नदी के तट पर इस महात्मा का जन्म 


Rg 


(३ है, पीछे जितने आचार्य हुए सबने अहिंसा को आगे . 
f 


शे तो अपना ही लिया, पर आज दिन सारे संसार के . 


` भी। आपके समय के विषय सें बड़ा सतमेद | 


विश्वषमे का परिचय 


१३६५ 


है, पर ठीक भह जान पड़ता है कि आप विक्रमी आठवीं 
रात्ताब्दी के शुरू में अवतरित हुए । आप केवल बत्तीस वर्ष 
जीये । कुल इतने से जीवन में ऐसी विद्या और वुद्धि दिख- 
लाई कि “इनके जोड़ का कोई नहों हुआ? यह सव लोग मानते 
६ । आपके अन्थ तो अनेक हैं (२७२ को प्रसिद्धि है ), पर 
२१ असिद्ध हें । उनमें भी शारीरकभाष्य ओर गीता- 
भाष्य की बड़ी महिमा है। आपने थोड़ी ही अवस्था में 
संन्यास ले लिया था । 

आपको अद्वेतवाद का स्तम्भ कहना चाहिए । आपका 
मत ऊपर वेदान्त में हम लिख आये हैं। आपके मतानु- ` 
सार एक अखण्ड सच्चिदानन्द ब्रह्म का अनुभवं करना ही 
परम ज्ञान है । इन्द्रियों से जो जगत हमें प्रतीत हो रहा 
दै वह केवल विकार और झुठा है, इसको सिद्ध करने के 
लिए भक्ति के द्वारा चित्त को शुद्ध करना भावश्यक है । 
अद्वेतवादी होने पर भी सगुणोपासना के आप प्रवर्तक थे । 
कृष्ण के बड़े भक्त थे। लोग समझते हैं कि शंकराचार्य 


| शैव थे, वैष्णवों के विरोधी थे । यह बात उनके ग्रन्थों 


के देखने से ्रममात्र जान 'पड़ती है इतना ही नही, बल्कि 
कहीं कहीं तो शैवों और कापालिकों के साथ इनका घोर 
शास्राथे हुआ है । 

कहावत है कि शंकराचार्य छिपे हुए बौद्ध थे । कारण 
इसका यह है कि एक अखण्ड सचिदानन्द का अनुभव करने 
में हमारे चित्त सें कुछ आता ही नहीं, केच॑ल शून्यत्व सा 
रहं जाता है । यही बुद्धदेव का भी कथन है । इसी से 
लोग कहते हैं कि शंकराचार्य छिपे हुए बौद्ध थे १ 

श्री रामाधुजाचाथ--आपका जन्म संवत्‌ १०७४ 
विक्रमी में, दक्षिण भारत के भूतपुरी यां पेरेम्बुधूरम्‌ ( जो 
मदरांस काची की गाडी की सड़क पर ठीक बीच में है ) में 
हुआं थां । आप वैष्णवंसंप्रदायं के प्राचीन और श्रेष्ठ आचायों' 
में से हें । आप रामानुज अथात्‌ लक्ष्मण के अवतार माने 
जाते हें। आपका मत विरिष्टाद्वेत है। ब्रह्म तो 





अ date, 7... 


गीतांधर्म 


११६६ 
ल. 
'झद्वैत ( एक ) है ही, पर उसमें चित्‌ ( जीव ) और अचित्‌ 
(जहति) भी हें। जहा ईघर है, जान दास है 
जगत्‌ ब्रह्म का शरीर है । भगवान्‌ के दासत्व की प्राप्ति 
है 
टु व्या में इस मत का प्रभाव है, पर दक्षिण में तो 
यह मत ऐसा अवल है कि शैव और वैष्णव मतों में झगडा 
हो जाता है। त्रिचनापल्ली में श्रौरज्षम का मन्दिर इध सर 
का प्रसिद्ध स्थान है । र 
श्री निस्बाकाचाय--इस संप्रदाय के लोग कम हैं 
और विशेष कर पश्चिमी भारत में रहते हें । इसकी मुख्य 
गही मधुरा के पास, यमुना नदी पर, धुवेकेत्र में है। दो 
विशेष्ञाओं के कांरग इस धर्म का वर्णन हम यहाँ देते हें । 
(१) “कल्याण” में लिखा है कि--“इसके आचार्यो' ने 
अन्य मतो के आचार्यौ की तरह दूसरे मतों का खण्डन नहीं 
किया है । (२ ) दुसरो विशेषता स्वार्थ को है, मेरा भी 
यही निम्बार्कमत है | आचार्य का जन्म ग्यारहवों विक्रमी में, 
दक्षिण भारत में, गोदावरी नदी के तट पर वेदुयपत्तन में 
कहा जाता है। कोई कोई निम्बगाँच वतलोाते है” । 
यह तैलंग देश है। 
आप दवेताद्वेतवादी थे । जगत्‌, चेतन ( जीवात्मा ), 
नियन्ता ईश्वर और सबिदानन्द अक्षर ब्रह्म, इन चारों को 
सत्य मानते थे । आप कृष्ण के उपासक थे । अपने ग्रन्थ 
निम्बार्दर्शन ( दंश-छोकी ) में लिखते हे-- 
नान्या गतिः कृष्णपंदारविन्दात्‌ 
संह्यते ब्रह्ाशिवाद्वन्दितात्‌ ॥ ` 
अर्थ | ८ _ 
' ब्रह्मा, शित्र वंदितचरण, कण ब्रह्म को जान। 
याते दूजो मोक्ष को, साधन ओर न मान ॥ 
~ जी सब्बाचायं--इनर अनुयायी तों बहुत नही हैं; 
पर ज्ञान, साहित्य और विद्या के संसार में इनका बड़ा नाम 


है। ये आनन्दतीर्थ, आतन्दज्ञान, ज्ञानानन्द, आनन्दः 


ह 






MS पडा क जक | 
गिरि आदि कई नामों से प्रसिद्ध हें । गीता भरी ' 
भाष्य इन्हीं का है । इनके २८ अन्थों का पता है ह 
वेपते हैं । ह. 

आपका जन्म तुळबदेश ( करनां्य-(47., 3 | 
बेलिग्राम में संवत्‌ १२४९ में हुआ था। आप जब र 4 
बच्चे थे तब तक खेल कूंद में ही मस्त थे ( वालस्तावळो, | 
डाशक्तः ) । लोग इन्हें इसी से भीम कहते थे । जव से | 
की ठानी तो प्रकाण्ड पण्डित हुए और संन्यास भी छे ठया) | 

आप स्वतन्त्रास्वतन्त्र द्वैतवादी हैं । अधीत प्च तत्तो | 
को आप दो प्रकार का मानते हें । १. स्वतन्त्र अथीत्‌ वाह | 
रहनेवाले और २. अस्वतन्त्र अथात्‌ विष्णु में स्थित रे || 
वाले | वाकी और अंशों में आपका ओर श्री रामाच (पा 
का मेल है । | 

चैतन्य--रेश में वाममार्ग का राज्य था ।प्ञ मञ् 
का व्यवहार था । बंगाल के लोग तो प्रकृति से ही बलहर. ; 
थे, व्यवसायात्मिका बुद्धि कहाँ से लाते १ ` वाममागे डे री: 
पूरे शिकार हा रहे थे । यह दशा पंद्रह शताब्दी विश्म द 
के प्रारम्भ में थी । इसी धर्म की हानि के समय, गि शे 
जिला (नवद्वीप ) से दो कोस पर मायापुरी गाव गे लेन 
संवत १४०७ में महाप्रभु चैतन्य ( निमाई, गोरा ) बै [हर 
मिश्र ब्राह्मणवंश में जन्म हुआ । | | 7) 


६1 










आते ये । साधारण रीत्या पढ़ लिख लेने पर आफ 
विवाह हुआ था, पर इससे क्या होता है १ अन्त र 
तो वैराग्य था | आपने संन्यास छे लिया । उ 

तवसे तो आप का कार्य घुआँचार चला। * 
शिष्यमण्डली तो बड़ी थी ही, पर बंगाल के बोर 
लाखों आदमी आपके अनुयायी हो गये । - 
तो उमंग और तरङ्गवाले हैं, उनलोगों ने मति क | 
में स्नान कर वाममारी के पाप को धो डाली ' 






हा नगर का निमाता क ता हो को कहना 
|, योंतो यह नगर बहुत प्राचीन ( सङ्गा नदी के - 
छि इलकते से ६ घंटे के रेल के रास्ते पर ) है और 
| का इसे विश्वविद्यालय कहना चाहिए, पर शाक्त- 
1३ हटाकर इसे कृष्णभाक्ति का केन्द्र बनाना और नवीन 
3 छि तैयार करना, यह चैतन्यदेव का हो काम था । 
॒ | द हारे बंगाल के वैष्णव नदिया को श्रद्धा भक्ति से देखते 
| षे बंगाल का इन्दावन कहते हैं । मैंने इस नगर 
| है । आषाढ़ का महीना था, गर्मी से लोग दुःखौ 
र ॥ऐ के नीचे एक भक्त बैठा “राधे | राधे |? रट रहा 
+ ॥। यहाँ राधाकृष्ण के अनेक मन्दिर हैं और यात्रियों 
३ बराबर भोड रहती है । 

पर बंगाल को ही इनके कार्य की सीमा न समझनी 
। ब्रज में भी आपने वड़ा काम किया। कृष्ण 
। | ईन के जितने तीर्थ थे, प्रायः सभी वेपते हो गये थे और 
| खँ लोग जहाँ चाहते थे, पुजाते थे। आपने सभों के 
है | का निर्णय करके उनको ठीक ठीक स्थापित कर दिया। 
| लढे समय से अनेक बंगाली वंगालिन बृन्दावन में 
मिठा गये । यहाँ तक कि वह नगर आधा बंगाल 








र मातम संदर्भ » में आपने अपना दार्शनिक मत 
“हिया है। आप अचिन्त्य भेदाभेदवादी थे। यह 
| ओर रामानुजाचार्य के मतों में समन्वय 


a 


विश्वषमं का परिचय 


१३६७ 


"र क है। शंकराचाय जगत्‌ को ररसौ में 
नते हैं, और रामानुज कहते हैं कि 
जगत्‌ बह का अंश है, शरीर है। चैतन्य कहते हें, ब्रह्म 
एक अवश्य है, पर वह निर्विकार है |. वह अचल है, पर 
चल शक्ति के साथ दै और यही जगत्‌ है । 
इष्ण को उपासना ब्रह्मज्ञान का मुख्य साधन है.। 
अहिंसा उसका मूल मन्त्र है। पर वंगाळ वगैर मछली 
के कैसे चले ? आपने वडा उद्योग किया, पर एक न चलो-- 
इहाँ न ढागै राउरि माया । 
तव अन्त में हार मानकर आज्ञा दी कि | 
४ खाओ माछिर झोल 
मुखे हरी बोळ ।” 
शुरु नान्हक--आपका जन्म संवत्‌ १५२६ विक्रमी में, 
तिलौड़ी, रायपूर, लाहौर के पास खत्रीकुल में हुआ था । 
आप .सिक्खधर्म के जन्मदाता थे। 'सिक्ख' शब्द 
अर्थ है दिष्य या चेला । 


आपका मत वड़ा सरल है । इश्वर एक है । उसी 
की उपासना हिंदू मुसलमान दोनों के लिए एक ही प्रकार की 
होनी चाहिए । आपके यहाँ भेदभाव का निषेध दै । मूतिपूजा 
(बहुत से देवता देवी की पूजा ) को ये अनावश्यक समझते 
थे । आप वड़े भजनानन्दी थे और भजन, कीतेन, राग 
रंग आदि को ही उपासना की विधि मानते थे। | 

मुसलमानों की कृपण इष्टि और अत्याचार ने इन मित्रों 
को शत्रु और फूलों को काटा बना दिंया । इनपर संदेह 
किया जाने लगा । ये सताये जाने लगे, मारे जाने लगे । 
जैसे जेसे द्वेष की आँच लगती गई, सोने का तेज बढ्ता गया। 
कुछ दिनों में यह धर्म एक राजनीतिक और सैनिकधरम हो 
गया । इसकी सव चीजें लोहे की हो गई । हाथ कौ 
कृपान तीखी तलवार हो गई । सुमिरनी के दाने तक लोहे 


१- अर्थात्‌ मुसलमानों पर कृपा न। 
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के हो गये । निदान, उत्तर से सिक्खों ने और दक्षिण से 


महाराष्ट्री ने मुसलमानराज्य कौ चक्की के दो पाट की तरह 
पोस कर नेस्त नावूद कर दिया । 
शरी वल्ळभाचार्य-आपका जन्म विक्रमी संवत्‌ १५२५ 


में, मध्यदेश, जिला रायपुर के गाँव चंपारण्य में हुआ था, 
पर आपका स्थान तैलंग ( आन््र ) देश, विजयनगर राज 
( जि० विशाखपष्टन ) में, कांकडवार नाम के गाँव में था । 
आपके पिता लक्ष्मण भट्ट और माता श्रो इलम्मागारु काशी- 
यात्रा को जा रही थीं। रास्ते में चंपारण्य में आपका 
जन्म हुआ । 
एक कथा यह है कि आप चुनार में. पड़े पाये गये । 
आपका बचपन और शिक्षाकाल काशी और चुनार में 
बीता। आपकी विद्या और बुद्धि अद्भुत थी। यों तो शंकराचार्य 
ऐसे दिग्गज विद्वान्‌ इस देश में हुए हैं, पर और लोग आपकी 
बरावरी के कम हुए । आपके ११ ग्रन्थ असिद्ध हे । 
इनमें विष्णुपद नाम का एक ग्रन्थ हिंदीभाषा में मौ है। 
आप शुद्धाद्वतवाद्‌ के प्रवर्तक और प्रचारक थे । इस 
` मत के अनुसार जीव अणु और सेवक है । जगत्‌ सत्य 
है । ब्रह्म निगुण और निर्विशेष है । ब्रह्म ही जगत्‌ का 
निमित्त और उपादान कारण है । गोलोकाथिपति श्री कृष्ण 
हौ वह ब्रह्म हैं । त्रह्म निर्गुण है, वह साकार हो सकता है, 
सब कुछ हो सकता है। इन्ही कृष्ण की आपि मुक्ति है। 
इनको पतिरूप मानकर सेवा करनी चाहिए । भगवान्‌ का 
अनुग्रह हौ पुष्टि है और यही पुष्टि या पक्का मार्ग कहलाता है। 
इसी से इस मत का नाम पुष्टिमाग है । 
मुसलमानधमे ने भी अपना नाम ऐसा ही रखा है-- 
` “शुसल्कम” का अर्थ है “पक्का” और ईमान का अर्थ है 
“धर्म? सच तो यों है कि अपना अपना धर्म सबके लिए 
पक्का है । 
स्वधर्म निधन श्रेयः? --गो० ३३५ 
आचार्य ने एक वार संन्यास लिया, फिर 


Rd 





'फिर भी उसकी सहायता करते हैं और उसके र 
बने | हें 1: 


वा??? 1. खा 


गृहस्थ हुए । इससे अपनी जाति से ष्‌ | 
गये । और इस तरह यह संप्रदाय सचमुच पु नि 
परमात्मा का इसपर अद्भुत अनुग्रह था। ऐस „| 
शाली कोई मत इधर नहीं हुआ। हिंदुओं Re" 
चात ही क्या है ( चाहे किसी सत के हों, सहायता पै] 
ही थे), मुसलमान भी सहानुभूति रखते थे । 
आचार्य और उनके पुत्र श्री विठ्ठलनाथजी ( गोची | 
दोनों ऐसे वुद्धिमान, कार्यकुशल और सच्चे सवार | 
भक्त थे कि उनके शुभ कार्य का फल आज तक हो रहहै। 
यद्यपि उनके उत्तराधिकारियों ने इस वृक्ष को जड़ से स व 
हिलाया और उसपर कुठार चलाया । त 
इस मत का प्रवन्ध, इसकी मयादा और विधियों | 
पक्की हें कि सवपर प्रभाव डालती हैं । कृष्णसेवा इब्न ' छ 
परम धर्म है और सेवाविधि की पुस्तकें ( दिन प्रतिदिन स 


उत्सव महोत्सव की ) ऐसी लिखी हैं जेसे किसी विवर छा 
लयं का क्याळेंडर ( पञ्चाङ्ग ) हो। मेरी जान में व न 





से सजन ऐसे हें जो इस मत का वड़ा नाम धरते हैं, 


और जिस मत में ईश्वर को पतिरूप मानकर जे 
करने की आज्ञा है वह क्यों न चले? लियाँ एरी 
गाती हैं-- 
५ सेयाँ भये कोतवाल, अब डर काहे का k ब 
जव सैयाँ के कोतवाल होने से सव डर छूट जा क 
तो सैयाँ के ईश्वर होने का जो आकर्षण दै उससे के श्र 
बच सकता है? जिस धर्म ने ईश्वर से ना डड 
वह धुआँधार चला । ईसाईधर्म ने ईश्वर को 
बनाया और संसार में फैल गया, वल्लभ 
बनाया और प्रभावशाली हुआ । नाता पकी 
होना चाहिए । 
[ शेषांश पृष्ठ १४७४ पर पढ़िए ] 






श्री निम्तराको चाये द्वापरान्त में तैळंग देशान्तगत 
ततन नामक आम में अवतीणे हुए थे। आपके 
| जाए की. कथा भविष्यपुराण में लिखी हुई है। 


त | का संचेपतया इस प्रकार विवरण है--श्री नारदजी 


| सपक कृत्यों में गे हुए हैं। यज्ञों का जो परम 
| मदेय था-अन्तःकरणशुद्धि ओर उसके संपन्न 





[त फि भाव तथा वैष्णवधम का संसार में नाम भी 
| सुना जाता है । आपके कहे हुए पाच्वरात्र- 
गन का भी अब कोई विधिपूर्वक अनुष्ठान नहीं 





| परमपुरुषार्थं रह गये हैं। ज्ञानकाण्ड तथा 

| भथासिकंशा्न प्रायः लुप्त हो चळे हैं। जनता 

| । गक प्रकार के पाखण्डी मतवाद फैल रहे हैं । 

| अवस्था में आप पाश्चरात्रोक्त वैष्णबधम को 
कर” | 

यह सुन श्री भगवान्‌ ने अपने करकमलस्थ 

प्रिय आयुध सुदर्शन को आज्ञा दी-- 


| पर प्रमुप्रापि, उसे प्रायः सभी भूले जा रहे हैं। 


I | जिर द प्क 
| तथा [ 


उनका मत 


( छे०-श्री भीमाचाय शास्त्री, कदमवाडी, सिद्धपुर, उत्तर गुजरात.) 


सुदर्शनमहावाहो फोरिमूर्यसमप्रभ ।: 
अज्ञानतिमिरान्धानां विष्णोमोग' प्रदशय ॥ 
इस भगवदाज्ञा को .सुनकर सुदशन ने वैदूय- 

पत्तन में आकर श्री निम्बाक के रूप में अवतार लिया । 
आपके पिता तपोनिष्ठ श्री अरुण ऋषि थे। इसी 
लिए निम्बाक का नाम कहीं कहीं आरुणि भी आता 
है। आपकी माता का नाम श्री जयन्ती देवी था । 
आपका प्रथम नास नियमानन्द था। आपके कितने 
ही अद्भुत अळौकिक वाळचरित्र हैं जिनको यहाँ 
लिखने का इस समय अवकाश नहीं। जिन सज्नों 
को देखेने की इच्छा हो वे आचायचरित,. श्री ततिस्बाः 
कौवतरण नाटक, भक्तमाळ तथा भविष्यपुराणादि 
देखें। बाल्यकाल से ही भगवान्‌ कृष्ण में आपको 
प्रगाढ भक्ति थी। अतएव आप साज्नवेद्‌ अध्ययन 
करने के वाद भगवस्मेम में निमग्न हो, अपना देश 
छोड़कर, भगवान्‌ के नित्य विहारस्थळ गिरिराज 
( गोवद्धन ) में आकर रहने छगे। जहाँ आप 
आकर रहे, उस गाँव का अद्यावधि निम्बगाँव ही 


नाम है। यह गोवर्द्धन मानसी गङ्गा से चार सील . 


दूर है। ` यहाँ एक सुदशनकुण्ड है। बड़ा ही 
शान्त और सुन्दर आश्रम है। अब भी वहाँ जाने 
पर चित्त को जो चिरंशान्ति प्राप्त होती है वह 
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अन्यत्र दुल्भ है। यहाँ आकर रहते एवं भग- 
वल्मरण करते, धीरे धीरे निस्बाक भगवान्‌ के प्रगाढ 
पाण्डित्य का प्रभाव भी छोगों को बिदित होने लगा । 
इस प्रख्यातिं को सुनकर कुछ यति आपके सत्संग की 
जिज्ञासा से निम्बगाँच आये । 
कुछ देर के बाद सत्संग प्रारम्म हुआ | जिज्ञा- 
सुओं को उपदेश करते हुए प्रायः संध्या हो गई। 
अन्त में महाराज ने समागत महात्माओं से कहा-- 
अब विचार यहाँ ही स्थगित रखा जाय | में संध्या- 
बन्दन तथा भगवतूजन आदि करूँगा; आप ढोंग 
भी आतिथ्य महण करे । 
उन छोगों ने कहा-हम लोग चातुमोस्यत्रती 
हैं। अतः आजकल दिन में ही भोजन करते हँ । 
अब रात हो गई, भोजन नहीं करेंगे । महाराज ने 
कुछ सोचकर कहा--अभी आपके भोजन करने 
के लिए पर्याप्त दिन है । आप भोजन करें ! वह 


देखिए ! उस निम्बंवृक्ष पर अभी सूर्य दीख रहे हें। 


लोगों ने देखा तो सचमुच सूर्य दिखाई दे रहे थे । 
यह देख वे लोग भोजन के कृत्यो में ळग गये । 
महाराज ने अपना नित्यकृत्य समाप्त किया। . 
वे ढोग जब भोजन से निवृत्त हुए तो प्रायः 
काफी रात हो गई थी । चन्द्रदेव उपर चढ़ आये 
थे। छोगों को बड़ा ही आश्चय हुआ। उन ढोग 
ने समझा कि आप कोई दैवीशक्तिसंपन्न व्यक्ति 
हैं। दूसरे दिन सब छोगों ने आपका शिष्यत्व 
स्वीकार किया । 
इसी घटना से आपका नाम निम्बक प्रचलित 
हुआ। इस घटना का एक कवि ने इस प्रकार वर्णन 
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र क) 
सायं स्वाश्रममागताय यतयेऽप्यस्तं गतेमा, | 
निम्बक्षोणिरुहे दशय तरणिर्येनाममेयात्मना । 
लोके$स्मिन्महिमाप्यदर्शि नियमेनानन्दयन्‌सजञ | 
सो<य॑निम्बविभावसुर्विजयतामा चार्यः सदा। 

भविष्यपुराण तथा आपके मन्थों के आधार हे | 
ज्ञात होता है कि आपके मन्त्रोपदेष्टा देवर्षि नार 
थे। आपने अपने रहस्य को उसी व्याख्यान में 
लिखा है-- | 


शरीमद्धसं प्रणम्याथ कुमारान्‌ नारद्‌ं मुनिम्‌ | 
ब्रह्मविद्या प्रवक्ष्यामि युद्या इशुह्यां सनातनीम ॥ 


इस इंछोक के द्वारा आपने अपनी आचार. |. 
परंपरा को नमस्कार करते हुए नारदजी तक ही 
गिनाया है। नारदजी का गमनागमन द्वापर तक 
मत्यळोक में प्रत्यक्ष रूप में होता था, यह तो प्रायः 
सभी ढोग स्वीकार करते हें । अतः द्वापरात्त |. 
ही आपके अवतार का समय भी होना चाहिए। | 
भागवतकार ने भी एक जगह “ याज्ञवल्क्यस्तगा- | रर 
रुणि:” लिखा है । इसमें भी अरुण के पुत्र आरगि | 
भगवान्‌ निम्बाक ही होने चाहिएँ। भविष्यपुराप | 
में एक स्थळ पर वेद्व्यासजी भगवान्‌ पद से आप « 
स्मरण कराते हैँ. | | 


उदयव्यापिनी ग्राह्या कुले तिथिस्पोपणे। |! 























तिरी जज | 
१--आजकल के ऐतिहासिक मत के शर् न 
काचार्यजी का जन्म हुआ था संवत्‌ १२१८ वि आ 


देखिए सुदशन निम्त्रार्काङ्क, पु० ८२ 






| . ` संप्रदाय 

आपने जिस संप्रदाय का प्रचार किया उसका 
मागवत के एकाद्शस्कन्ध में पाया जाता 
)। सर्वप्रथम हंस भगवान्‌ ने सनकादिक को 
क्षमत का उपदेश किया था। सनकादिक से 
| दी ने उसे प्रहण किया था । यह कथा छान्दोग्य 
| षद में आई दै । 

| श्री निम्बाक भगवान्‌ ने वेदान्तसूत्रों के उपर 
।हप्रथम वेदान्तपारिजातसौरभ नाम का भाष्य 
| इद्वा है जो चौखंभा संस्कृतसिरीज से सब लोग 
| प्र कर सकते हैं । आपकी दूसरी रचना दशम्छोकी 
[दन्तकामधेनु है। इसमें समस्त वेदान्त दश सोको 
| गागर में सागर की तरह भर दिया गया है। 
| सके उपर वेदान्तरन्रमश्ूषा नाम की पक बृहद्‌ 
| नाल्या है। आपकी तीसरी कृति सविरोष 
| भवशेष श्री कुष्णस्तवराज है। इसमें २५ रहोकों 
| म सतिषदथसमन्वय करते हुए भगवान्‌ कृष्ण 
| की सुति की गई है।. इसके उपर भरुत्यन्त- 
झुदुम नामक एक बहुत बड़ा व्याख्यान है जो 
| पैन जिल्दों में है। आपका चौथा ग्रन्थ रहस्य- 


इच 


| ऐशो ( अथवेवेदीय गोपालाष्टादशाक्षर मन्त्र का 

नथू) है । इसके ऊपर भी एक बृहद्‌ भाष्य है, 
भत यह भन्थ अभी हिंदी अक्षरों में मुद्रित नहीं 

हद) -... 

1 ता इसके अतिरिक्त आपने सदाचारनिर्णय, प्रत- 

) पूजनपद्धति अरति और कितने ही अन्ध ढिखे 


३। जिनमें से छुछ मिळते हैं और छुछ नष्ट 
| हे गये ह | 

















भगवान्‌ भी निम्बार्कांचाय तथा उनका मत 
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आपके पट्टशिष्य श्री वासाचाये थे। उन्देनि 
वेदान्तसूत पर आपके भाष्य के अनुकूछ ही वेदान्त- 
कोस्तुभ नामक एक बृहृदू भाष्य लिखा है जिसमें 
अन्य भाष्यो की तरह खण्डन मण्डन की प्रणाली का 
अनुसरण किया गया है। 

उनके बाद श्री देवाचाय॑जी नाम के आचार्य हुए, 
उन्होंने वेदान्तसूत्र के उपर वेदान्तजाइवी नामक भाष्य 
लिखा था। कालक्रम से यह ग्रन्थ खण्डित हो गया 
है, तथापि चतुःसून्रीमात्र चौखंभा में मुद्रित है । 

आगे चलकर केशवकाश्मीरी भट्ट नाम के एक 
आचार्य हुए। जिनकी भक्तमाळ नाम की वड़ी ही 


अद्भुत और विशाळ कथा है। वे साक्षात्‌ भगवान्‌ 
` के अवतारविशेष माने जाते हैं । wis 


उन्होंने अपने तप के प्रभाव से समस्त मधुरा को 
सुसळमान होने से बचाया था। केवळ आठ व 
की अवस्था में इन्होंने समस्त भूमण्डळ की दिग्विजय 
की थी। इनके बनाये हुए कितने ही ग्रन्थ हैं, उनमें से- 

१-_कोस्तुभप्रमा नाम का ब्रह्मसूत्रभाष्य ओर 

२--तत्त्वप्रकाशिका ग्रीताभाष्य अधिक प्रसिद्ध 
हैं। ये दोनों मुद्रित हैं और श्री निस्बाकंमहासभा, 
वृन्दावन, मथुरा से प्राप्त हो सकती हैं । 

इनके अनन्तर श्री भट्रजी नामक एक प्रसिद्ध 
आचार्य हो गये हैं जो बड़े ही भावुक थे। इनका 
बनाया युगलशतक नामक एक वड़ा ही सुन्दर और 
रोचक हिंदीकाव्य है। 

इनके बाद त्रजजनजीवन, रसराजमहानिधि, 
अनन्य भगवद्धक्त श्री हरिव्यासदेवजी नामक परम 
सिद्ध महात्मा प्रादुभूत हुए। इन्हें इसी युग में 
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१३७२ 
( आजके तीन सौ बः पहले ) सतत भगवत्साक्षा- 
छार होता था। इन्होंने महावाणी नाम का एक 


बहुत बडा गीतिकाव्य लिखां है.। इसमें भगवान्‌ 
के नित्यविहार का बड़ी ही मनोहर वणन है। यह 
काव्य वृन्दावन के बाहर गाय" नहीं जाता | लोग 
बड़ी श्रद्धा से इसका नित्य पाठ करते हैं, ओर 
' से छपने भी नहीं दते। अन्य वड़ा ही चित्ता” 
करक है । ठोगों का दृढ विश्वास है कि नित्य 
नियम से इसका पाठ करने से भगवत्रेम के साथ 
(डी साक्षात्‌ भगवद्दरान भी होता हे | यदि 
1 साक्षात दर्शन न दो, तो स्वप्न में तो अवश्य हो दरांन 
'मिळता है । इस ग्रन्थ के अनन्य उपासक अन्य 
न्यो को इसी की सिद्धि के लिए देखते हैं। 


हरिव्यासदेवजी के बारह शिष्य थे। उनमें _ 


से बोहितदेवजी, शोभूरामदेवजी, परशुरामदेवजी, . समय प्रभुस्मरण में ही बिताते हैं। आप गोपाढ- | 


मन्त्र के विधिपूर्वक अष्टादश ( १८) से भी अधिक | " 


दद्धवदेवजी, गोपालदेवजी इत्यादि प्रधान थे । 
`  इुन्दाँ शिष्यो के नाम से निम्त्राकसंप्रदाय में 
बारह द्वारा गादी मानी जाती है। इनमें से चार 
पाँच द्वारा के वैष्णव मिलते हे । 
उसके बाद भी पं० श्री अनन्तरामजी आदि 
बड़े प्रखर विद्वान्‌ हो गये हैं जिनके कितने ही ग्रन्थ 
` अभी मुद्रित अमुद्रित रूपं में मिल रहे हैं । 
' `. वर्तमान विद्वान 
। . (प° श्री अमोलकरामजी शाखी, तकतीर्थ, 
बृन्दावन, मधुरा ।) | 
आपने अपने जीवन में छोटे बड़े २५ ग्रन्थों पर 
* संस्कृत टोका ढिखी हैं। 
`° १ अध्यासगिरिवञ्ज,को बृहद्‌ व्याख्या मुद्रित 
डो चुकेदै। | र 





'तो बिना कुछ मूल्य लिये ही परमाथ दृष्टि से छुपाने 


'आजकल ललिताकुण्ड, गोवद्धेन पर भगवदनुष्ठान | 


' वृन्दावन, मथुरा । ) 


: पुनरुद्धारक या पुनरुउजीवक कही जाय 





२--आत्मपरात्मतत्त्वदपेण भी मुद्रित दै भे 
श्री निस्बाकमहासभा, इन्दावन से मिलती है | 

३--वेदान्तरत्लमव्जूषा की व्याख्या, 

४--कौस्तुम की व्याख्या, 

५--कौस्तुभप्रभा की व्याख्या, 

६- वैदान्तरलमाढा की टीका आदि ग्रथ 
अभी अमुद्रित हैं । | 

यदि कोई सज्जन इन भन्थों को छपवाना चाहे 


के लिए उन्हें ये म्रन्थ मिल सकते हैं । 
. ( पण्डित श्री वैष्णवदासजी शास्त्री, नैयायिक |) 
आप परमविरक्त, भगवत्प्रेमी एवं प्रगाढ विद्वन्‌ हैं। 


करते हैं। आप इस कराल कलिकाळ में भी अपना 


निष्काम अनुष्ठान कर चुके हैं। और सतत करे | 
रहते हैं। आपने भी दजेनों ग्रन्थ लिखे । उनमें से- 
१--भक्तिमन्दाकिनी, ग 
२--वैष्णवसंस्कारकौस्तुभ--ये दो सुद्रित 
चुके हैं । ये दोनों ग्रन्थ इन्हीं के पास से मिलते हैं| 
गीता का एक बृहद्‌ हिंदीभाष्य ( जो बडा दै | 
अपूर्व एवं सारगर्भित है ) अभी अमुद्रित दी ६ 
किसी भी छापनेवाछे को दे सकते हैं। | 
( पं० श्री किशोरदासजी वेदान्तनिधि, वशी 
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भी अत्युक्ति नहीं होगी । संप्रदाय के साहिल 


ही पुनरुद्धार हाहे] सनान. 7 ७ है। संप्रदाय के छोटे बडे 
| जमत के मुद्रित कराने का श्रेय एकमात्र आपको 
३। आपने अपना समस्त जीवन संप्रदाय की 
में ळगाया है। 
और भी कितने ही विद्वान्‌ हैं जिनकी गणना 
` | नता यहाँ अनावश्यक है. । 
वर्तमान मठ मन्दिर 
वंगाळ 

( राजग, बड़ास्थळ, वद्धमान, पो० ढाकुडी । 
हंत-गोरवामी श्री मदरशरणदेवजी महाराज । ) 

आप एक सदाचारी, परोपकारपरायण, सुशील 
महानुभाव हें । आपके स्थान की आय इस समय 
आठ लाख की है। वंगाळ का बच्चा बच्चा आपको 
| अहीभाति जानता है। जृन्दावनस्थ निम्वार्कमहा- 
| समा आपकी ही दानवीरता से जीवित है। आपके 
| थान का पूण विवरण वंशपरिचय नामक वँगला- 
, | मन्थ से पाठक जान सकते हें । आपके स्थान में 
चार मन्दिर हैं। अभ्यागतों को सदावत दिया 
गाता है । वैष्णवों और ब्राह्मणों को पङिक्त में भोजन 
मिढ़ता. है | स्थान में एक संस्क्ृतविद्यालय भी 
१) उसमें पढ्नेवालो को छात्रवृत्ति दी जाती है। 





| (अर निस्वाकोश्रम, उखड़ा, वद्धमान | महंत-- 
| "खाम पं० श्री न्रजभूषणशरणदेवजी । ) 

+ आप संस्कृत के अच्छे विद्वान्‌ हैं । 

| आपके स्थान की वार्षिक आय ळगभग पचीस 
| पस हजार के है । 
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१३७३ 


( जयदेव केदौळी, पो० जय 
° जयदेव, जि® वीरभूमि। 
सहत-श्री त्रजविहारीशरणदेवजी त्रजवासी । ) 


इस स्थान की आय ळगभग पचास हजार की 
दै। यहाँ भी अन्य स्थानों की भाति सदावत बँटता 
तथा अतिथिसत्कार सुचारु रूप में होता है । 

( अरुणघटा--श्री युगुलकिशोरजी का मन्दिर, 


पा० अरुणघटा, जि० नद्या । महृत- श्री सनकादि- 
शरणदेवजी । ) 


इस स्थान को आय साधारण है, किंतु स्थान 
प्राचीन हे । ज्येष्ठ मास में एक महीना यहाँ खासा 
मेळा लगता है। कलकत्ता तक के मनुष्य मेळा 
देखने आते हैं । 

( छोद्दागंज, मकसूदाबाद, जि० पो० मकसूदा- 
बाद्‌ । महंत--श्री मदनमोहनशरणदेवजी। ) 


स्थान की व्यवस्था बहुत अच्छी है। 
अतिरिक्त कलकत्ता, शिवपुर में निम्बाकीभ्रस नाम 
का एक नूतन स्थान है । इसे त्रजविदेही महंत श्री 
संतदासजी ने स्थापित किया है। महंत श्री संतदासजी 
एक बड़े विशुद्ध त्यागी हो गये हैं। आप पृवाश्रम 


में कलकत्ता हाईकोर्ट के वैरिस्टर थे। वाद में जज 


भी हो गये थे, किंतु आप वह सव छोड़कर बृन्दावन 
आये और वहाँ बाबा श्री रामदासजी काठिया से 


दीक्षित हुए और तपोमय जीवन बिताने लगे | 


आपने बँगळा तथा हिंदी में कितने ही ग्रन्थ लिखे हैं। 
उनमें कुछ का नाम नीचे दिया जाता दै 


१-ेदान्तदर्शन । ब्रह्मसूत्र के ऊपर हिंदी-. 


भाष्य । 





गौताधर्म 


= (श्री वि 2. वासय का मन्दिर, दि 0 का मन्दिर, विश्रामधार | 


२- गुरुशिष्यसंवाद।। , . 
| ३-मेदाभेदसिद्धान्त । ख 
इनके अतिरिक्त चेतुवा, चुचुडा आदि कितने ही 


स्थान वंगाळ में दै, किंतु केवळ. प्रसिद्ध प्रसिद्ध मैने 


यहाँ गिनाये है । 
बिहार - 

( स्थान वीरपुर, पो० सुरसंड, जि० सुजफ्करपुर। 
यहाँ के महंतजी का चाम स्मरण न रहने से नही 
लिखा गया। ) दि: कुक 153. FS 
( स्थान वसुआडा, पो? मधुवनी; जि० द्रभज्ञा । 
महंत--श्री झुकदेवदासजी | ) . | 

(स्थान काइळादेवा, पो? कोइछादेवा, जि० 
छपरा ( सारन ) । महंत--श्री राधारमणदासजी । ) 

यह अन्तिम स्थान पहले वडा ही संपन्न था। महा- 
राजा हृथुवानरेश इसी स्थान के शिष्य हैं। भूतपूव 
महंतजी का राज्य में बड़ा संमान था, किंतु यह 
स्थान अब राज्याधीन दै! | ; 

इस प्रान्त में और भी कितने ही स्थान हैँ। _ 


` मध्य प्रान्त ( बृन्दावन मथुरा ) 


- _ _ (जयपुर का मन्दिर, प्रजचारीजी का मन्दिर, 
“पानीघाट | महंत--पं० कल्याणदासजी । ) ( ज्ञानो- . 


जी की वगीची,. दाऊजी की बगीची, पडरौनावाढा 


कु, टोपीवाला कुख । महंत--माधवदासजो ।.) 


( केवाडीवन, दावानळकुण्ड, त्रजविदेही महंत-- 


| श्री संतदासजी द्वारा स्थापित । ) 
: '(्रीनिम्वाकोश्रम, महंत--पं० श्री घनजय 
दासजी, न्यायतकतीथ । ) 


- , ( स्थान सत्यनारायण का मन्दिर, कदी, ६ | 


स्टेट पोरबंदर । ) इस स्थान पर दैवयोग से | 


महंत--पं ० श्री ब्रजमोहनशरणदेवजी | ) | | 
के महंतजी बडे अच्छे विद्वान्‌ हैँ । स्थान सें षणो 
की सेवा होती है। सेवा पूजा का प्रबन्ध ज 
प्रसंशनीय है । नारदटीला, कंसटीछा आदि और 
भी कई छोटे बड़े स्थान हें । नैनीताल में मी एक | 
स्थान है । ) 
( काशी में एक श्री निस्वाकेकोट, चौखंभा बाजार, 
अध्यक्ष--गोस्वामी श्री भूधरमळजी दूसरा | 
विश्वेश्वरगंज हनुमानजी का मन्दिर । ) 
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जरात 

गुजरा >> 
( स्थान कदमवाडी सिद्धपुर, उत्तर गुजरात, | 

महंत-श्री पुरुषोत्तमदासजी । ) R | 


'यह बहुत प्राचीन स्थान है। कई सनदों से |ते 
माळूम होता है कि यह स्थान साढ़े चार सौ वर्षका | हैं। 


'हे। स्थान की आय साधारण रहते हुए भी प्रवन्ध | संप 
अच्छा है। [ ती 


( इसके अतिरिक्त एक स्थान कमाठत्राही 


'सिद्धपुर और दूसरा स्थान बाळीसाणा, पो० वाली भर 


साणा, ताळुके पारण, स्टेट बड़ोदा, महंत--त्री परग 
नमदासजी के ही आधीन है । ) 
बाढीसाणा में और भी एक दूसरा रिरि 


संप्रदाय का स्थान है  : . . ' मै 









गुजरात, स्टेट बड़ोदा । महंत--श्री हरिदासजी ! । ' 
(स्थान सिंगड़ा काठियाबाड़, पो० १ 


रामानन्दसंग्रदाय का कब्जा है । 


राजपुताना 

| ( परशुरामपुरी, सेमाचाद्‌, पो० रूपनगर, 
४ किशनगढ़ । महत-श्री वालकृष्णशरणदेव 
[पी महाराज । ) 
| "श्रोजी' यह इनकी प्राचीन उपाधि है। यह 
| इह निम्बाकसंप्रदाय का प्रधान पीठ माना जाता 
|। यहाँ श्री समकादिक महर्षियो द्वारा आराधित 
| रां. श्री सर्वेश्वरजी की एक बहुत सूक्ष्म शाळ- 
| की प्रतिमा है। यहाँ उन्हीं का आराधन 
| तता है। इस संप्रदाय में यह रूढि है कि सर्वेश्वर 
गावान्‌ जिस स्थान में दों वह निम्वार्कसंप्रदाय 
तरका प्रधान पीठ समझा जाय। इस संप्रदाय 
| ३ केणव नासिका के अर्धभाग से लेकर केशपर्यन्त 
| दो पतळी ळकीरवाळा गोपीचन्दन का तिळक करते 
| ह। बीच में काळी या सफेद बिन्दु रखते हे । 
| संप्रदाय में द्विजेतर का प्रायः प्रवेश नहीं होता । 
संप्रदायानुयायी राजा महाराजा 
( श्रीमान्‌ राजा महंत--श्री भूघरकिशोरदासजी 
, ऋाराज, रूलिंग चीफ, राजछुई, खदान, सी० पी० ) 
| (महाराजा इगरपुर, राजपुताना ) 
( महाराजा जयपुर ) 
( महाराजा ग्वालियर ) 
( महाराजा किशनगढ़ ) 
( महाराजा हथुआ* ) 
| इसके अतिरिक्त और भी कितने ही राजा महा- 

एज इस संप्रदाय के अनुयायी थे और हैं, किंतु 
| अक को उनका पूर्ण परिचय नहीं माळ है. । 






८ ०३ बॅक 


` राजा महाराजा वैष्णव हैं। -ासं० 


` ` रइस विषय में हम इतना ही जानते हैं कि उपयुक्त 


भगवान्‌ श्री निम्बाकीचाये 
न श्री तथा उनका मत 
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वा 


भेदाभेदसिद्धान्त 

श्री निम्बाकोचार्य का वेदान्त के उपर भेदाभेद- 
सिद्धान्त है । इन्होंने अपने मत में मूल तीन पदाथ 
मानी हैं--जीव, ईश्वर और माया । 

भोक्ता भोग्यं प्रेरयितारं च मत्वा सर्व पोक्त 
त्रिविधं ब्रह्ममेतत्‌ ।' भोक्ता, जीव = भोग्य, माया = 
प्रकृति, प्रेरयिता = ईश्वर ये ही तीन पदार्थ इस श्रुति 
में भी माने गये हें । परमेश्वर जगत्‌ का निमित्ता- 
भिन्नोपादान कारण है। जगत्‌ का ब्रह्म के साथ 
भेदाभेद संबन्ध हे । दृष्टान्त में जैसे घट घटत्व 
प्रवृत्तिनिमित्त से प्रथिवी से भिन्न है और पार्थिव 
होने के कारण वही घट प्रथिवी से अभिन्न है । 
वैसे ही यह दृश्य जगत्‌ तदात्मक होने के कारण ब्रह्म 
से अभिन्न हे । तत्तत्‌ प्रवृत्ति निमित्त होने के. कारण 
भिन्न भी है। यह विषय बहुत गम्भीर है । अतः 
यहाँ इसका विवेचन करने से छेख बहुत बढ़ जायंगा। 
संस्कृत जाननेवालों को वेदान्तरत्रमजषादि आकर- 
ग्रन्थ देखने चाहिएँ। केवल हिंदी जाननेवालों को 
सुदर्शन का विरोषाङ् देखना चाहिए । 


तीथे और रहन सहन 


यों तो निस्बार्कसंग्रदाय में चारों घास समान 
ही माने जाते हैं, तथापि इस संप्रदाय के अनुयायी 
वृन्दावन को ही सर्वोत्तम तीथे मानते हैं । वृन्दावन 
ही नहीं, बल्कि चौरासी कोस ब्रजमात्र को अलौकिक 
दिव्य देश मानते हैं। प्रणाम करने के समय इस 
संप्रदाय में भगवान्‌: के दाहिने रद्दा जाता है और 
ष्टाङ्ग तथा पञ्चाङ्ग दोनों प्रकार का प्रणाम किया 
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जाता है । आपस में एक दूसरे से दण्डवत्‌ अथवा 


वेश्‍वर कहते दै। 
डु वक तथा भागवत ये दोनों समान 
आदरणीय घर्ममन्य हैं । इसके अतिरिक्त महाभारत) 
चारों वेद, पुराण, धमशाख एवं नारदपश्वरात्र क 
ही प्रमाण मानते हं । दोनों पक्ष की एकादशी, 
रामनवमी, कृष्णजन्माष्टमी, रसिहचतुदशा और 
बामनद्वादशी का व्रत करते हँ । 


दक 


ऋग्वेदीयधर्म 


( ले०--भी गणेशदत्त त्रिपाठी, एम० ए० ) 


[ ऋगेदीयघर् Rigvedic Religion से 
पश्चिम के विद्वान्‌ क्या समझते हें । इसकी 
कल्पना हम इस सुन्दर लेख से सहज ही कर 


सकते हैं | त्रिपाठीजी ने उसी आधुनिक शेरी से - 


 ऋेद के धम का विवेचन किया हे ।-सं० ] 
| क... 
वेदोःखिलोधर्ममूलम्‌ । 
“- मनु० २1६ 
_ “घे जिव्वासमानानां प्रमाणं परमं श्रतिः ।' 


ह पिन rN = पनु ० २।१३ 
मनुष्य का घमं के साथ अछलेयय संबन्ध है। किसी 

सी दशा में जहाँ मानवसमाज की कल्पना हो सकती 

' है, वहाँ घ॒र्म है। संसार के आदिम निवासियों का 


भी, (चाहे वे जिस अपस्या में रहे हों, ) कोई घम - 


ओ- या! असभ्य समाज में भी घे रहता है । वास्तव 


गोताधम 
NN a टन "ऱ्य य्य 


इस संप्रदाय में आचार, व्यवहार और 
की ओर बहुत अधिक ध्यान दिया जाता है | २ वेना 
तथा मन्त्राुष्ठान के प्रकार भी परम. प्रसंशनीय है | 
एक वैष्णव दूसरे वैष्णव को वन्धु समझता है। ण 
दूसरे के साथ भोजनव्यवहार भी है। हा, कुक 
स्वयंपाकी भी होते हैं और वे किसी अपने खास | 
संबन्धी का छुआ भी भोजन नहीं करते । संप्रदाय | 
की सभी रहन सहन बहुत आदरणीय हैं । | 












में सभ्यता ओर असभ्यता अपेक्षित शब्द हैं। जब 
किसी समाज की सभ्यता उच्चतर होने लगती है तो 
उस समाज के तत्कालीन जनों को अपनी प्राचीनं 
सभ्यता में कुछ असभ्यता की झलक आने लगती है। | 
जिस प्रकार मनुष्य की सभ्यता में उन्नति होती है. 
वैसे ही उसके धर्म में भी क्रमशः अभ्युत्थान होता है। | 
किसी भी समाज का-वर्तमान समय का धर्म ठीक 
उसी रूप में कुछ समय पूव न रहा होगा। ष 
भी परिवर्तनशील है । वर्तमान ' सनातनधमं ' अ गर | 
इसका मूळ रूप वैदिकधम प्रत्येक अंश में समान कमी 
भी नहीं है । एक तरह से संसार के सभी जीवि 
धर्मा को सनातन कह सकते हैं और अ ह 1 
~ _ | 
द्धमोचुयायी उसे सनातन मानते मी हे ० 
इधर र 
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१--समी धर्मवाले अपने घर्म की उत्मत्ति ह. 
मानते हैं और इश्वर सनातन है| श्रतः लेखक ही | 
प्र हमें ध्यान से विचार करना चाहिए । | 









ग्रह विचार करना ह करना चाहते हैं तेना स्य याडडावात हैं कि वर्तमान 
घ्म का प्राचीन रूप क्या था ? 

| नेद के अधिकांश सूक्त देवताओं की स्तुतियाँ 
| | ये सूक्त यज्ञ में देवताओ को हविप्रदान के 
| द पर पढे जाते हें । इन सूक्तो से स्तुत्य 
| अनेक हैं। प्रायः देवताओं की संख्या तेतीस 
|. है। ऋग्वेद में भी कहीं कहीं तेतीस 
ओं का वणेन है। इसमें गणदेवों की गणना 
दीदे! ऋग्वेद के देवताओं की संख्या के विषय 
| विचारवैषम्य प्राचीन काळ से चळा आ रहा है। 
|।तकस्यात्मनोऽन्ये देवाः प्रत्यङ्गानि भवन्ति ' 
| परमात्मा के ही सब देवता अङ्ग हैं । 
'हाभाग्यादेवताया एक आत्मा बहुधा स्तूयते” 
| छदी देव ऐेइवर्यबाहुस्य के कारण अनेक नामों 
तथा भिन्न भिन्न रूप से प्रार्थित हुआ है। इस 
फ़ारयास्क ने निरुक्त के सप्तम अध्याय में इस 
| य पर कुछ प्रकाश डाला है। निरुक्त में प्रधान 
| देव माने गये हैं। वे हैं अभि, इन्द्र और सूर्य । 
बिहे तत्व जो हो, साधारण दृष्टि से ऋग्वेद में 
शवुव' ही प्रतीत होता है। देवताओं के नाम 
' पेयह अनुमान होता है कि ऋग्वेद के देव प्रकृति 
रेव हे । इनके नाम प्रकृति की विविध शक्तियों 
| नाम हैं। जैसे दो, प्रथिवी, सूय, सोम, पजन्य, 
PE... किलर . 


ख 


| (० भारतीय आचार्यं आर भाष्यकार ऋग्वेद में 
वराद 070६९1७०, अथवा ङ्वैतवाद ही मानते 
Ji" एक संद्विप्रा बहुधा वदन्ति’ ( ऋ० ) एक की ही 
भेक प्रकार से विग्र लोग स्तुति करते हैं । अतः ऋग्वेद 
( म देवता उसी एक ईइवर के भिन्न भिन्न नाम हें, 
| आजकल के पश्चिमी विद्वान्‌ ऋग्वेद में बहुदेववाद 
"पाळा मानते हे -- सं० । 


ृरवेदीय घर्म 


ऊषा, अभि, आप, वायु, मरुत्‌, मित्र, रात्री आदि । 
इन देवताओं की स्तुतियों के परिशीळन से यह 
धारणा दृढ हो जाती है। यद्यपि कुछ ऐसे भी 
देव हैं जिनका बाह्य प्रकृति से प्रत्यक्ष संबन्ध नाम 
स भकट नहीं होता--जैसे इन्द्र, अश्विना, रु; 9 
वरुण; विश्वेदेद आदि, परंतु इनके सूक्तों को 
देखने से यह सहज ही निश्चय हो जाता है कि इनमें 
से भी अधिकांश का संबन्ध बाह्य प्रकृति से अवश्य 
रहा होगा । 


र 

वादेक देवताओं की तीन श्रेणियाँ-- 
वैदिक संप्रदाय ऋग्वेदीय देवताओं को तीन 

श्रेणियों में विभक्त करता है । १ --प्रथिवीस्थानीय, 

२--अन्तरिक्षस्थानीय और ३--युस्थानीय । प्रत्यक्ष 

ही यह विभाजन विश्व के प्रधान तीन भागों के 


आधार पर किया गया है और यह दिखाया गया 
है कि विश्व के सभी स्थलों में देवताओं का वास है । 
देवताओं का आकार, भोजन आदि-- 
मनुष्य की भाति वैदिक देवताओं के भी आकार 
का वणेन मिळता है। उनके भी हाथ, पैर, सुखादि 
अङ्ग हैं । वे भी अपने अपने वांहुनों पर चलते हैं । 
उनके भी वाहन मनुष्यों की सवारी के समान रथ, 
घोड़े, भेड़, बकरे, गधे, पक्षी आदि हैँ। देवताओं 
की गति अप्रतिहत है। उनके वाहन प्रथिवी से 
अतिरिक्त स्थान ( आकाशादि ) में भी जाते हैं । 
देवताओं के कर्म भी बहुत कुछ मचुष्यवत्‌ हें । कुछ 
देव पुरोहित हैं और यज्ञ करते हें. । यथा-असि, 
बृहस्पति आदि । कुछ देव शूर हैं। जैसे- इन्द्र, 
मरुत्‌; अश्विना आदि । इनके भी शस्त्र, अख् आदि 
हे, जिनसे ये देवताओं और मनुष्यों के शत्रुओं का 
( दासों और दस्युओं का ) संहार करते हैं। देवताओं 
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गीताधर्म । 


१३६५०८ 
नेक १ से मिलते हे । 
के खाद्यपदार्थ भी हमारे खाद्यपदार्थ से | 
जैसे--घी, दूध, दही, चरु, धान्य सक्तु मांस आदि | 
देवताओं के पीने को प्रधान चीज सोमरस है | 
सोम एक ढता है जिसका रस इन्द्रादिका को विशेष 
प्रिय है। वैदिक युग में देवताओं के हेतु अभि सं 
घृतादि हवि ओर कुशा पर सोमरस दिया जाता था | 
कहा जाता है कि इत्र के वध करने 
तीन घड़े सोम का पान किया था 
प्रभाव ऋग्द्‌ के दशम मण्डल के 
सूक्त में बहुत सुन्दर चित्रित क्रिया गया है! इस 


सोम के ही प्रभाव से 
हुई है 


के पूर्वे इन्द्र ने 
। सोमपान का 
एक सौ उन्नीसव 


४ अपाम सोमममृता अभूम ' 

हमने सोम पीया और इम अमर हो गये । 

कहीं कहीं यह भी वणेन मिळता है कि सविता 
क प्रसाद से देवता अमर वने हैँ। कहीं यह श्रेय 
अग्नि को दिया गया है । 
देवताओं की उत्पक्ति- 

ऋग्वेद में देवताओं को उत्पत्ति भी पाई जाती है । 
द्यावा, पुथिवी प्रायः देवताओं के पितरा”, “ मातरा '; 


n ' 'जञनवित्री? आदि विशेषणों से भूषित किये गये हैं । 


देवताओं की माता होने का श्रेय अदिति को भी है, 
परंतु अदिति की उत्पत्ति दक्ष से हुई है । ' अदितिहिं 
अजनिष्ट दक्षया दुहिता तव । तां देवा अन्वजायन्त 
भद्रा अग्रतबन्धवः' । दक्ष की माता भी अदिति ही हैं । 
। अदितेदेक्षो अजायत? | इस कारण यास्क ने 
कहा दे-'इतरेतरजन्मानो भवन्ति’ । प्रथक्‌ प्रथक्‌ 
देव के प्रथक्‌ प्रथक्‌ जनयिता भी कहे गये है) क्र 
ने सूय और उषा को उतपन्न किया । “यः सूर्य' य 


ऊषसं जजान | बा का य धिदा. का नाम 'डुहिता दिः 


देवताओं को अमृतत्वप्राप्ति | 


है। मरुतगण ' रुद्रपुत्रा ! हैं। अग्नि के हल 
जन्म हैं । सातरिइवा स्वग से भचुष्यों के मध्य 
को छानेवाले हैँ । देवताओं में केवळ पिता, यादा 
और पुत्र का ही संवन्ध नहीं है, किंतु और भी मनु '? 





बत्‌ संबन्ध हैं। उषा सूथ की पत्नी हैं और रात्रि || 
pe र की ~ 
की भगिनी । सूया सूय की पुत्री ओर अक्विना कौ - 
प्रिया हैं। देवताओं ने पूषन को सूयो के लिए पुत्र |) 
रूप से दिया था । ॥ 
देवताओं में भी कोई वृद्ध हैं, कोई युवा । रल! | 
और “यविष्ठ प्रायः देवताओं के विशेषण के शब्द ॥ 
हैं। देवताओं की उत्पत्ति का भी भिन्न भिन्न काढ हे 
है। कुछ देव पूर्व युगे’ के हैं और कुछ 'उत्ते | क 
युगे! के। | र 
यद्यपि कतिपय विषयों में देवताओं और मनुष्यों प्‌ 
में समानता है, परंतु देवताओं के देवत्व में अनेक | मे 
अमानुषीय गुण हैं। सभी देव द्योतनशीढ हैं | मि 
भारूप हैं, प्रकाशमय हैं । देवताओं का एक प्रधान | इर 
गुण अमरत्व है। ऋग्वेद में देवताओं की उत्पत्ति | इर 
कही गई है, पर मृत्यु के वश देव नहीं हैं। महु | $ 
की मृत्यु का वणन प्रायः आता है, पर देवताओं की | झा 
कदापि नहीं । ऐश्वय और शक्ति भी देवताओं के | मी 
विशेष गुण हैं। ज्ञान और मेथा भी सब देवा ॥ की 
है। यद्यपि कुछ ऐसे देव हैं जो दूसरों से शता १ | भी 
अधिक हैं, जैसे इन्द्र; अथवा कुछ बुद्धिमान देव ६ | को 
जैसे अग्नि या बृहस्पति । परतु कुछ मात्रा में पै 
गुण सब देवों में हैं। दया और परोपकार ४ डं 
| एल 





देवों में समान है। सभी देव यजमान पर 
हो उसकी प्रार्थना को सुनते हैं; उसकी 
करते हैं और उसे भोतिक ऐश्वर्य- पुत्रा 1” 





ढ आयु, आरोग्य, यश और अन्न प्रदान करते हैं। 
| आओ से ऐहिक ही नहीं, बल्कि आमुष्मिक 
की भी प्रार्थना की गई हे । सौन्दय भी देवों 
| ज साधारण गुण है। ऋत या नियम प्रायः सब 
में हे। “ऋतावा ? ' ऋतजात? आदि सामान्य 
E देरेषण हैं। इनके व्रत को कोई भी नहीं तोड़ 
_ | सकता । सभी देव सत्यवादी, सत्याचारवान्‌ ओर 
| नाहित हैं। सौख्यभाव सभी देवों में है। ये 
| क मक्त के घर जाते हैं और उसका आतिथ्य ग्रहण 
| तते हैं। बहुत से देव अपने यजमान को अपने 
| दरेक में छे जाते हैं और सित्रवत्‌ व्यवहार करते हैं । 
' | वसिष्ठ को वरुण के सुवणंसय गृह में जाने का और 
सके साथ नाव पर जळक्रीड़ा का सुख भोगने का 
सौभाग्य प्राप्त हुआ था । परंतु दुष्टों का नाश करने 
के ढिए और अपराधियों को दण्ड देने के लिए देव- 
| ताओं में क्रोध भी उचित मात्रा में है। वैदिक देवों 
में पारस्परिक द्वेष या घृणा का नाम मात्र भो नहीं 
| मिढता। बहुत से देव एक साथ ही इवि ग्रहण 
| करे हैं और कभी कभी एक ही पात्र में भोजन 
| | करते हैं, जैसे इन्द्र और मरुत्‌ । देवता एक दूसरे 
|! $ काम में सहायता देते हैं। इन्द्र के प्रायः सभी 
|| श्या में मरुत. सहायक हैं। बृहस्पति ओर पूषन्‌ 
भी इन्द्र के सहायकों में हें । दशराज्ञ युद्ध में सुदास 
| | भै रक्षा करनेवाले इन्द्र की सहायता वरुण ने की 
थी। बहुत से देवताओं की स्तुति साथ .ही साथ 
|| झी गई है । 

एक विलक्षण बात यह है कि सब देव सवशक्ति- 
| न्‌ साने गये हैं। किसी देव का विशेष कार्य या 
ङ्ग नहीं है । ढिङ्ग से देवज्ञान कठिन है । निरुक्त 
| (२९) में एक घटना का कर्ण है कि एक बार 
| गक्पूणि को यह अभिमान हुआ छि में संपूर्ण देव- 
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१३७६ 
ताओं को जान सकता हूँ। तत्काळ ही एक देवता 
उनके संमुख उपस्थित हुए। शाकपूणि को इतना 
i पता न चछा कि यह देव पुरुष है या खी । | ऋग्वेद 
म हो कुछ ऐसे सूक्त हें जहाँ एक ही साथ कई देवों 
की स्तुति एक एक मन्त्र में की गई है, पर उनका 
नाम नहीं दिया गया है। कदाचित्‌ ढिङ्ग से देव 
ज्ञान के अभ्यास के हेतु ही ऐसे सूक्तों की रचना हुई 
थी । दूसरे यहाँ देवताओं में महत्त्व का क्रम नहीं. 
प्रतीत होता । कोई भी देव दूसरे से वडा नहीं है । 
* विश्वे सतो महान्त इत्‌  (ऋ० ८.३०.१ ) । इसके 
दो कारण हो सकते हे । या तो वैदिक ऋषि सब 
देवताओं को एक ही परमात्मा के भिन्न भिन्न स्वरूप 
मानते हों, अथवा एक ऋषि और उसके वंशज किसी 
देवविशोष के भक्त हों और उसी देव को सवंशक्ति' 
मान्‌ मानकर प्राथंना करते हों। और इस तरह 
भिन्न भिन्न ऋषि भिन्न भिन्न देव को सब गुणो से 
तथा शक्तियों से अलंकृत करते हों। जो कुछ हो, 
पर यह प्रत्यक्ष प्रतीत होता है कि वैदिकधम ऋग्वेद 
के समय में भी इतना प्राचीन और सनातन हो चुका 
था कि ऋषियों को सदा यह भान न रहता था कि 
हमारे देव प्रत्यक्ष प्रकृति के देव हैं । विशेषतः जिस 
देव का नाम प्रकृति को क्रियाशक्तिविशेष से प्रत्यक्ष 
संबन्ध नहीं रखता था उस देव की प्राथना में स्तोता 
को किसी प्रकार का बन्धन न था। वह अपने इष्ट- 
देव में अपरिमित शक्ति देखना चाहता था। ज्ञात 
होता है कि यह भावना क्रमशः बढ़ती गई और ऐसे 
देवों की कल्पना हुई जिनका कि प्रकृति से कोई 
संबन्ध न हो तथा जो सवंशक्तिमान हों। अदिति 
और प्रजापति ऐसे ही देव हैं। अदिति से ही 
सब देव उत्पन्न हुए हैं और सारी सृष्टि की जनयित्री 


अदिति ही हैं। ' हिरण्य गभे; समवतेताग्रे भूतस्य 
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जातः पतिरेक आसीत्‌ 


१३८५ 
प्रजापति ,जगत्पिता हे । 
संपूर्ण देवताओं के स्वामी हैं। य देवेषु अघिदेव 
एक आसीत्‌? । सृष्टि के आदि देव हैं. और विश्व 
के सभी स्थावर, जङ्गम, चेतन, अचेतन प्राणी उ 

बश में हैं। “यः प्राणतो निमिषतो महित्वेक 
इद्राजा जगतो वभूव ॥ "यस्य विश्व उपासते 
प्रशिष॑ यस्य देवाः 1 वाग्‌ भी ऐसी ही देवी है 
जितकी शक्ति से विश्व का सारा व्यापार चढता है । 
सब द्वैवों में शक्तिस्वरूप वही वर्तमान हैँ तथा 
ह्माण्ड को व्याप्त कर स्थित हैं। इस विश्व के 


पीछे एक महान शक्ति दै जिससे संपूर्ण विश्व और 
सब देव उत्पन्न हुए हैं तथा जो स्वयं विश्वरूप दै-- 


यह भावना पुरुषसूक्त में उपलब्ध हे । पुरुष 
एवेदं से यद्भूतं यञ्च भाव्यम्‌ ' । इतना ही नहीं, 


यह पुरुष अचिन्त्य शक्ति और स्वरूपवाला है । 
यह विश्व तो केवळ उसका एक पाद है “त्रिपादूध्व 


उदैत्पुरुषः पादोस्येहाभवत्पुन! ।' 
ऋग्वेद में देवियों को संख्या अपेक्षाकृत अति 
न्यून है। इनमें प्रधान उषा हैं जिनकी स्तुति बीस 


 सूक्तो में की गई है। कविता की दृष्टि से इन सूक्तों 


` का स्थान बहुत ऊंचा है | इनके अतिरिक्त सरस्वती, 


रात्री, वाक्‌, प्रथिवी, अरण्यानी आदि प्रधान 


देवियाँ हैं जिनकी स्तुति प्रथक्‌ सूक्तों से की गई है। 

कुछ ऐसे भी देव यहाँ मिळते हें जिन्हें हम 
'अघिछ्ठाट्‌ देव! कह सकते हैं। .ये कार्यविशेष. के 
अधिदेव हैं और इनकी परिमिति संकुचित है। 
वास्तोष्पति “गृह के रक्षक देव? और क्षेत्रपति 


“इषि के रक्षक देव? इनमें प्रधान हैं। “सीता? भी 


इसी श्रेणी की देवी हैं । 


गौताधर्म 


, मानशुः? (ऋ वे १. ११०. ४.) यम जो विवस्वान 





वैदिक देवों का मनुष्यों से घनिष्ठ संबन्ध था 
वैदिक युग के ढोग गीताजी की ड्स उक्ति क 
देवान्भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः | 
परस्परं भावयन्तः नेयः परमवाप्स्यथ ॥ 
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मूल्य को पूणतया समझते थे और इसे अक्षरश: । 
पाळत करते थे। देवताओं और उनके उपासकों में 
इतना अन्तर न था जितना वतेमान युग में है]. 
किं बहुना मनुष्यों को भी देवत्व मिल सकता था. 
और कभी कभी ऋषि ढोग ' असृतत्व' प्राप्ति कै 
प्राथना भी करते थे क्रञुवो को (जो मनुष्य थे) 
देवत्रछाम हुआथा। ' मत्तसः सन्तो अमृतः 


NN 91 mM "दक 


af Sl xm 


के पुत्र थे, देवों में गिने गये हैं । 

ऋग्वेद में देवों के बाद पितरों का स्थान आता है। 
ये पितर भी देवों की तरह यज्ञ में बुढाये जाते है 
इन्हे' स्वधा दी जाती है, इनकी स्तुति की जाती. 
और ये भी यजमान को धन, बळ, आयु, ऐखया 
प्रादि प्रदान करते हैं। पितरों और देवों मे 
सख्यभाव दै । याश्च देवा बढघुर्ये च देवानस्सा 
हान्ये स्वधयान्ये मदन्ति’ | अग्नि इनको भी | | 
ताओं के साथ एक ही रथ मेंयज्ञमें छे कक | 
“ये सत्यासो हविरदो हविष्या इन्द्र ण ९ | 
सरथं दधाना । आण्नेयाहि सहस देव गदी 
परे पूर्वे पितृभिधेमेसद्धि! ।' 

“ऋग्वेद में बहुत से पार्थिव पदार्थो' की जो ता 
कृत हैं तथा यज्ञ के पात्रादिको कीभी | 
“यूप? बहि’ देवी दवारो? “ग्रावाणः आ गई | 
, अदेव? हैं जिनकी देवतावत स्तुति 
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तः वैदिक पा ता - या एक परमात्मा की सत्ता सब स्थान 
नते थे) इसी अभिप्राय से यास्क ने कहा है-- 
हालजन्मानः | आत्मेवेषां रथो भवति, 
आतमा अश्वः, आत्माञ्युधमात्मेषव आत्मा सर्वे 
| स्य देवस्य | (७. ३.) 
| (१) वैदिकधम की कुछ विशेषताओं का संक्षिप्त 
) देवेचन यहाँ आवश्यक अतीत होता है । ऋग्वेदीय 
| रच्च श्रेणी के लोगों का धर्म है । तत्काढीन वैदिक 
| ब्र जीवन देवमय और यज्ञमय प्रतीत होता है । भळे 
| है ऋषेद के समय में महासत्र और याग, जो वर्षों 
| बढते थे और जिनका पूणे विकास यजुर्वेद तथा 
ब्रह्मणों में उपलब्ध है, प्रचलित न रहे हों; परंतु यज्ञ 
' | ते वैदिक जीवन का प्रधान कमे प्रतीत होता है । 
दाग्नुषे१ ' पचतः? , “यज्ञमन्मा? ' मितल्लु' ' होता! 
| 'झतिगू” आदि शब्द यज्ञपरक ही हैं, इस विषय 
| में विप्रतिपत्ति नहीं । अधिकांश सूक्तो में देवताओं का 
। | आवाहन ‘हविरद्याय’ यज्ञ ही में किया गया है | यज्ञ 
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) बोर 'अजीयान्‌' लोगों की पणियों की घोर. निन्दा 
| | कै गई है। और देवताओं से प्रार्थना की गई है कि 
| पणियों का ( कृपणों का ) संहार करें, उनका घन हर- 
| कर यजमान को दें तथा उन्हें अन्धकार में, घोर 
| द्र मे, अज्ञान में रखें। वस्तुतः वैदिक का प्रत्येक 
| कम यज्ञ ही था। उनकी दृष्टि में सृष्टि के प्रत्येक 
पव में देवों का वास था, प्रत्येक कम देवशक्ति 
| दी संचालित होता था, चाहे वह प्रकृति का हो या 
| पव हो। अतः देवयजनमय उनका जीवन ही 
'पी। ऋेद्‌ में इस पक्ष के भी पर्याप्त प्रमाण हैं 
यज्ञक्रिया सें विशेष उन्नति हो गई थी । 
| 'त्सरं शिव्याना ब्राह्मणाः त्रतचारिणः' । 
| (९०७१०३ १) साळ भर तक यज्ञ चढते थे । 





| बरनेवाले की प्रशंसा “ प्रयज्ञमन्मा छजिनं तिराते? . 


अरवेदीय धर्म 


१३८९१ 


सरस्वती ने नहुष अ वर्ष Ee 
क नहुष को सहस्र वर्ष के लिए पर्याप 
'यज्ञाथ घृत और अन्य सामग्री दी थी । 'सहस्र्रावे 


पतिरन्तु आयुः’ | ( ऋः ७. २०३. १०. ) शायद 
प्रतिदिन के तीन सवनों के हिसाब से वर्ष के हजार 
सवनों का ही द्योतन इस सौवत्सरिक यज्ञ. से किया 
गया हो। यज्ञ के लिए शायद वर्णनियम न था | 
यद्यपि राण अग्रणी थे और इनकी ही “पुरोहिति' 
से इतर वर्ण देवों को प्रसन्न करते थे, पर 
“ पञ्चजना मम होत्रं जुपरत्र || ( ऋः =, १ १३ ) 
आदि प्रमाणो से प्रतीत होता है कि निषाद (जो 
पञ्चम वण थे ), यज्ञ के नाते ` अछूत ! नथे। 

(२) यज्ञादिक कम या स्तुतियाँ प्रत्यक्ष फल की 


दृष्टि से की जाती थीं। प्रायः प्रत्येक स्तुति में फळ ' 


की ओर विशेषतः ऐहिक सुख की याचना कीं गई है। 
एक स्तुति से ग्रत्समद ऋषि बन्धन में पड़, वरुणादिक 
देवों की प्रार्थना करते हैं । एक में सुदास शत्रुओं से 
परिबाधित हो, इन्द्रावरुण का आह्वान करते हैं। एक 
में भुज्यु समुद्र में डूबते हुए अश्विना को पुकारता है. 
तथा देवता भी यजमान की हवि ओर सोम 
ग्रहण कर उसकी मनोकामना को पूर्ण करते हैं। 
“यू क्रन्दसी संयती विहयेते परेऽबरे उभया अमित्रा? 
( ऋ० २-१२-८ ) दोनों पक्ष के ढोग देवताओं को 
पुकारते हैं, पर देव श्रद्धाछ ओर भक्त के पास जाते 
हैं। जो अधिक 'दाशुष' ( देनेबाळा) है और 
जिसमें अधिक भक्ति है वही देवानुग्रह प्राप्त करता 
है । इस प्रकार “परस्पर भावना? का भाव प्रधान है । 
(३ ) ऋग्वेद में वर्णित धम साधारण जन का 
या अशिष्ट छोगों का धर्म नहीं प्रतीत होता । अशि- 
क्षित समुदाय में अवश्य ही मिथ्या घमे तथा भ्रमात्मक 
विचारों का प्रचार होगा, जैसा कि प्रत्येक समय में 


न 





` २ ३०२ 
| रहता है। इनका कुछ ओर वृद्ध रूप अथवेवेद तथा 
गृह्मसूत्रों में उपलब्ध है । 


( ४) धार्मिक जीवन का छदै सुखभोग था । 
दीघोयु, आरोग्य; घन, यश, बळ) पुत्रादि जन, असप- 
रता, वीर प्रजा और असृतत्व येही वैदिक ऋषियों 
के ध्येय थे! हवि ओर सोम पाकर तथा स्तोत्र 
सुनकर प्रसन्न होनेवाले देवों से ये ही याच्या का 
जाती थीं। अमृतत्व तथा देवों के साथ वास क॑ 
प्रार्थना विरळ है। इस जीवन को सुखमय बनाना 
ही वैदिक आर्यो का प्रधान कर्तव्य था। निर्वेद या 
जीवन से उना, जो भारतीय दशनो में अथवा लोगों 
में बाद को इतनी अधिक मात्रा में देखने में आता है, 


ऋग्वेद में नहीं पाया जाता । 


£ PS ns] 
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यह जगत्‌ क्या दै? कहाँ से इसकी उत्पत्ति 
हुई ? कौन इसका रचयिता है ? हम देखते हें कि 
वड एक घर वनता है तो उसके लिए सामान और बनाने- 
५ ` बाले की आवश्यकता होती है। तो यह बिश्व जो 
असंख्य जीवों का घर है, इसका बनानेवाळा भी 
कोइ होगा ही । वह सामान कहाँ से छाया ? कब 
उसने बनाया ? बुद्धि चकरा जाती है। एक छोटे 
से कयास में इतनी बड़ी वात नहीं आती । बड़े बड़े 
दाशनिकों ने इस प्रश्‍न को हल करने की चेष्टाएँ की 
हें। कोई कहता है जळ से विश्व की उत्पत्ति हुई, 
पर जळ कहाँ से आया ? कोई प्रथिवी, अप, तेज, 
वायु ओर आकाश को तत्त्व मानकर उनके द्वारा 
इसकी रचना सिद्ध करते हैं । पर ये पाँच तत्त्व 


गीताधर्म 










(५ ) यहाँ आडम्बर बनावट या भीड़ मार 
नाम नहीं है। यजुर्वेदादि में यज्ञादि का समारोह ३ भ 
में आता है, यहाँ नहीं मिळता । निष्कपटता, य ॥ 
और सत्यता ऋग्वेदीय धमं के प्रधान लक्षण है 
एक श्रद्धालु यजमान सच्चे हृदय से अपने क र | 
बुढाता है और अपनी सीधी सादी भाषा में अफ. 
हृदय के सादे भावों को अभिव्यक्त करता है। अपने | 
किये पापों को स्वीकार कर, अपनी असमर्थता प्रकट | 
कर, क्षमा प्राथना करता है और उस देव दक्ष 
अनुम्रह प्राप्त करता है। थोड़े में यही ऋग्वेदीय 
यज्ञ है। यही ऋग्वेद का घमे है । यहाँ हृदय का. 
हृदय से संबन्ध देख पड़ता है । | 


कहाँ से आये ? कौन इनको मिलता है ओर कैसे ये 
भिन्न भिन्न रूप धारण कर लेते हैं. ? यदि माग. 
जाय कि इनमें स्वयं मिलने की शक्ति है तो शणि 
क्या है और कहाँ से आई ? इसी प्रकार दाशति 
के बताये हुए अणु, महद्‌ आदि के संबन्धे सी प्रश 
हो सकता है । अन्ततो गत्वा यही मानना पडत ! | 
कि कोई व्यक्ति अवश्य इसका कर्ता, धता एवं विषार 
है। हम देखते हैं कि विना किसी कती के * 
दुनिया में एक पत्ता तक तो हिळता नहीं ॥ र | 
चळती है तो वृक्ष हरहराते हैं, बादळ आते हें वो 1 
बरसता है, सूर्य से प्रकाश फेळता है; इत्यादि! । 
यह विश्‍व भी किसी की कृति है। दमा 6 | | 
अपने अनुभव की सीमा के बाहर नहीं जा सव हु 
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चाहे कितना ही नास्तिक क्यों न हो, चाहे 
(ता ही तार्किक एवं केवळ ऐन्द्रियज्ञान का विश्वासी 
| तद्द उसे मानना पड़ता है कि इस संसार का 
तिता अवश्य हे । 

अब प्रश्‍न यह उठता है कि यदि मान लिया जाय 
ऐसा कोई व्यक्ति है तो वह रहता कहाँ दै! इस 
व की तो उसने उत्पत्ति की, पर उसका स्थान 
छँदै! क्या किसी दूसरे जगत्‌ में रहता है! 
| उस दूसरे जगत्‌ का रचयिता फिर कौन है! 
[गरि वह स्वयं है, तो पहले उसकी उत्पत्ति हुई या 
| जके निवासस्थान की ? ऊपर कहे हुए सिद्धान्त 
३ अनुसार वहं अनादि है तो वह रहा कहाँ? पहले 
आधार होता है तब आधेय । ऐसी स्थिति में हमारे 
| जानकारों ने मान छिया कि उस अनादि व्यक्ति के 
| संबन्ध में निवासस्थान का प्रश्न ही नहीं उठता। 
| इतो घट घट व्यापी एवं कण कण में है, ऊपर से 
| किसी वस्तु या जीव का केसा ही रूप क्यों न हो, पर 
| बास्तविक सत्ता तो उसके अंदर एक ही है। 

। | श्र नाम ब्रह्म है । यह अद्वेत है। ऊपरी या बाहरी 
| | रूपतो बनता और बिगड्ता रहता है, अतः अनित्य 
| | ३। पर असळी सत्ता तो उसी एक नित्य और अद्वेत 
| ऋय की है जिसके बिना सब मिथ्या एवं माया है। 
एक अद्वितीय ब्रह्म की स्थिरता एवं सत्यता सिद्ध 
| | हो गई, पर हेर्‌ एक के लिए इसको समझना कठिन 
| है। इसी से इसकी प्राप्ति के लिए 'ज्ञान' सर्वोपरि 
माना गया हे और ठीक भी है, क्योंकि इसका 
| भ्नुभव इन्द्रियों द्वारा तो हो नहीं सकता । इन्द्रियां 
| शै ताकत तो यहीं तक है कि ऊपरी रंग ढंग का 
परिचय प्राप्त करळें । बाद में किसी वस्तु के अंदर 
| | या है! यह जानने की शक्ति बुद्धि अथोत ज्ञान ही 
| "दै। कोई आदमी डंडा उठाता है और हम समझ 
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भक्ति का आविर्भाव 


लेते हैं कि यह मारेगा । 


ड मारने का कायं अभी 
भत्यक्ष नहीं हुआ 


लत ह क एखा ह wees न 
इसी तरह से भिन्न भिन्न 
वस्तुओं को विगड़ते बनते देखकर हस समझ 
त ता इनका बाहरी रूप विगड़ता और बनता है 
असली या सत्य स्वरूप तो नित्य है । 
यह ब्रह्म यदि हर एक वस्तु में है, तो दिखाई भी 
देना चाहिए । किसी वस्तु को तोड़ डाळिए या किसी 
जीव को मार डालिए, कहीं कोई ब्रह्म नाम की वस्तु. 
उसके अंदर से नहीं निकळती । ऐसी स्थिति में 
उसको निराकार सानना अनिवाय हो गया । 
अब पाठकगण समझ गये होंगे कि ब्रह्म की 
कल्पना कितनी आवश्यक और सहज है, साथ ही 
उसको सवेव्यापी, नित्य, एक, अद्वैत तथा निराकार 
मानना कितना अनिवाय है । 
दाशेनिक दृष्टि से यह सिद्धान्त कितना सुन्दर 
एवं अकाट्य है, पर साधारण जनता इसे कहाँ तक 
समझ सकती है ? इसको समझने के लिए ज्ञान 
चाहिए और वह भी केसा? तुळसीदासजी 
लिखते हैं-- 
ज्ञान पंथ कृपान के धारा । 
प्रत खगेस होइ नहिं वारा ॥ ० 
यह ज्ञान सत्रके लिए ढुलभ है । इसकी 
प्राप्ति के लिए अनेक जप, तप, यम, नियम तथा 
संयम का पाछन करना पड़ता है; फिर भी कोई 
बिरले ही इसे पाते हैं । पर किया क्या जाय ? साधा- 
रण व्यक्तियों के लिए ( जो शंकराचाय ऐसे ज्ञानी 
नहीं है) आश्वासन कहाँ से मिळे? वे इस ब्रह्म 
का ज्ञान कैसे प्राप्त करें ? ओर इसका ज्ञान प्राप्त 
करना भी आवश्यक था । आजकल देखने में आता 








h 





* ३४०४, 


'गोताधर्म 


उसी का बोलबाला 
है कि जिसकी पहुँच दूर तक हुई 
रहता है। फिर बरह्म ऐसी सर्वोपरि बस्तु क परिचय 


प्राप्त करने के लिए कौन नहीं उत्सुक होगा । 

हमारे घमाधीशों ने जनसाधारण की इस च 

भगवान्‌ 

जता को देखा; और इसी लिए साकार 
रूप को महत्त्व दिया । उपनिषदों में इसका पहले 
ही से स्थान था। एक स्थळ पर कहा गया है कि 
ईइवर घट घट में है, पर बाहर प्रकट होते समय 
बुद्धि उसको गढ़ छीलकर अपनी रुचि के अनुसार 
बना लेती है । म; 

गीता में भी भगवान्‌ कहते हैं:-- 


(क्वः सर्वभूतानां हुदेशेश्जुन तिष्ठति । 


या “-गी० १८1६१ 
और भी कई जगह वही कहते दै: 
अहमात्मा गुडाकेश सबेभूताशयस्थितः । 
` अहमादिश्च मध्यं च भूतानामन्त एव च ॥ 
आदित्यानामहं विष्णुज्यांतिषां रविरंशुमान्‌ 


` ग्रोचिमरताम्रस्मि नक्षत्राणामहं शशी ॥ 


चना गी ० १०।२०-२ १ 


वेदों में सामवेद, देवताओं में इन्द्र, इन्द्रियं में. 
न सन, नदियों में गङ्गा आदि इश्वर के स्वरूप हों गये । 


वह ब्रह्म जो अब तक निराकार था, साकार हो गया | 
किस के ढिए! “सो केवल भक्तन हित लागी । ' 
(कचर शब्द ध्यान देने योग्य है। सिफ भक्तों के 
लिए। ज्ञानियों के लिए नहीं। ज्ञानियों के लिए 
तो वह निराकार है। केवळ अज्ञानियों के लिए ही 
वह साकार है। देखिए: 


यदा यदा क कई धस्य ग्लानिर्भवति भारत | 
अभ्युत तदात्मानं सृजाम्यहम्‌ ॥ 


—गी० ४।७ 


| य सरवात यही कहते ह भवच) 5 भी भगवान्‌ यही कहते हैं जब जब 


ग्लानि होती है, .बह साकार रूप व हे | 
अन्यथा नहीं | ¢ 

साकार होते ही उनके रूप, गुण और 
आदि सब स्थिर दो गये। प्रह्लाद के ऊपर परि 
पड़ने पर वह जळते हुए लोहे के खंभे से 
आये । रूप कैसा था! नर और सिंह ! रस 
के आँगन में रामरूप धारण कर केलि करते हैं। | 
८ कोटिन काम लजावन हारे ' बन जाते हें । कृष. 
रूप धारणकर बाल्यावस्था में दही, माखन चुराते ह, 
राधा तथा गोपियों के साथ रासलीळा तथा केहि 
करते हें। और बड़े होने पर अजुन के सारथी 
बनकर गीता का सदुपदेश सुनाते हैं । 

ऐसे सर्वशक्तिमान्‌ तथा समस्त विश्व के भरण 
पोषण कती को पाकर कौन नहीं उनके आश्रय में 
जाना चाहेगा । कौन उनकी सेवा सुभूषा में तरीन _ 
न होगा । जिसकी जैसी हृदय की प्रवृत्ति या भावना 
थी वह वैसा उनसे संबन्ध स्थापित करने लगा । 

कोई उनको तुळसीदासजी की भाति अपा | 


हँ 


स्वामी मानता है, तो कोई गोपियों की तरह अपना | प्र 

पति । अजुन उनको हे कृष्ण, हे यादव, हे ससे | इ 
च ~ वेणि ९ 

कहकर पुकारते हैं। सूरदासजी कृष्ण कोस प 


च रोटी > 
मान्‌ मानते हुए भी माखन रोटी के लिए रुढाते है 









“सूर के परश्च मागत माखन रोटी। |+ 
कहाँ अज, अनादि, अद्वेत ब्रह्म और कहाँ शै | 
पः 


वल्छभाचार्यजी की कृपा से दही चुराते और र | 
से बाधे जाते हैं । 1 
इसी साकार रूप में अपने आप को. तल्हीन | 
देना भक्ति कहलाती है । इश्वर को प्रा > | 
लिए या यों कहिए कि उस सत्य का खर के. 
के लिए ( जो इस मिथ्या जगत्‌ का आधार 


| | 

1 % 

(4 छ 

) 

6 nn 
_ ५ 

| 


| पहास्य में नारदजी कहते हैं:-- 
“हजारों जन्म के उपरान्त मनुष्य के हृदय 


सामने ही उपस्थित हो जाते हैं ।” 

भक्ति करना तो सुगम है, पर इसकी व्याख्या 
` | कठिन है ।. हाँ, इसके लक्षण बताये जा सकते हैं: 
भ्रद्धा/ ई फुलेल औ उवटनो 'श्रवणकया,, 
मेढ अभिमान अंग अंगनि छुडाइए 

मनन सुनीर, अन्हवाइ अँगुछाइ दया, 
नवनि वसन, पन सोंधो, लो लगाइए | 
आभरन “नाम हरि”, 'साधुसेवा' कणंफूल , 
मानसी सुनथ, संग अंजन बनाइए । 
भक्ति महारानी को सिंगार चारु वीरी “चाह? 
रहे जो निहारि लहैं छाल प्यारी गाइए॥ 
अथात्‌ कथा का सुनना, अहंकार छोड़ देना, 
| दधा, मनन, दया, नम्रता, (= प्रण-चातक तथा मीन 
। को मोति ), हरिनामकीतेन, हरि तथा साधु की सेवा, 
मानसी ( =अष्टयामरीति-मानसपूजा, भावना, 
| निरन्तर सुरति, परिचर्या आदि ), सुसंग तथा नेह 
| भि के अङ्ग हैं 

| शस भक्ति के पाँच रूप हैं-- 

| बिधा भेदमस्तीह तच्छणुष्व मझहामुने । 


| धनतो दास्यस्तथा सख्यो वात्सल्यश्च शृङ्गारकः॥ 

| =~ हनुमतसंहिता 

शान्त, दास्य, स्य, वात्सल्य तथा शृङ्गार । 
शान्तं रस 

शान्तरस में इश्वर को सचिदानन्द व्यापक और 











| श्रेष्ठ ओर सषसुगम मागं है । श्रीमद्भागवत 


` | दह भक्ति का अङ्कुर जमता है। कलियुग में केवळ 
| हिदी श्रेष्ठ दै। में पुकारकर कहता हूँ कि भक्ति 
| । सं बढ़कर कुछ नहा है। भक्ति से भगवान्‌ अपने 
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अंशी मानते हैं। ओर इसी तरह जीव को शेष या 
अंश मानते हैं। देखिए गीता में भगवान्‌ कहते हैं-- 
यो मां पश्यति सर्वत्र सबै च मयि पइ्यति । 
पस्याइ न प्रणश्यामि स च मे न प्रणञ्यति॥ 
=— गो० ६।३० 
श्रेयो हि शानमभ्यासाज्ज्ञानादध्यान विशिष्यते | 
व्यानात्कमफलत्याग; त्यागाच्डान्तिरनन्तरम्‌ ॥ 
--गी० १२1१२ 
इसमें शान्ति स्थायी भाव, इष्ट श्री रामचन्द्र 
परत्रह्म विषयालम्त्रन, ब्रह्मा, शिव, नारदादि आश्रयाः 
ळम्बन, उपनिषद्‌ तथा वेराग्य उद्दीपन, नासा के 
अग्रभाग पर दृष्टि अवधूतचेष्टा अनुभाव, स्तम्भ, 
रोमाञ्च आदि सात्त्विक भाव और स्मृति निर्वेद आदि 
व्यभिचारी भाव हैं । 


देखिए तुझसीदासजी इसका लक्षण दिखाते हैं:-- 
नासिकाग्र करि दृष्टि पुनि, धरै भेष अवधूत । 
निमेमता नि्ांक्यता, यथा सान अनुसूत ॥ 
दारुपाहिं पावक लगे, तीन रूप दरसाय । 
जरे वरै हो भस्म जब, तब सो सान्त कहाय ॥ 
दास्य रस 
८ सेवक सेव्य भाव बिनु, भवन तरिय उरगारि'- 
` ` -_दुली 
इस दास्य रस के अनुसार इश्वर और जीव में 
सेन्य और सेवक का भाव वतमान रहता है। 
सख्य रस 
न तथा मे प्रियतम आत्मयोनिने शंकरः । 


जच संकर्षणो न श्रीनेंवात्मा च यथा भवान्‌ ॥ 


इस रस के अनुसार इश्वर ओर जीव में मित्रता 
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. रीताघम 


९ सता ये कपिल मुनि कहने हैं... के संबन्ध में कपिळ मुनि कहते हे:._ .. 


का भाव रहता है-जैसे इष्ण और अर्जुन में या 
राम और सुप्रीव तथा विभीषण में। राम कहते दैः 
ये सब, पुनिवर, सखा हमारे | 
भरतहु ते मोहि अधिक पियारे || 
स रस में मित्र भाव स्थायी भाव, मित्र सुखद 


राम विषयाळम्बन, विभीषण आश्रयाळम्बन, मधुर 
बचन उद्दीपन एवं सगया उद्दीपन आदि हैं | 


$ङ्लार रस 
इरिरिति हरिरिति जयति सकामम्‌ । 
$ “गीतगोविन्द” 


यते युजातचरणाम्बुरुहं स्तनेषु 

भीताः शनैः प्रिय दधीमहि ककशेषु । 

तेनाखीपटसि तद्व्यथते न कि स्वित्‌+ 
` कूर्पादिमिश्रेमति धीर्भवदायुषां नः ॥ 

इस रस के अनुसार ईश्वर पति, नायक, छयछ 
आदि और जीव पत्नी, नायिका, सहचरी आदि के 
रूप में वर्णित किये जाते हैं। इसमें प्रियतम पद्रति 
स्थायी भाव, प्रेमसिन्धु राम विषयाळम्बन, जानकोजी - 
आश्रयाढम्बन, कमनीयता तथा वसन्त ऋतु उद्दीपन; 
स्मित आदि अडुभाव एवं सात्तिक और व्यभि- 
चारी भाबहे। | 

इसी सति वात्सल्य रस पिता पुत्र तथा भाई 

_ भाई का संबन्ध जीव और ईश्वर में होता है । 

` इन्हीं भावों तथा रसों को लेकर मन्दिरों तथा 
वायो में मूर्तियाँ स्थापित हो गई और भक्तगण 
उन्हीं की सेवा में छीन रहने छगे। पुजारी मूर्ति के 
नहळाने घुळाने में ऐसे व्यस्त रहने ठगे कि अध्ययन 
या सांसारिक झगड़ों से उनका कोई संबन्ध न रह 
गया | व्‌ इस विचार को भूल गये कि मूर्ति ईश्वर की 
उपासना के लिए साधन है, साक्षात्‌ ईइवर नहीं । धीरे 
धीरे इस भक्ति की ओढ में पापं और दुराचार फेला । 


स 


जैसे गन्ध बायु के योग से अपने स्थान से आकर 
घ्राणेन्द्रिय के निकट उपस्थित होता है वैसे ही फे 
भक्तियोग के अधिकारी प्राणी का. विकारहीन विशद 
चित्त सहज में परमात्मा को प्राप्त होता है। 
भक्ति तामसी, राजसी, सात्त्विकी आदि कई रूप 
धारण करती है । 

तामसी- हिंसा, दम्भ आदि के वश से अपनी 
अपनी इच्छा पूर्णे करने के लिए जो इश्वर की पूजा 
या भक्ति की जाय । ` 

राजसी--ऐश्वय आदि की लालसा से मूर्ति 
की पूजा करना । | 

सास्विकी -- अपना पाप नष्ट करने की इच्छा | 
से जो अपने समस्त कमे को इश्वरापण कर देता है, 





छेकिन जीव को ईश्वर से भिन्न मानता है । ; 
निष्काम भक्ति-- कर्मों का समपेण हो और साथ | ३ 
ही साथ घट घट में ईश्वर का अस्तित्व माने! | न 
निष्काम भक्ति सर्वोपरि मानी गई है। श्री |! 


कपिळजी अपनी माता से कहते हैं--“ ऐसे निष्काम दि 
भक्त मेरी दी हुई साढोक्य ( वैकुण्ठवास ), साष्टि 
(इष्वर के समान ऐश्वय ), सामीप्य, सारूप्य व 
सायुज्य इन पाँच प्रकार की मुक्ति को भी सिवाय 
मेरी सेवा के नहीं ग्रहण करते।” इसी भक्तियोग 
से माया का अतिक्रमण करके ब्रह्मत्व की प्रगि. 
होती हे । ॒ 
ऊपर दिये हुए कथन से स्पष्ट है कि जिप ब्रह 
ज्ञान के लिए योगी छोग कठिन तप या होम # | 
आदि करते थे वह अब इस भक्ति के द्वारा छु 
और सरल हो गया है । | 
इस भक्तिमागे के आधार गीता तथा शी | | 
गवत हैं । 
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[ हम लेखक की सभी बातों से सहमत नही, 
वो भी लेखक ने. शब्दों पर जो विचार किया है बह 
रतन करने योग्य है । --सं० ] 

सृष्टि के आदि से लेकर विश्व में गोचर, अगोचर 
| जो कुछ भी है उसकी उत्पत्ति, स्थिति एवं विनाश 
| सव एक न एक नियम के अनुकूल हैं और उनके 
| ज्ञान के एक मात्र साधन वेद हैं । 

जिन जिन महापुरुषों को इस साधन में जितनी 





जितनी उपलब्धि हुई है, उन सबने प्राणिमात्र के 


| सपकारार्थं उसकी विज्ञप्ति में प्राणपण से प्रयत्न किया 
है। इसी के परिणामस्वरूप ब्राह्मण, उपनिषद्‌, 
श्रति) स्मृति आदि इस दीन हीन दशा में भी हमें 
| दिखाई दे रहे हैं । 
| विविध कर्मों के समूह को नियम कहते हैं। ये 
' दी प्रकार के होते हँ--प्रवतेक तथा निवतेक । समस्त 
दृष्टि में ये कम एक ही से लागू हैं । उदाहरणा्थ-- 
सत्य ब्र्यास्रियं ब्रूयात्‌, 
( प्रवतेक कमे ) 
न ब्रयात्सत्यम्रियस्‌ । 
( निवतेक कमं ) 
घम का यह विधान कर्मसमूह के अतिरिक्त और 
| पाहे? इसमें कर्म के प्रवर्तक. और निवतेक 
| नों प्रकार उपस्थित हें। 
| विज्ञान, ज्योतिष ) सन्त्र, योग इत्यादि सब प्रव- 
| पक तथा निवतेक कर्मादेशों से ही परिपूर्ण हैं । अस्तु, 





[र जुस्‌ 


ऊँछ शब्दों की व्याख्या 
( ले०--श्री हरिद्वारी सिंह पाण्डेय, पीलोभीत ) 
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यह सिद्ध ही है कि वेद में प्रवर्तक तथा निवर्षक 
कर्मों की प्रवृत्ति तथा निवृत्ति प्रतिपादित की गई है। 
ऋषियों ने वेद को ही आदि धसंपुस्तकं बताया है। 
वसिष्ठ ऋषि का भी वचन है--“अतिस्मृतिविदितो 
घमः? अर्थात श्रुति ( वेद्‌) तथा स्मृति ( घसशास्त्र ) 
सं विहित कर्मों का स्वीकार तथा निषिद्ध कर्मों का 
त्याग ही घम है। इससे यही निष्कषे निकळा कि 


कमंसमूह ही को घम कहते हैं । 


संसार में धमे और अघम का उल्लेख कर्म की 
प्रवतक तथा निवतक प्रकृति के अनुसार है। अर्थात 
श्रुति तथा स्मृति में जिन कर्मों के करने का विधान 
है उनको करना एवं जिनके करने का निषेष है 
उनको न करना ही धम; और विहित कर्मों का न 
करना एवं निषिद्ध कर्मों का करना ही अधम है । 


आधुनिक विज्ञानवेत्ताओं के द्वारा भी यह प्रमा- 
णित हो चुका है कि सबसे प्राचीन पुस्तक वेद ही 
है। इसका काल सृष्टि के काळ की भाति निधोरित 
नहीं कियां जा सका। हम दूसरे शब्दों में यों भी 
कह सकते हैं करि वेद उतना ही पुराना है जितनी 
सृष्टि! यायों कहिए कि सृष्टि से भी पुराना दै । 
कारण, ये नियम (जिनके अधीन सृष्टिक्रम चळ 
रहा है ) वेद में उपस्थित हैं। अब अनुमान द्वारा 
यही सिद्ध हुआ कि नियम कार्य से प्रथम प्रादुभूत 
होते हैं। इसलिए सृष्टि (जो नियमों के कार्यरूप 
है) काही वणन वेद में है, अतः वेद सृष्टि से भी 





गीताधर्म 
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पूबे के हैं। 
अर्थ 'कर्मसमूह' दी दै _ 
मी ति्ारित कर दिये हैं। यदि किसी को किस 
कर्म की घर्माधर्मप्रक्रति के संबन्ध मॅ कहां न 
पड़ने ढगे तो वह उसमें इन लक्षणों को ढूंढे | 
ढक्षण धृति, क्षमा, दम) अस्तेय, शौच, इन्द्रिय" 
निम्रह, धी, विद्या, सत्य और अक्रोघ हैं ॥ जिन 
कर्मा में ये दस गुण लक्षित दों वे ही कम कलला 
हैं। उन्हीं के करने की आज्ञा शाखं में प्रतिपादित 
कीगईदै। . 
` प्राचीन काल में स्वभावतः धर्मरत होने के कारण 
सर्वसाधारण की समस्त शक्तियाँ यथावत्‌ संचालित थीं 
और ऋषिसमेलनों में जो घमेशिक्षाएँ हुआ करती थीं, 
बे स्मृति में स्थित रहती थीं। परंतु युगालुकूछ थोड़ी 
थोड़ी बुटि होते होते जब स्मृतिशक्तियाँ नितान्त निवल 
हो गई तब धर्मपुस्तकें लिपिबद्ध होने लगी । और 
आज भी उनकी मुद्रित प्रतियाँ प्राप्त हो रही है । 
` अनादि काळ से वर्तमान समय तक धमंदिक्षा 
का ग्रयल किसी न किसी रूप में होता चला आया, 
परंतु महान्‌ शोक की वात है कि हम “धम? शब्द 
का अर्थ तक नहीं समझे हैं। कहीं तो हम स्वभाव 
को धमे समझने लगते हैं, कहीं आधार को, और 
कहीं “सरस्य च प्रियमात्मान:” इस नियम के अनु- 
कूळ ( मनगढुत अथ करके ) अपने मनमाने काये 
को। यद्यपि इस वाक्य में “ आत्मनः प्रियं” प्रकट 
रुप से बताता है कि वह कमं जो “आत्मा” अथात्‌ 
हमारे “जीव” को प्रिय हो; नकि मन को आने- 
वाढा। आत्मा तथा मन में कितना अन्तर है ओर 
“आत्मज्ञान” कितना दुस्तर है इसपर विचार. ही 
नहीं करते 1 जब आत्मज्ञान की उपढब्धि ही नही 
हुई तो ६६ आत्मप्रिय का निर्धारण कैसा ? 


९ [५ 
या तो क्रिश्चियनधर्म या 'इस्छामघम आ = - आदि ही १ 


इससे भी बढ़कर पश्चात्ताप का विषय 
कि जिसमें घर्म की प्राप्ति है दी नहीं उसे भी 
धम मानने लगे है और यह सवेथा भूल गये है हि 
मत, मांग, पंथ, समुदाय, मजहब, इज्म, रिलिजन 
नितान्त भिन्न वस्तु हैं; और धर्म कुछ दूसरा होह) 
वस्तुतः धर्म वे नियम हैं जो विश्व भर के निमित | 
एक ही भाति प्रयुक्त हो । इसके प्रतिकूळ उपरोक्त 
मतादि एक ही प्रदेश में उत्पन्न हुए कतिपय जन. 
समुदाय के व्यवहार के लिए हैं। धमे की तह. 
एक सैति प्रयुक्त नहीं ह । | | 
और हम हैं कि जो कुछ मुँह में आया विना |) 
सोचे समझे बक उठे। जब हम धृति, क्षमादिकी |; 
कसौटी पर इसाई, इस्छाम आदि मजहबों तथा | 
मतों के नियमों को कसं, तो जीवों के वध, वहन, | 
भांजी आदि से विवाह और तलाक आदि के विधान |! 
क्या घर्ससिद्ध होंगे? नहीं और कभी नहीं! | ® 
भरा जव हम क्रिश्रियनघमे, इस्छामधमे आरि | 
कहकर दोनों में धर्मत्व स्वीकार करते हैं, तो विधत | 
तथा अधर्मत्व की प्राप्ति के निमित्त किसे ढूढ़ंगे! |भा 
इसके अतिरिक्त आज यदि कोई सनातनधर्मी ईसाई | कर 
5 ककी | 
या सुंसळमान हो जाय तो उसे घसंच्युत क्यों माते | 
और क्यों उसका बहिष्कार करते हैँ? क्योंकि हमारे. 


ही कथनानुसार वह घमंच्युत तो हुआ ही नही! | ; 











कि सामाना 


१, हम पीछे भी लिख चुके हैं 
धर्मों को घमं ग 


अपने धर्म का कट्टर मनुष्य दूसरे के 
सममता, अतः हमारे पाठकों को उसकी कट्टी | 1 न 
स्वघमंनिष्ठा से प्रसन्न होना चाहिए | और अपने प (| 
तुलना करने में ऐसे गुण दोष दिखाने. ही ४ i | 
संपादक सदा सभी लेखकों से सहमत खता. * 
समना चाहिए । , 





रा प 
, या फिर घमविशेष में प्रवृत्त हुए अपने भाई 
| वै मच्युत ही न ठहराइए ! 
| इसी प्रकार को एक भूछ अपने को हिंदू कहना 
बहाना भी है। यदि किसी से पूछें कि श्रुति, 
| क्षति, वेद, पुराण, इतिहासादि में कहीं पता नहीं 
| उता कि किन छोगों की यह उपाधि है ९ क्योंकि 
| रादि से इस विश्वनिवासियों की जो जो संज्ञाएँ 
| उनमें इसका उल्लेख नहीं मिळता (कोई भी 
देश, काळ, धम, कम ऐसा नहीं मिळता कि जिसे 
| क्षित करने के निमित्त यह उपाधि निधोरित की गई 
` | है) तो वह झट मनगढ्त व्युत्पत्तियाँ बताने छगता 
है। उसका कारण केवळ अज्ञानता तथा अविवेक 
है और कुछ नहीं, क्‍योंकि ये व्युत्पत्तियाँ जिन 
आधारो पर गढ़ी गई हैं उनके मूलकारण पहले भी 
वतमान थे। तब क्या हमारे पूवेज ऐसे निकम्मे थे 





| १--सच पूछा जाय तो हिंदू की कोई अच्छी शास्रीय 
| याख्या तो नहीं मिलती, तो भी एक व्याख्या हम उद्धत 
इते हैं-- 
हिंदू शब्द की व्युत्पत्ति-- 

प्रायः लोग यही बात बार बार दुइराया करते हैं कि 
हि. शब्द मुसलमानों का दिया हुआ है और उसका अर्थ 
। भिर, विधर्मी, नीच, दुष्ट आदि है । अभी एक इतिहास 
| गे अन्य मेरे सामने है (ग्रन्थ अंग्रेजी में है ) उसमें भी 
| उ ब्युसत्ति की आवृत्ति की गई है । 


| एक इतिहास के विद्यार्थी की हैसियत से मेरी केवल 
| से प्राथना है कि लोग थोड़ा कष्ट उठाकर उन चीनी 
| | | गत्रियों के उल्लेखो को देखें जो इस्लामधम और जाति 
| भैउसति के पहले ही भारत में श्रमण करने आये थे | 

सांग और फाहियान दोनों ने अपने यात्राविवरणों 












| $ वे हिंदू शब्द को इन व्युत्पत्तियों से सिद्ध करके 


घर्मे और उसपर कुठाराघात “ 


१३८९. 


अपने भ्रन्थो में इसका प्रयोग न करते और अपने 
सञुदाय को दो अक्षर के हिंदू शब्द से (वे ही वैया- 
करण जो शब्दनिमोण में एक मात्रा कम कर पाने 
के हर्षे को पुत्रोत्पत्ति के तुल्य हष मानते हैं ) सूचित 


न करके उसके निमित्त ढाई 
क्यों निर्माण करते ? . २ अशर के आप बन्द का 


आज भी हम यदि अज्ञान के अन्धकूप से निकल- 
कर, सञ्चाशून्यता को हटाकर, विवेक के चक्षु खोलकर 
विचार करें तो प्रतीत होगा--जब संसार के समस्त 
पदार्थ तत्त्वज हैं तो अक्षर भी अवश्य तत्त्वज ही हैं 

यदि योगशाख्न, मन्त्रशात्र की छान बीन की 
जाय तो थोड़े ही प्रयत्न से प्रतीत हो जायगा कि 
ऋषियों ने भिन्न भिन्न तत्त्व को प्रथक्‌ प्रथक्‌ वर्गों में . 
विभक्त किये हैं। आवइयकताचुकूळ उन्हीं से संयो- 
जन, विभाजन, संपुट, अनुलोम, प्रतिलोमादि क्रियाओं 
द्वारा मन्त्रनिमोण करके स्थूळ पदार्थों द्वारा होनेवाळे 
समस्त कार्यों के अतिरिक्त आधिभौतिक, आधिदैविक 
तथा आध्यात्मिक त्यों के निष्पादन करने की योग्यता 
प्राप्त की जाती है, जिसे इम ढोग प्रतिदिन भिन्न 
भिन्न रूप में प्रतिपादित होते देखते हैं, किं बहुना ` 
मोक्ष तक की संप्राप्त मन्त्र द्वारा हो जाती है। फिर 
यदि व्यवहार में आनेवाले शब्दों के अक्षरों के तत्त्वज 


प्रभावों पर विचार किया जाय तो आपको आश्चयो- 


में हिंदू शब्द का उल्लेख किया है और हुएनत्सांग ने तो 
स्पष्ट ही उसकी व्युत्पत्ति इन्दु ( चन्द्र ) से बताई है । 
चन्द्र इन्दु के समान उजळ धम, | 
साधारण ध्वनिपरिवर्तन के अनुसार सिन्धु से हिंदू 
सहज ही बन जाता है, पर इन्दु से हिंदु बनना भी अस- 
भव और असंगत नहीं प्रतीत होता। ( पण्डित पत्र 


१५ अक्टूबर, सन्‌ १६३४ की पं० पद्चनारायण आचार्यः 
कृत टिप्पणी से |--सं० ) 





गीताधर्म 


5 2 सेप पसर दोगेका ९, इसके जप में तस्पर होने का फल वि 


स्वत तथा 'चमत्कृत होने के लिए सवेथा बाध्य 


होना पडेगा । 
६ अब तत्त्वप्नाधान्य की दृष्टि से हिंदू शब्द के 


तत्तों और उनके नियमालुकूल प्रभावों पर विचार 
कीजिए । 


अक्षर तत्त्व स्वभाव 
हृ आकाश गति 
ड्‌ अग्नि उत्थान 
नः - आकारा गति 
. द्‌ प्रथिवी पतन 
ऊ ` प्रथिवी पतन 
उपरोक्त विवरण से स्पष्ट है कि अझ्नितत्त्व' जिसका 


` अभाव उपर उठाना दै, आकाशतत्त में बंद कर 
दिया गया है | | 
आधुनिक विज्ञानवेत्ताओ ने निधोरित किया है 
कि आकाश ( Vacuum, ) में कोई पदाथ चंद्‌ 
कर दिया जाय तो उसका प्रभाव बाह्य पदार्थों पर 
नहीं पढ़ता । 
अस्तु, इस हिंदू” शब्दरूपी मन्त्र की आराधना 
से उत्यानशक्ति का स्तम्भन तथा अधःपतन निश्चित 
एवं समुचित है । 
आप देखेंगे क्रि गति देनेवाले आकाशतत्त्वज 
._ अक्षर के आगे द्विगुणित प्रथिवीतत्त्वज अक्षरों का 
समावेश क्रिया गया दै, जिनका स्वभाव अधःपतन 
है। अस्तु, इस मन्त्र का प्रभाव अधःपतन की 
ओर द्विगुणित वेग से अग्रसर करनेवाला 
निश्चित हुआ । 
तीसरी वात विचारणीय यह है कि जढतत्वज 
तथा वायुतत्त्वज अक्षर ( जिनका स्वभाव तथा प्रभाव 
समष्टिकरण और संचालन होता है) इस मन्त्र में 














चाहिए कि जपनेवाळे -- अहहो | र 
१. उत्थानशक्ति से वञ्चित हो जाये, 
२. उत्तरोत्तर पतनशील हो जाये, | त 
३. ऐक्यता से निरन्तर शून्य हो जाये, ति 


४. संचाढनशक्ति से सवथा शून्य हो जारे 


अव आप ही बतावें कि जो जनसमुदाय रा 
को £ हिंदू” कहते कहाते हें, क्या उनमें ऐक्यता, संचार | 
ळनशक्ति तथा उत्थानशक्ति नाममात्र को है | 
क्या वे अधःपतन की ओर प्रबळ वेग से अग्रसर न 
हो रहे हैं ? | 

इसके प्रतिकूळ जो ढोग अपने को “हिंदू? हे | 
अतिरिक्त अन्य संज्ञाओं से संबोधित करते कराते हैं 
क्या वे उत्थान, ऐक्यता और संचाळनशक्ति से 
बञ्चित अथवा पतनशक्ति की ओर अग्रसर हैं ! 


कहाँ तक हितकर है ? | 
संवत्‌ १९२६ की बात है-- काशीपीठ दे 
में श्री काशीराज के सभापतित्व में एक सभा ही पर्‌ 


थी । उस सभा के ६४ दिग्गज पण्डितों ने( बिके धा 
दीथीकि-- 
हिन्द्शब्दो हि यवनेष्वधर्गिजनबोषक' | 
अतो नाईन्ति तच्छब्दबोधितां सकला जना | 


पापिनां पापियवनैस्संकेते. कृतवासर' 1 | 
नोचितसवीङृतऽस्माभििन्दू्दमती (4. | रि 


तब क्या वे हिंदुओं के निकट मूख दी ही | 
आजकल जो थोथी व्युप्पत्तियाँ बवाकर | 


| | ह कर दिया जाता. है वे उनके पाण्डित्य से 
|! र 
उत्थान के निमित्त पयाप्त बुद्धि के संचय की 
हयक है। अस्तु ' हिंदू" सन्त्रों से प्रभा- 
हि जनसमुदाय की साक्षात्‌ नियुद्धिता तथा अविवे- 
वा का प्रमाण इसी से ग्राप्त हो जाता है कि वे 
॥ अपने को “आदमी? तथा ईमानदार कहते 
ते दाते हुँ । 
| अब तनिक “आदमी? तथा “इमानदार? शब्दों 
र | याख्या पर ध्यान दीजिए । 
| | (आदमी फारसी का शब्द है जिसमें आदम 
मे संबन्धद्योतक प्रत्यय ई छगा है। जिसका 
ब होता दै आदम से उत्पन्न जो शिखा सूत्र रखने- 
[पढे अपने कों आदमी कहते कहलाते हैं, क्या वे कभी 
(हृ भी सोचते हैं कि इसका तात्पय यह है कि 
ननी प्रपूषजाएँ पत्नीरूप से हजुरते आदम अल- 
क साम की हरमसरा में रहीं और उनके वीय से 
| |एंपरावुसार उनकी उत्पत्ति हुई है; अथवा दूसरे 
दो में यह कि वे जारज संतान हैं ९ | 
इसी प्रकार ' इमानदार? शब्द ' इमान के आगे 
(भव्यय छगाकर बना है। इसका अर्थ होता है 
शानवाठा | 
अब इमान? शब्द को छीजिए। ईमान कहते 
|,३रानशरीफ व हृदीसशरीफमें दी हुईं आज्ञाओं 
॥१॥ इस तरह इमानदार उसे कहेंगे जो कुरान और 
| |स के आज्ञापित कर्मों का करनेवाळा हो । अतः 
| तो नहीं समझता कि इस नियम के मुताबिक 
भभ हुने से भी कोई “इमानदार! मिले । 
ह ८ विगत गज्ञामेछा ( ककोड़ा, बदायूँ) के अवसर 
(हमेशा अपने मकान, पर देंगे रहनेवाले ) दो 
बोड मैने अपने डेरे के सामने सदर सड़क 


















ज 
धम ओर उसपर कुठाराघात 
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पर खटका दिये थे। इन बोडो पर अढग अळग 

उदू और देवनागरी में नीचे लिखे वाक्य अङ्कित थे । 

उद्‌ मैं हिंदू नहीं हुँ नहीं आदमी हूं, 
सरोकार ईमाँ से रखता नहीं हूँ। 
ध्वजाधमे की लहरयाती हे दिल पर, - 
किसी हिंदू से इसमें डरता नहीं हुँ ॥ ` 


` राकिम हरिद्वारीसिंह पाण्डेय, 
मोहल्डा-डाळचन्द, 
जमीदार पीलीभीत . 
देवनागरी--नहि हिंदू नहिं आदमी, 
नहिं राखत ईमान । 
र्न हरिद्रारीसिंह हो, 
मनुज धार्मिक जान ॥ 
विद्वान्‌ चाहें तो तके करळं । 
दोनों बोडे प्रारम्भ से अन्त तक लटकते रहे । 
स्री, पुरुष तो क्या बाळक, बालिकाओं तक ने ठहर 
ठहरकर पढ़े, परंतु किसी ने कोई तक वितक 
नहीं किया | 
शोक ! महाशोक !! कि आज से चालीस वषे पूवे 
से ( जबसे कि मेरे विचार में इस निपातनशीळ मन्त्र 
की करतूत भळीभाति आ गई तबसे ) अब तक मेने 


कितनी ही सभा, महासभाओं में उपस्थित होकर तथा. | 


प्रार्थनापत्र प्रेषित करके, सज्जनों को अपने विचारों 
से अभिज्ञ करके स्वयं मनन करने की चेष्टा की। 
परंतु छोटी छोटी सभा तो क्या, बड़ी बड़ी सभाओं 


-संस्थाओं के सभापति ( जैसे श्री १०८ स्वामी दया“ 


नन्दजी बी० ए० प्रश्वति ) ने भी एक दो नहीं, वरन्‌ 
इस दुस, बोस बीस सादे तथा अनेकों रजिस्टडे 
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द्रो भेजने और सगरो में उपस्थित हो होकर 
प्रार्थना करने पर भी उत्तर कुख न दिया और एक न 


एक बहाना बताकर टाळ दिया । 
पिछले दिनों अखिळ भारतव व. 
सेक्रेटरी औयुत इजळाळ कामदारजी से पत्ता 
हुआ, जिसका परिणाम यद ई हि उ मेर 
प्रश्षपूर्ण प्राथनापत्र, महती सभा काशी में निणयाय 
प्रेषित कर दिये। उसका भी अभी तक कोई निर्णय 
राप नहीं | | ९ ० २५० 
उपरोक्त प्रचलित घमंसस्थाआ का उत्तर न 
देना तथा दाई छाख यात्री जनसमूह में से एकका 
भी प्रश्न न करना इस बात का द्योतक है किः-- 
जिन लोगों ने भी अपनी ' घार्मिक' मनुज, 
मानव, सनई तथा ब्राह्मण; क्षत्रियादि उपाधि को 
त्यागकर हिंदू, आदमी, और ईमानदार कहना कह 
ढाना स्वीकार कर छिया है--अवश्य ही उन्होंने बिना 
सोचे समझे ही स्वीकृत किया है । अब तक कोई 
चेतानेवाळा नहीं मिळा कि प्रभ करता और चेतावनी 
देता । जव एक प्रश्नकर्ता उत्पन्न हो गया तो प्रमाण 
न मिलने तथा अपनी अज्ञानता का ज्ञान हो जाने 
पर चुप न रहें तो करे क्या ! 
आनन्द की बात तो यह दै कि बिचारे मुसढ- 


वीय स्वराज्यसंघ के 


मानों ने जिन्होंने कि ये शव्द निर्मित किये, अपने 


कोष में इनके यथाथ अथ लिख दिये हैं। वे भारत 
के देशनिवासियों को मशरकी लिखते हैं. और 


“आये! कहते हैं। आदमी शब्द यथाथ में उन्होंने 


¬ दा = 
० 


हजरते आदम की ओलाद के लिए प्रयुक्त 
अन्यथा ' इंसान? और “मदे? शब्द उनके से है 
न होते। इसी प्रकार “इमानदार? ie: म 
मुसलमानों के प्रयोग किये जाने के निमित्त वनाचा 
अन्यथा जिस अथ झे मने को हिंदू कहनेवाठे रे | 
प्रयुक्त करते हैं वहाँ “ द्यानतदार' शब्द के 
करने की उन्हें आवश्यकता न पड़ती | 

आज इस लेख द्वारा में अपने विचार री 
पाठकों पर प्रकट कर रहा हँ. । साथ ही प्राथना 
कि यदि किसी की संमति में मुझ अल्पज्ञ काय 
साधारण निबन्ध अथवा इसमें प्रतिपादित विषय 
त्रुब्यात्मक जच ता च खज्जन कृपया मुझको मेरी 
न्रुटियाँ सप्रमाण बता दें। और हिंदू शब्द क्ष | 
( जिसके संयोग से हमारा धर्म, देश, भाषा, डि, | 
जाति आदि विकृत होकर ' हिंदूधरम? “हिंदुस्तान! |. 
“हिंदी! ' हिंदुई' और ' हिंदू? कहे जाने ढगे) यब 
के काळ से पूर्वं के किसी एक भी ग्रन्थ से उद्धृत करे 
बता दें । इसके प्रतिकूल यदि यह निबन्ध तथा इसमें 
प्रतिपादित विषय उनकी संमति में यथाथेवाद सिद 
हो, तो कृपया इसको अपने इष्ट मित्रो तथा पार 
पड़ोसियों पर प्रकट करके “ हिंदू? “ आदमी ' इमान 
दार! आदि शब्दों का बहिष्कार करं; और 'हिंदुतान | 
के स्थान पर भारत वा आर्यावते, हिंदी के स्थान 
देवनागरी, “हिंदू” के स्थान पर भारतीय १. 
आये अथवा धार्मिक झाब्दों के प्रयोग कल 
कृपा करे । 





चान ७७ 
























. दशन? की अनेकों महत्त्वपूर्ण समस्याश्रों के साथ 
| हाय यह मी एक समस्या बिना हल हुए चली श्रा रही 
हरि क्या “घमं ' ( 1२618107 ) और 'दशेन' ( 001- 
[5०719 ) परस्पर सहकारी हैं या उनमै अहिनकुलवत्‌ 
बिरोध है? इस उलझन को सुलभाने के लिए कुछ 
प्रात्य विद्वानों ने इन दोनों को परस्पर भिन्न मानकर 
दोनों के दृष्टिकोण अलग अलग मान लिये हैं। वे 
| धम को एक सीमित परिधि के अंदर रखना चाहते हैं 
रोर दशन? को इससे बाहर | उनकी दृष्टि में एक 
धार्मिक व्यक्ति कुछ ऐसी रूढियों के भीतर दवा है कि 
| उसे उनसे बाहर निकलने का अवकाश ही नहीं है | | 
इह न तो स्वतन्त्रतापूवंक कुछ सोच सकता है और न 
पराधीन वृत्ति से कोई आचरण ही कर सकता है। 
रिन एक दाशनिक व्यक्ति उस सीमित परिधि के अंदर 
| भी नहीं रह सकता । वह तो उन्मुक्त बातावरण में 
| शनी कल्पना की उड़ान लिया करता है। यदि वह 
। उके भीतर रहने के लिंए वाध्य किया जाय तो उसकी 
ल्‍ धरी कल्पना तथा विचारशक्ति बुलबुले की तरह 
हे हु हो जाय | इसलिए उन विद्वानों ने उन दोनों 
ए भिन्न भिन्न क्षेत्र बनाये ` लेकिन भारतीय 
विद्वानों ने इन दोनों को भिन्न न मानकर 

गो को साथ साथ चलाने का प्रयत्न क्रिया | हाँ, येह 
सर है कि इन दोनों के उद्देश्य में उन्हें कुछ श्रन्तर 
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ष पमता ही हे | लाड एवरबरी के शब्दों में धर्म कां 
प इत प्रकार है--1२०॥४107 was intended 
| bring 0९२०६ on earth and good will to* 


'श। पर्र॑तु इस थोड़ी सी विषमता के सिवा इनमें 


घण लख आनचाललचाड 


( छे?--पं० गिरिजाद्त्त त्रिपाठी एम० ए० 


१ व्याकरण, न्याय आदि के आचार ) 


Wards men, and whatever tends to hatred 


and Persecution, however, correct in the 


letter, must be utterly Wrong in the spirit 

अर्थात्‌ प्रथिवी पर शान्ति और सानवसमाज में सद्भावना 
लानेवाला धम ही है । जिससे घृणा तथा किसी प्रकार 
की श्रशान्ति की उत्पत्ति हो वह कभी . भी इस दायरे के 
अंदर आने लायक नहीं है। जब राजनीतिक तथा 
आविक वातावरण के प्रलयंकारी रूज्मावात से मनुष्य 
की मनोनोका विषम परिस्थिति के अथाह सागर में डावाँ- 
डोल होने लगती है और शान्तिदायक सच्चे मार्ग का 
पता हूढ निकालना कठिन हो जाता है उस समय दर्शन 
प्रकाश का काम करता हे | इस प्रकार यह दर्शन भी 
श्रशान्त मानवश्चन्तःकरण्‌ में उसी शान्ति का बीज 
चोता है जिसके लिए धमं की प्रवृत्ति होती है। इसी 
विचार के फलस्वरूप भारतीय सभी दर्शन अपने मजबूत 
पेरों पर खड़े हुए। यह जैनदर्शन भी इस नियम का 
अपवाद नहीं रहा । यद्यपि बाह्यालोचनमात्र से इनं 
दोनों के दृष्टिकोण में कुछ भेद प्रतीत होगा , लेकिन 


इसका यदि सूकम विवेचन किया जाय तो यह स्पष्टं हौ 


जायंगा कि वास्तव में इसके उद्देश्य में कोई भेद नहीं 


है। इसी भाव को स्पष्ट करने के लिए मैं पाठकों के 
सामने जैनधर्म तथा जैनदर्शन के संबन्ध की कुछ बातें | 
उपस्थित करता हूँ । जैनधम के संबन्ध में पाश्चात्य 


तथा भारतीय विद्वानों में बहुत बड़ी गलतफहमी फैली 


हुई है। उसका भी निराकरण करना इस छोटे से 


निबैन्ध का विषय है। 


कुछ पाश्‍चात्य विद्वान, यह मानते है कि जैनधर्म 
१७५ 





din 


गोताधमे 


गौदधर्म से निकला हुआ है। पर्द मानने का कारण 
यही मालूम पडता है कि इन दोनों धर्मों में उनकी ष्टि 
में कुछ समानता दौख पड़ी थी। कुछ भारतीय विद्वान्‌ 

- भी जैनघमं संबन्धी अधूरा शान होने कें कारण यही मान 
बैठे चे कि यह कोई स्वतन्त्र धर्म नहीं हे, अपिठ वोद 

दोनों तरह के 


धर्म की ही एक शाखा है। पर इन 
विद्वानों के विचार सर्वथा निर्मूल सिद्ध हो गये है ओर 


आज इस बात की पुष्टि हो गई हे कि यह जैनधम 
उतना ही. पुराना है जितना बौद्धधम | प्राचीन बौद्- 
ग्रन्थों में जैनसंप्रदाय का नाम बार वार आता है जिनमें 
इसकां खण्डन किया गया है । इतना ही नहीं, 
किंतु इस संप्रदाय के नाम के साथ ही साथ महावीर का 
नाम भी आता है । इन बातों से इस संप्रदाय की 
प्राचीनता तथा वौद्धघम की समानकालीनता सट 
तेढ हो जाती हे । इसमें विवाद का स्थान नहीं रहा 
कि महावीर बुद्ध के समकालिक ये। इसके साथ 
साथ यह मी सर्वसिद्ध बात हे कि महावीर न तो किसी 
धर्म के जन्मदाता थे. ओर न किसी संप्रदाय के। वेतो 
केवल एक प्रकार के साधु ये जो जैनधर्म को गले 
लगाकर उस सच्चे तत्त्व के द्रश हो गये थे। ते चौबीस 
तीर्थकरों में अन्तिम तीर्थकर थे। सभी तीर्थकरों ने 
उपदेश दवारा इसक्री बुनियाद कायम रखने की भ्रप्रतिम 
शेट की है, ओर इसी लिए ईसा के कम से कम ८०० 
बध पहले से लेकर आजतक इसकी हस्ती कायम है। 
भारतवर्ष में इसके अचार के लिए अनेकों मन्दिर तथा 
विद्यालय स्थापित हैं जिनसे इसकी वृद्धि में पूरी 
संदायता मिलती है | 
र यहाँ पर इस थोड़े से ऐतिहासिक परिचय के बाद 
जैनदर्शन की उत्ति के ऊपर कुछ विचार क्रिया जायगा। 
इसमें संदेह की गुंजाइश नहीं दै कि जैनदशन के 
( कई सदियों ) पहले उपनिषदों का ही एकमात्र साम्राज्य 


वि कामों के सवमाव के संबन्ध में इः । वस्तुश्रों के स्वभाव के संबन्ध में 2 
त उपनिषरों छ 


विचार ये हैं कि किसी वस्तु में प्रतीयमान नाम रूप शि 
सब मिथ्या हैं, सत्य केवल वही है जिसके आधार प 
नाम और रूप की विविध कल्पना की जाती है | ह | 
के लिए एक सुबर्णपिएड को लीजिए। एकही दु 
पिण्ड से कमी कुण्डल बनाया जाता है, कभी वलय 
कमी कोई दूसरा भूषण | एक ही सुवर्णपिण्ड की मि 
भिन्न अवस्थाएँ बदलती जाती है, लेकिन सोने का स्वभाव 
सदा सभी में वर्तमान रहता हे । उसके रूप और अवस्याश्रो 
का परिवर्तन सिर्फ प्रतीतिमात्र है, सत्‌ वस्तु ( सच वात ) 
नहीं । उस वस्तु की सत्ता के सिवा और किसी चीजको 
सत्ता नहीं है। जिन्हें हम स्थिरता, दृश्यत्व या र 
किसी नाम से पुकारते हैँ उनकी वास्तविक सत्ता नहीं है। 
जो विचार उपनिषदों ने रखे हैं ठीक उनके विपरीत 
बौद्धों के सिद्धान्त थे। बौद्ध यह कहते थे--“प्तिचतण 


परिणामिनो हि सर्वे भावाःः। अर्थात्‌ हर एक चब | ऐ 


्रतिच्षणः बदलती रहती है । कोई भी ऐसी वस्तु नहींहै 
जो एक रूप में स्थिर रह सके । जब मनुष्य सुवणपिएइ _ 
को देखता है उस समय उसके गुण के 'अलावे गर. 
कुछ नहीं. दोखता । इसके अतिरिक्त कोई गुणरदित 
चीज दृश्गोचर नहीं होती जिसे उपनिषद्‌ स्थिर या रपि । 
बर्तनशील शब्द से व्यवह्ृत करते हैं। बौद्धो का कहा 


है कि किसी वस्तु की स्थिरता या अ्रपरितनशीत _ 


केवल बुद्धि की कल्पना है आर वह श्रशञानप्रसूत है! | 
सारांश यह निकला क्रि एक ओर तो उपनिषद्‌ इं ४० | 
चोट से यह बतलाना चाहते हैं कि वस्ठ॒ की स्थिखा क 


: है, और दूसरी ओर बौद्धदर्शन सबों की अस्थित र । 


बिगुल फूँक्रता है। इसी विषम परिस्थिति को 
के लिए बीच में जैनसंप्रदाय खड़ा होता है, जो र 
की बातों का खण्डन कर एक नये मार्ग को ज ] | | & 
है, जो भारतीय साहित्य में एक अपना स्थान | 


| ` बह पहले बताया जा चुका है कि जैनसंप्रदाय बौद्ध- 
| रदाय का समकालीन था । किंतु इतना ही नहीं था, बल्कि 
| द्ग उपनिषद्‌ मी ऐसे थे जिनका समकालीन जैनसंप्रदाय 
| | उपनिषद्‌ और बौद्धों के परस्पर झगड़े का निपटारा 
| हने के लिए ज़ैनदशन यह कहता है कि यह ठीक नहीं 
{करि केवल? वस्तु का स्वरूप 'किवल' सत्‌ है और उसमें 
| नेवाले गुण काल्पनिक हैं। यह भी कहना उचित 
| की है कि हर एक मावपदार्थ प्रतिक्षण ब्रदलते रहते हैं 





कि दोनों संग्रदायों के विचार में कुछ अंश सत्य हैं ओर 
बुध असत्य । इसका कारण यह है कि किसी वस्तु 
की सिद्धि अनुभव के द्वारा होती है और अनुभव यही 
कहता है कि वस्तु न तो एकान्ततः सत्‌ है आर न 
एकान्ततः अतिक्षण परिणमनशील। अनुभव इसी 
| सत्यता को प्रमाणित करता है कि गुणों के कुछ समवाय 
| ऐ हैं जो अपरिवर्तनशील हैं, कुछ नये गुण पैदा हो 
| जाते हैं ओर कुछ पुराने गुण नष्ट हो जाते हैं। 
| बैनदशन यह कहता है कि बौद्धो का यह कहना कुछ 
| ग्रो मे. ठीक है कि प्रतिक्षण में वस्तुओं का परिणाम 
| हुग्रा करता है, लेकिन यह कहना बिलकुल. गलत 
' दकि वस्तुओं के सभी गुणों मै परिवर्तन होता है। 
वस्तुस्थिति तो यह है कि कुछ धमं परिवर्तित होते हैं 
| रीर कुछ नहीं । जब सुवणपिएड का कुएडल वना 
| दिया गया तो. उसका पिएडभाव नष्ट हो गया, एक 


| बैना हुआ है | इस प्रकार वस्तुओं तथा उनके धर्मो 





| र एक चीज अनेक स्वमावों को अपने अंदर रखती 
| | है। वस्तुओं की अनेक स्वभावता की नींव पर ही सारे 
षः दशन की इमारत खड़ी की गई है। वस्तु के इस 
' भर को देखकर ही 'अनन्तधर्मकं वस्तु” यह कहा गया 


जैनधम तथा अनेकान्तवाद 


| गा कि बौद्धो का कहना है। सच बात तो यह है. 


निर्भर रहता है । 
दुरइलभाव पैदा हो गया, किंतु सुवणंमाव ज्यों का त्यों 


| को यदि प्रथक्करण किया जाय, तो यही सिद्ध होगा कि . 
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दै। वस्तुओं में स्थिर तथा परिवर्तनीय रूप में विरुद्ध 
धर्मो का समन्वय ही हमें अनेकान्तवाद का मार्ग दिखाता 
है ( जिसे हम ९३६५९ Pluralism कह सकते हैं ) | 
पूर्वोक्त विवेचन से यह.स्पष्ट हो जाता है किः इस सिद्धान्त 


“का आविष्कार इस संप्रदाय को प्राचीन उपनिषद्‌ तथा 


बौद्धदशंन से एथक्‌ करने के लिए ही हुआ दै । किसी 
वस्तु में स्थिरता का दम भरना उसकी कुछ विभिन्न 
'अवस्थाओं -को लेकर ही संभव है। सुवर्णपिए्ड एक 
दृष्टिकोण से द्रब्य है ओर दूसरे दृष्टिकोण से कुछ दूसरी 
ही वस्तु | उसे हम उसी हालत में द्रव्य कह सकते हैं 
जब हम उसे अनेक परमाणुओं का संघात मानें । यदि 
इम उसे काल यां दिक के दृष्टिकोण से विचारें तो वह 


- द्रव्य नहीं कदा जा. सकता। इसलिए वह सुवणपिण्ड 


एक ही काल में द्रव्य ्रौर द्रब्यामाव भी हो सकता है। 
यह परमाणुनिष्पन्न मी कहा जा सकता है आर उससे 
भिन्न भी। यदि हम उसे एथ्वीपरमाणु से बना हुआ 
मानें तो वह परमाणुनिष्पन्न कहा जा सकता हे और 
चूँकि वह जलपरमाणु से नहीं बना हे इसलिए उससे 
भिन्न मी है। उस सुवर्णुपिए्ड से जो कुण्डल तैयार 
किया गया वह भी अनेक स्वभाववाला है। वह द्रवी- 
भूत सुवण से बने रहने पर भी ठोस सुवण से नहीं बना 
है। इस प्रकार वस्तुस्वरूप की परीक्षा करने पर यही 
सारांश निकलता है किं वस्तुओं का स्वरूप दृष्टिकोण पर 
इसी अनेकान्तवाद के आधार पर जैनदशन का 
नयवाद तथा स्याद्वाद भी अवलम्बित है। किसी वस्तु 
के स्वभाव के संबन्ध में जब हम कोई निणँय ,देने को 
तैयार होते हैं, उस समय दो बातें हमारे सामने आती हैं । 
पहली बात तो यह है कि जब हम “यह मनुष्य हे” इस 
वाक्य का उच्चारण करते हैं उस समय हमारे ध्यान में 
उसके अनेक गुणों का चित्र चला ' आता है; लेकिन वे 
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चीज में हमारे. सामने आते 
उस वस्तु से पथक नहीं कर 
सकते और न देखते हैं। दूतरी बात. पर्ष है कि उस 
वस्तु के गुणों को उस वस्तु से पृथक करके लु 
ओर वस्तु उस जगह पर सद्रूप रह जाती है । अथ 

जब इम किसी वस्तु को देखते हैं, उस समय उसके गुण 
ही (रूप आदि ) हमारे सामने आते हें आर वस्तु तो 
उस जगह केवल मायानगर की भाति असन्मात्र है । 


गुण सामूहिक रूप से उस 
हैं। उन गुणों को हम 


' बिश्वका अथं संसार से है। धर्मका अथं दै 
जो धारण करे श्रथवा जो घारण किया जाय। संसार 
के धारण करने योग्य और उसके अनुसार चलने 
योग्य ध को ही विश्वधर्म कहेंगे | प्रकृति और पुरुष 
अथवा द्वैतवाद के द्वारा ही इस संसार की सृष्टि हुई। 
अत; जो धर्म इन दोनों के सामञ्जस्य को स्थिर रखते 
हुए हमें मोच की तरफ अग्रसर करे उसी को विश्वधम 
कहेंगे | गीता का ज्ञान इस विश्वधर्म की गुटका है | 
जिसने गीता का पूर्ण रूप से मनन किया है वह विश्वधम 
को पहचानता है। संपूर्ण गीता एक आदश से भरी है | 
ऐसा आदश जहाँ छुल कपट नहीं, वरन्‌ पूर्ण विराग है | 
भगवोन्‌ अजुन से कहते हे-“सारे धर्मों को मुझसे 
ही निकला सममो। अपने अपने धमं पर हढ़ रहो |” 
_ “स्वधमे निधन श्रेय: परधमो भयावहः ।? 
“-गी० ३।३५ 


` ` “करिसी मी मनुष्य को उसके रास्ते से न भटकाशओ | 


सब कोई मेरी ही श्रचना कर रहे हैं। में ही सबको फल 


` देनेवाला हूँ। भेरा ही शोय सब प्राणिमात्र में ब्यास है।? 


ed 


विइवधर्ण दावा है 1 


(8०-श्री 'विश्ववासी? बी० काम्‌०, बनारस बैंक, काशी.) 





T_T 
इन्हीं दो प्रकार के हष्टिकोणों को जैनदर्शन में यन 
तथा पर्यायनय के नाम से व्यवद्धत करते हैं | जिस 
नेकान्तवाद के सिद्धान्त ने नयवाद को जन्म दिया 
प्रकार उसने स्याद्वाद को भी पैदा किया | यदि अः | 
न्तवाद की सत्ता स्थिर न हो, तो स्याद्वाद रिक ही न 
सकता | इस प्रकार इन थोड़ी सी पङ्क्तियो के दर 
झ्ैनधम तथा अनेकान्तवाद का सिद्धान्त पाठकों के साने 
रखा गया है | 





जो धमं इस प्रकार “संसारव्यापी? बातों से परिएण | 
हो, जहाँ द्वेष दम्भ न हों, जहाँ सब को बरावर देखने की गै 
शिक्षा ( Universal tolerance ) हो, यथा- | 


४ विद्याविनयसंपन्ने जाह्मणे गवि हस्तिनि। |" 
शुनि चेव श्वपाके च पण्डिताः समदरिनः |” > 
| “-गी० ५८ | यो 


ऐसे गीताधर्म को छोड़कर संसारभर के लिए ओर हें 
कोई एक धमं हो ही नहीं सकता । अस्तु) गीताधम ही / 
विश्वधर्म है । | 
गीता के तीन मागे--. पु 
प्रथम विश्वधर्म को सममाते हुए इस निष्क I 
पहुँचे कि गीताधम ही विशवधमं है। श्रव ण प 
विश्वधर्म के आदर्श और उस आदश तक पहुँचने * । 
उपायों को समझना चाहिए। विश्वधर्म का | 
मोक्ष अथवा निर्वाण है । 
निर्वाण का आदश क्यों ? F 
यह संसार दुःखों का समुद्र दै। यहाँ प ३ | | 
पर डूब जाने का भय है। यह जीव ईश्वर क ॥ 2 4 










अते भगवान. से अलग हुआ, कमों के बन्धनो में 
| ठा गया अर उनसे ( भगवान्‌ से) दूर ही होता 
[| जब तक यह फिर उनमें नहीं मिल जाता 
| ठे दुःख का अन्त नहीं चौरासी लाख योनियों में 
| प्रण करतां हुआ यह उस मानवतन को पाता है 
इँ इसे पर्यात रूप में ज्ञान मिलता है। इसी योनि 








| «र यह ऐसे निर्वाण की खोज क्यों न करे :जिसमें इसे 
| चावी शान्ति की प्राप्ति होती है! 
| श्रब मोक्ष के तीन उपाय गीताधम के तीन मार्गों में 
रित हैं। यथा--कर्मयोग, भक्तियोग, ज्ञानयोग | 
कमयोग-- 

कोई मी काय करने के पूर्व कर्ता को अपने स्थायित्व 
| एर विचार कर लेना पड़ता है |. जब तक हटने, 
| गरने अथवा नष्ट होने का विचार बना रहता है, कार्य 
| उसका जी नहीं लगता । एवं जब तक हमें मृत्यु का 
| मग लगा रहेगा हम संसार में कुछ कर नहीं सकते; 
| मिवा? तो दूर है। कहनेवाले कहते मी हैं--'इतना 
| शेश्ट समय अगर भजन भाव में विता दें. तो मौज कब 
| अगे! श्रमी तो समय है। मरने के बाद कौन जाने 
। चा होता हे ?” उनको समभाने के लिए और ऐसे 
| प्रष्ट लोगों को रास्ते पर लाने के लिए ही गीता का 
| वगय श्रध्याय है । भगवान्‌ ने इसमें पहले तो आत्मा 
| भ सत्ता को दिखलाया है, फिर मृत्यु को एक मध्य का 
| मय ( Trausi tioval 5२४९ ) बताया है । वह भी 
| श इतना ही जितना कि एक पुराने वस्त्र को छोड़कर 
; ये व्न को पहनने में लगता है । फिर कम को समझाया 
|६। जिस जातिं, वर्ण या देश में पैदा हुए हो उसी के 










| हा रसो || फल की इच्छा को त्याग देना ही श्रेयस्कर 
है उससे कमे में बाधा भी नहीं आती और फल भी 


॥ इसे ईश्वर तक पहुँचने के सरल तरीके भी मिलते हैं। 


1 भी को करो] कर्म अच्छा हो या बुरा उसमें आसक्ति - 


विश्वपमे क्या है १ 
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भगवान्‌ यथायोग्य देते हैं। अगर मनुष्य कर्मफल में 
स्दहा न रखकर कमं करता जाय तो उसे फल भोगना ही 
न पई। वह मरते समय कर्मफल के बन्धन से मुक्त 


ह इश्वर में जा मिले । 


त्यक्तूवा कमफछासङ्कं नित्यतृप्तो निराश्रयः । 
कमण्यमिग्रवृत्तोषपि नैव किंचित्‌ करोति सः॥” 
=== गी० ४।२० 
कम तो हो गया | अब योग उसके साथ क्या है ! 
अनासक्ति ही योग है। मन को वश में करना साधारणः 
वात नहीं । जब तक मन वश में नहीं होता. और 
इन्द्र्यो पर वश हो ही नहीं सकता । . जब तक दसों 
इन्द्रियों ओर भ्यारइवें मन को वश में न करले आसक्ति 
जा नहीं सकती | जब तक आसक्ति नहीं जायगी 
कमफल में बघे रहना पड़ेगा । योग से इन्द्रियों के राजा 
मन को ही वश में करले, फिर तो धमंयुद्धं में जीत ही 
जीत है। कहा भी है-- 
“यदा हि नेन्द्रियार्थेषु न कमेरवनुषज्जते । 
सव॑संकल्पसंन्यासी योगारूढस्तदोच्यते ॥ ? 
--गी० ६1४ 
वायु के सहश चञ्चल मन को सतत योगाभ्यास से 
ही जीता जा सकता है | त्रेगुण्यात्मक माया तथा उसके 
संगी काम, क्रोध, मद, लोम, मोह को त्यागना पड़ेगा । 


उस विश्वमोहन कृष्ण की उपासना करते हुए अगर इम 


इस अनासक्तियोग में 
लिए करतलगत है । 

इसी कमयोग की शिचा देने के लिए भगवान्‌ 
स्वयं अवतार लेते हैं। हमें बराबर याद दिलाने के 
लिए उन्हें स्वयं कम करना पड़ता है। | 

थोड़े में-हमें जिसकी खोज. है उसमें लवलीन होना 
पड़ेगा। कंमो को करते हुए (उसी के ध्यान में मझ 
रहना पड़ेगा । कमों से उत्पन्न होनेवाले फलाफल यदि 


बिजयी हुए, तो मोक्ष तो हमारे 





गीताघम 
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मन विचलित 


इस ध्यान में वाघा नहीं डालते, हमारा म अ 
हो जायँगे। 


नहीं होता, तो हम अवश्य योगपथ पर आरूढ 

भगवान्‌ स्वयं कहते भी हँ 

८ तपस्विभ्यो$थिको योगी ज्ञानिभ्यो5पि मतोऽधिकः | अ 
कर्मिभ्यश्वाधिको योगी तस्माद्योगी भवाजुन ॥ 


_----गी० ६।४६ 


आर भी 
४ योगिनामपि स्वेषां मद्वतेनान्तरात्मना । 
श्रद्धावान्‌ भजतेयो मांस मेयुक्ततमो मतः ॥” 


--गी०. ६1४७ 


ज्ञानयोग- 
जानमार्ग अथवा ज्ञानयोग क्या है! मनुष्य में 
देखकर, सोचकर, सममकर किसी वस्तु को जान लेने 
की जो शक्ति दै उसे ज्ञान का छोटा रूप कह सकते हे । 
साधारण बातचीत में किसी विषय या चीज को जानकारी 
को ही ज्ञान कहते हैं। ईश्वर ऐसे विस्तृत वस्तु की 
` जानकारी कैसे हो? सारा मानवसमाज इस तरफ 
अपनी बुद्धि लगा गया, फिर भी संशय बना ही रहा । 
राज भी बहुतों के हृदय में यह शङ्का उठा करती है-- 
अल्लाह, ईशवर या गाड, ( 500 ) है कि नहीं ! अगर 
कहीं है, तो वह कैसा है, क्या करता है! इत्यादि ।' `. 
अन्त में समी इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि वह है 
अवश्य, नहीं तो इतनी वड़ी सृष्टि--जड़, चेतन प्रकृति--का 
संचालन नियमित रूप से कौन करता ! एक मामूली से 
यन्त्र को चालू करने के लिए एक आदमी की आवश्यकता 
बरावर हुआ करती है, तो इतने बड़े विश्व ब्रह्माण्ड को 
चलाने के लिए कोई आध्यात्मिक शक्ति! अवश्य है । 
वह “आध्यात्मिक शक्ति! ईश्वर है और यह विश्व ब्रह्माण्ड 
उसकी माया है। पुरुष और प्रकृति के सामञ्जस्य से इस 
संसार की सृष्टि होती है । जब पुरुष अपनी ग्रकृति को 
समेट लेता हे तभी इसका श्रन्त होता हे | 


 है। जब ज्ञानरूपी हवा के सोको से यह आवर 


जिसपर सब लोग अआ जा सके । 


€ 
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पर क्या इम इन आँखों से उस 'आध्यालिक प्‌ | 
को देख सकते हैं, उस पुरुष को पहचान न 
कदापि नहीं । जब तक हमारी दिव्य दृष्टि नहीं ह! 
हम उस विश्वरूप को नहीं देख सकते, नहीं समम र | 
दिव्य दृष्टि को खोलनेवाला ज्ञानमार्ग ही है। यह । ५ 
सूर्यरूप है, पर मायारूपी बादल के आवरण पने | 


इटेगा तमी परमात्मा का साक्षात्कार होगा | 


इस माया का भेदन करना हमारे लिए कठिन है | 
नहीं, वरन्‌ असंभव सा है । जब तक हमें पुरी शान्ति र 
मिलती, इम स्वाध्याय में रत नहीं हो सकते। जब तई 
हम इस योग में पूर्ण सफलता नहीं प्राप्त करते, ईश्वर रे 
साक्षात्कार हो नहीं सकता | हम आप सभी इस रासे । त 
से नहीं जा .सकते। जो इस ज्ञानयोग में सफल हे | 
गये वे तो ब्रह्म के रूप हो गये ओर उन परमहंसों के बिए 
अपने को अहम ब्रह्म’ अथवा “ अनलहक? कहने में 
कोई बाधा नहीं | 

पर ऐसे लोग हुए हैं बहुत कम । इसी कारर्‌ 
उद्धवजी से गोपियो ने कहा था कि महाराज-- शात 
योग कर्म कठिन हम न करव हो | 


इसलिए हम लोगों को कोई ऐसा मागे बताइए डर 
अन्त में उद्धवजी 









सोच विचारकर गोपियो को सहज और, सुकर मिस. 
का उपदेश दिया । अस्तु, अव भक्तिमाग पर पण | 


भक्तियोग 
यहाँ ही सचे | ग्रन्वेषी ( ६५९ seeker ) ह... | म 


आनन्द मिलेगा । तीन ( भक्ति , भक्त; हा ॥ । 
रिक्तचौथे का यहाँ समावेश ही नहीं है । ६7 क (आ 
एक ऐसी विद्युतशक्ति लगी हुई है, जो तीनों कोवे | | 
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भगवान, भक्त के भाव फे भूखे हे । बह जो कुछ 
| ) इत, पुष्प, जल इत्यादि उनको रपण करता है उसे 
| (करते हैं। बड़े बड़े ऋषि मुनि ताकते ही रहे और 
॥ वर भक्तों के पीछे नाचते रहे -- 
॥जोगी जती तपसी अरु सिद्ध 
निरन्तर जाहि समाधि छगावै'। 
ताहि अहीर को छोहरियाँ 


छछिया भरि छाँछ पे नाच नचावहिं ॥” 
= रसखान । 


न भगवान्‌ कृष्ण अपने मुख से कहते हें-- 
ग्रे भी चाहे किसी देवता को भजता हो, किसी नाम से भजता 








ऐसब मुझे ही भजते हैं | [am the Supreme Being, 


३ | योयो यां .यां तजु भक्तः श्रद्धयाचिंतुमिच्छति। ` 


| तत्य तस्याचळां श्रद्धां तामेव विदधाम्यहम्‌ ॥ 
| "गीता ७। २१ 
९१. 
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मानसिक विकारों का विश्लेषण और अध्ययन करने- 
गते आधुनिक विद्वान्‌ इस परिणाम पर पहुँचे हुए देख 
| हे कि मानवसभ्यता की उन्नतिका भी एक नियत 
या सीमा होती है और मानवसभ्यता उस तळ से 


' |ती। सभ्यता का साधारणतः यही अर्थ समझा जाता 
| कि समाज की ऐसी युक्तिसंगत और बुद्िमत्तापूणे 
| जस्या ' हो जिसमें लोग अपनी असंस्कृत और अपक 
| विक प्रवत्तियों और मानसिक आत्रेगों के अशुसार 


सभ्यता का भविष्य 


१ भर नहीं उठ सकती - उस सीमा से आगे नहीं बढ़ 


१३६९ . 


2 मै ही खुदा हूँ, ईश्वर हूँ, अल्लाह ताला हूँ, राम 
हूँ, रहीम हूँ, अब्दुल्ला हूँ, करीम हुँ। जो भक्त सुके 
भक्तिभाव से पूजता है मैं उसे उसका मनोवाब्छित फल 
देता हूँ। Iam the ultimate giver of all. 
मैं सबका मालिक हूँ। जो मुझे सब कुछ अपण कर 
ओर मेरे में मन को लगाकर सांसारिक कर्मा' को करता दद 
वह कमंवन्धन से मुक्त हो सुको पाता दै । 

अगर पाप की गठरी से लदे हो तो गीताधर्म को 
अपनावो यही विश्वधम है। भगवान्‌ कहते हे --- 

सवधर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । 

अहं त्वा सवेपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा झुचः ॥ 

—गी० १८।६६ 
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इश इत शाधिष्य्‌ 
घम्‌ और सनोविइलेषण 


( ले०-श्रीयुक्त अनिळवरण राय, श्री अरविन्द आश्रम, पांडिचेरी ) 


काम न करें, वहिक अपनी इच्छाशक्ति का खूब समझ बूझ॑- 

कर उपयोग करते हुए उन प्रद्ृत्तियों और, अविगो को' नियः 
न्त्रित रखते हों और विकसित ज्ञान के प्रकाश में उन्हें 

व्यवस्थित रखते हाँ। लोग मनुष्य की सर्वोत्तम अवस्था 
के संबन्ध में अपने कुछ मानसिक आदरो स्थिर. कर लेते 
हैं और जीवन को उन्हीं आदशो के अनुरूप बनाने का 
प्रयत्न करते हैं । यद्यपि मनुष्य को लोग बुद्धि रखनेवाला 


आणी कहते हैं, फिर भी देखने में यही आता है कि मनुष्य _ 


में जो जीवनशक्ति या पाशवशक्ति होती है वंह उसंको 


बुद्धि की अपेक्षा कहीं अधिक शक्तिशालिनो होती है । वह 
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जीवनशक्ति या पाशवशक्ति कभौ कमी बुद्धिं का कहना मान 
लेती है और किसी सीमा तक बलपूर्वक उसका दमन भी 
किया जा सकता है, परंतु फिर भी वह अपना वदला चुकाने 
के अवसर की ताक में लगी रहती है; और ज्यों ही अवसर 
मिलता है, त्यो ही मनुष्य के अंदर रहनेवाले आवेग और 
अहृत्तियाँ उसकी बुद्धि को उसी प्रकार दवाकर अपने मागे 
से दूर हटा देती हैं, जिस अकार कोई तूफान जहाज को 
उसके मार्ग से हटाकर और बहुत दूर ले जाकर फेक देता 
है । और इस जीवनशक्ति में. कुछ ऐसी आन्तरिक प्रदः 
त्तियाँ होती हें जो बर्बरतापूर्ण होती हैं। उदाहरणार्थ 
काम, कोघ, लोम, ईर्ष्या, अहंकार और दम्भ आदि । मनु- 
व्यत्व आज तक अपनी प्रकृति में से कभी इन दुष्ट शक्तियों 
को पूरी तरह से दूर करने में समर्थ नहीं हुआ दै; और 
यही कारण है कि अपनी सभ्यता का बहुत कुछ अभिमान 
करने पर भी मनुष्य अब तक अद्धवबेर बना हुआ है । 
प्राचीन यूनान ने इन अबृत्तियौं का दमन करने का प्रय 
किया था और आचीन भारत ने भी ऐसा ही करना चाहा 
था। ये दोनों देश बहुत अधिक सभ्य हो गये थे, परंतु 
इसी लिए उन्हें अन्त में उसंका दण्ड भी भोगना पड़ा था । 
हुन देशों के निवासियों में जो जीवनशक्ति थी उसका गला 
धोटा गया था। परिणाम यह हुआ कि प्राचीन यूनान का 
पथिवीतल से नाम निशान ही मिंट गया, अव उसका 
अस्तित्व केवल नक्झों में मिलता है । ओर. दूसरा भारतवर्ष 
जीवित होने पर भी शतक समान है । 
उपाय-- 
` इस अछार की बातों से ऐसा जान पड़ता है कि इस 
दुष्परिणाम से बचने का एकमात्र उपाय यही है कि मनुष्य 
मे रहनेवाली इन वेर पियो को भी अपना काम करने 
क उठ अवसर देते रहना चाहिए जिसमें सभ्यता छिन्न 
भिन्न न होने पावे । : - 
`. आजकैल युद्ध का धंसार से ताम निशान “मिटाने क 


कनक टिक र. य्य. क नो ¬= ७ 


लिए जो प्रयत्न हो रहै हैं वे इसके बहुत अच्छे 
हैं। युद्ध के विरुद्ध का युक्तिसंगत पक्ष सना आ | 
प्रबल है कि कदाचित्‌ उसके विशेष रूप से शा 
भी कोई आवश्यकता नहीं जान पड़ती । परंतु फिर चै | 
या भो 
मानवजाति में युद्ध के लिए जो उत्साह है वह कहीं से का. व 
होता हुआ नहीं दिखाई देता । युद्ध को रोकने के सिए | 
अनेक राष्ट्र युद्ध के लिए जी जान से तैयार हो रहे है | हे. | 
ये तैयारियों पूरी होने को होंगी, तव अगले विस्फोट र र 
लिए! केवल एक चिनगारी की ही आवश्यकता रह जायगी। | हे 
और चिनगारियाँ तो चारों ओर उड़ती ही रहतो हैं। बुद | 
के लिए सुनासिव बहाना मिलने में कभी कोई विशेष अक्क | ए 
नहीं होगी; क्योंकि कहीं न कहीं किसी राजकुमार की ह्ला | म 
हो ही जायगी या कोई दूतावास जला हो डाला जायगाया 
किसी रेलवे पर कोई अनुचित रूप से अधिकार काही 
लेगा । तात्पर्य यह कि युद्ध के लिए इस प्रकार के वहाने. 
बराबर मिळते ही रहेंगे। सनोविशलेषण इस विषय श्र 
विवेचन करता हुआ हमें यह बतलाता है कि यद्यपि मनुध्न 
के अंदर रहनेवाली बुद्धितो यह चाहती है कि युद 
अन्त हो जाय और युद्ध कभी न हो; फिर भी मनुष्य में 
ऐसी दो आन्तरिक अवृत्तियॉ होती हैं जो मनुष्य की बुद 
से कहीँ अधिक शक्तिशालिनी होती हें । इन अतो ग्रे | 
हम परपीडन और आत्मपीडन की -अंबृत्तियाँ कहते ह | है 
यही मनुष्य को निर्दयंता और हत्या आदि की ओर शेत. 
करती रहती हैं; और अनेक राष्ट्रसेघों, शान्ति के ही. 
झौतों और निरस्नीकरणवाली कानफ़ेंसों के होते हुए भी पु | 
अवृत्तियों के कारण युद्ध होते ही रहेंगे । F 
परपीडन और आत्मपीडन की प्रवृत्ति- | र 
परपीडन की प्रवृत्ति में मनुष्य दूसरों का म || "र 
चाहता है और आत्मपीडन की प्रवति में सर्ग अफ 
घात करना चाहता है । इन दोनों ही प्रदत्तियी हट. 
के स्वभाव में बहुत गद्दरी जड़ जमी हुई है | 
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प्रकार का घात पाक लाहुर २ पीड़ा पहुँचाना ही उसका उद्देश्य 
जता है। इस विषय में मनुष्य समस्त पशुओं और 
न | याँ में अनुपम है--ये प्रब॒त्तियाँ इस रूप में और 
| इ जीव में नहीं पाई जातीं । आत्मपीडन से आक्रमण 
कषैर प्रेम दोनों की मिश्रित ्त्रत्तियाँ उत्पन्न होती हे; और 
झी से मनुष्य परपीडन॑वाळी अदृत्ति से स्वयं अपने ही ऊपर 
| द्रम लेता है-- वह स्वयं अपना ही पीडन करता है । 
बिसमें आत्मपीडनवाली प्रवृत्ति चरम सीमा तक पहुँची हुई 
रेती है उसे अपने प्रेमपात्र के हाथों कोडे खाने में भी बहुत 
अधिक आनन्द आता हे । हम लोगों को यह कहने में 
एक विशेष प्रकार का आनन्द आता है कि इस वार जो 
| हहायुद्ध होगा उससे हमारी सभ्यता का अन्त हो जायगा; 
। । और यह कहने में भी हमें वड़ा रस मिळता है कि मनुष्यों 
` के कारवार मनुष्यों के कालू के वाहर हो गये हे । और 
| इहं युद्ध का वास्तविक कारण रहता है । 
मनुष्य वुद्धि रखनेवाला प्राणी हे और इसी लिए उसे 
बपनी दुष्ट प्रवृत्तियों को चरितार्थ करते समय कुछ वुद्धि- 
| संगत बहाने ढूँढने पड़ते हें । लेकिन उन वहानों की कभी 
, | भ्रेई कमी नहीं रहतो । लोगों ने धर्म के वहाने निकालकर 


| | खर के नाम पर आपस में अनेक युद्ध किये हैं और वे 
„भने ही भाइयों को नुशंसतापूवक अनेक प्रकार के भीषण 
शारीरिक कष्ट पहुँचाते रहे हें । अनेक धर्मों में जो चहुत 
| भी विकर तपस्याएँ की जाती हैं और अनेक प्रकार के कष्ट 
- | “कर अपने प्राण दे दिये जाते हैं, वे सब आत्मपीडन के 
| है! चरम सीमावाळे रूप हें । मानों श्वर यह देखकर 
. | इसी होता हो कि लोग मेरे लिए अपने आपको अनेक प्रकार 
र केट दे रहे हे और मेरी वेदी पर अपना वलिदान कर 
हे हैं । परंतु भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गीता में कहा है-- 
“चो मनुष्य कठोर तपस्याएँ करता है वह अपनी अन्तस्थ 
गा या ईश्वर को कष्ट पहुँचाता है । ऐसे मनुष्यों के संवन्ध 
| १ तुम यह समझ रखो कि वे आसुरी प्रक्कतिवाले हैं ।” 














| 
है | 
| 
ष 
प 


सभ्यता का भविष्य 
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योग-- 

मनोविएलेषणशास्न के ज्ञाताओं को जो वात आज 
माळूम हो रही है, वह वात भारतवर्ष के ऋषियों की समझ 
में बहुत दिन पहले ही आ चुकी थी । उन्होंने पहले ही 
स्पष्ट रूप से समझ लिया था कि बुद्धि न तो मनुष्य के 
लिए कल्याणकारक मार्गदर्शक हो हो सकती है और न 


. उसका आश्रय ही विश्वसनीय और निर्भर करने के योग्य 
हो सकता है। गीता में कहा है -- “जो बुद्धिमान्‌ पुरुष . 


पूर्णता आपत करने का प्रय्न करता है उसका मन भी इन्द्रियो 
की अवल प्रेरणा ( वासना ) से विचलित हो जाता है 12? 
परंतु आधुनिक काल के मनोवैज्ञानिक विश्लेषण कौ पहुँच 
जिस सीमा तक हुई है उस सोमा से हमारे प्राचीन क्रषि 
महर्षि आदि बहुत आगे पहुँच चुके थे और उन्होंने इन्द्रियो 
को वश सें रखने का सचा माग हँड निकाला था। “यह 
इन्द्रियनिग्रह केवल बुद्धि के कार्य से नहीं हो सकता; केवळ 
मानसिक शासन से भी नहीं हो सकता। यह तो केवल 
योग के द्वारा हो सकता है। योग किसी ऐसी चीज से 
होना चाहिए जो स्वयं अपने आपसे भी परे और बढ़कर 
है; ओर जिसमें शान्ति तथा आत्मवत्ता स्वभावतः वर्तमान 
रहती है ।? (श्री अरविन्दकृत £5525 ०1 (1८ 
Gta. या गीता संवन्धी निवन्ध । ) 
सानवप्रकृति-- 

जिसे हम मानवश्रकृति कहते हें वह मनुष्य की सच्ची 
प्रकृति नहीं है, वल्कि उसका एक विकृत रूप है। और 
यह बात लाक्षणिक रूप में इस प्रकार कही जाती है कि 
मनुष्य वस्तुतः देवता होते हँ; ओर जव स्वरे से उनका 
पतन होता है तब वे इस लोक में मनुष्य का शरीर धारण 
करते हैं। एक: ओर तो मनुष्य की प्रकृति विकृत होकर 
आसुरी रूप धारण कर सकती है; और उस अवस्था में 
वह उन शक्तियों के हाथ की कठपुतली बन जाता है, जो 


उसकी परम शत्रु होती हैं ओर उससे अनेक प्रकार के अनथे , 
१७६ 
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गीताधर्म 


सा 7 हरन अनन्तकाल तक ' इसी प्रकार अद्धेप् और ई |. 


कराती हैं। और दूसरी 
स्वयं अपने हित के लिए कर अपनी 


मनुष्य अध्यात्मिक संयम की सद्दायता से ० 
वास्तविक और सची प्रकृति प्राप्त कर सकता है और र 
दिन्य प्रकाश, प्रेम तथा आनन्द ( अथात. सत्‌, चित. ऑर 


आनन्द ) की धारा वन सकता है । जिस प्रकार मशु 
इ हेरी ह बची अर सपनी 
बलवान सद्‌ प्रबत्तियाँ भौ उसमें होती हँ । ये असदू मड! के 
ही समान समर्थ तथा शक्तिशालिनी होती हैं; और हसे ही 
` मनुष्य के सच्चे स्वभाव का पता लगता है । मनुष्य में दूसरा 
के अहित करने की जो इच्छा होती है वह उस इच्छा के 
बिल्कुल विपरीत और. विरोधिनी होती है, जिसके अनुसार 
बह दूसरों का हित और कल्याण करता है और दूसरों के 
लिए स्वयं बढ़े से बढ़े कष्ट सहने को सदा मरुत रहता है । 
जिस प्रकार एक ओर मनुष्य में आत्मपीडन की प्रवृत्ति होती 
है उसी प्रकार दूसरी ओर उसमें अपने आपको परम पूर्ण 
बनाने की मो अदम्य इच्छा होती है । धार्मिक संस्कारों 
से रहित मनुष्य में प्रेमभाव जिंस रूप में अपनी अभिव्यक्ति 
करता है उस रूप पर यदि अच्छी तरह ध्यान दिया जाय, 
तो इस बात का पता चल जाता है कि उस प्रेममाव से पर- 
पीडन और आत्मपीडन की प्रदृत्तियाँ का किस प्रकार घनिष्ठ 
संबन्ध है। छोटे छेटे बच्चे अपने खिलोनों को अनेक 
प्रकार के कष्ट पहुँचाते हैं । विकृत प्रकृतिवाले कामुक लोग 
उस व्यक्ति को कष्ट पहुँचाते हैं जिसके साथ वे प्रेम करते 
हैं। ओर जिनमें आत्मपीडन का भाव चरम सीमा तक 
पहुँचा हुआ होता है, उन्हें अपने प्रेमपात्र के हाथों तरह 
तरह के कष्ट सहने में आनन्द आता है । 
सच्चे घमे का उद्देदय-- 
इस संसार में पुण्य और प्रेम का प्रत्येक कार्य तथा अपनी 
योग्यताओं के | शिखर पर पहुँचा हुआ प्रत्येक बड़ा आदमी 
तर यक ( निश्चित ) प्रमाण होता है कि 
की इसलिए नहीं हुईं है कि वह 


का जीवन व्यतीत करे । आवश्यकता केवल उस विशेष | 
क्रिया या साधना की है जो मनुष्य को वर्तमान पट | 
को परिवर्तित कर सके और उसे देवता बना है | 
आज तक जितने सच्चे धर्म हुए हैं उन सवका यही जर ६ 
रहा है कि मनुष्यो को वह क्रिया या साधना वतलाबें। | ६ 
धर्मों में कुछ दोष भी रहे हैं और उनसे कुछ भूले भी |` 
हैं; और ऐसा होना इसलिए स्वाभाविक और अनिवार्य श | 
कि मनुष्य अज्ञान से आइत है ओर उसके सभी प्रयलो मे | ३ 
कुछ न कुछ दोष और भूलें होती ही हैं; फिर भी सारे संसार | * 
में धर्म ने मुख्यतः मानवजाति को किसी न किसी सीमा | ३ 
तक इस महान्‌ परिवर्तन के लिए समर्थ और योग्य बनाने | २ 
का प्रयत्न किया है। किंतु भारतवर्ष में अनेक युगो हे । १ 
खूब समझ बूझकर ओर निरन्तर इस उद्देश्य की सिद्धि के | ३ 
लिए जिंतना अधिक प्रयत्न किया गया है उतना और कितो 
देश में नहीं किया गया है । भारतवष में हजारों वर्षो 
तक उच्च कोटि की संस्कृति ओर सभ्यता वनी रही है; 
और उसके वाद अव भारतवर्ष अपने वाह्य जीवन में 
अस्थायी रूप से कुछ समय के लिए विफल हो गया है! 
परंतु फिर भी उसने आज तक उस आन्तरिक जीवन पर 
से अपनो दृष्टि नहीं हटाई है जिसे वह मानव परिपूर्णता ब 
मूलमन्त्र समझता रहा है । भारतवर्ष में सदा अनेक के 
वडे संत और महात्मा होते आये हैं तथा विकट से विश 

पतन के दिनों में भी उसमें ऐसे संतों और महात्माओं थ । | 
लोप नहीं होने पाया है; और. उन संतों तथा महात्माओं *. 
द्वारा भारत ने एक ऐसी आध्यात्मिक परंपरा और म | 
का विकास किया है जो मानवसभ्यता के भविष्य के मं! | कि 
सवसे अधिक महत्त्वपूर्ण सिद्ध होगी । 


मनोविइलषण और मानवजाति | 
मनोवैज्ञानिक विश्‍लेषण इस रूप में मानवजात 
बहुत बड़ी सेवा कर रहा है कि वह आज” क | 
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| इह बतला रहा ब पर ड, -तन्नननननन +- कि जिस बुद्धि कौ तुम लोग इस समय 


उपासना कर रहे हो और जिसे सबसे बढ़कर समझते हो 
बह कोई श्रेष्ठ देवता नहीं है, बल्कि वह पाताळलोक के 


रां की आश्रित है; ओर अचुदूवुद्ध अन्तःकरण से उत्पन्न 
| हेनेबाली ग्रबृत्तियाँ जिस तरफ चाहती हैं उस तरफ उस 
| बुद्धि को ले जाती हैं और जैसे चाहती हैं वैसे चळाती हैं।. 


इह बुद्धि अभी तक यह बतलाने में समर्थ नहीं हुई है कि 


| ज्ञ आसुरी शक्तियों का किस प्रकार सामना करना चाहिए और 


उनके आक्रमण से किस प्रकार वचना चाहिए । परंतु 
भारतवर्ष के ऋषियों ने इस वात का पता लगा लिया था कि 
आतुरी शक्तियों से मनुष्य को किस प्रकार वचना चाहिए । 
उन्होंने केवल एक आध्यात्मिक सत्य का ही ज्ञान नहीं प्राप्त 


| किया है ( क्योंकि भारत कभी शुद्ध आध्यात्मिक कल्पनाओं या 


अनुमानो के क्षेत्र में केवल कुतूहलवश विचरण करना पसंद 
नहीं करता था ), बल्कि उसने एक ऐसे आध्यात्मिक अभ्यास 
या क्रियात्मक साधन का भी पता लगा छिया है जिसका 
अनुसरण प्रत्येक ऐसा मनुष्य कर सकता है जो शुद्ध हृद्य 


१ | से श्रेष्ठतर तथा उच्चतर जीवन व्यतीत करना चाहता है । 





धर्म ओर काम 
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उन ऋषियों ने व्यक्तिगत रूप से सारे संसार को यह दिखला 
दिया है कि मनुष्य का यह पार्थिव जीवन कितना अधिक 
उच्च हो सकता है । यदि वे ऋषि अपने समाज . और 
समूह के जीवन में वही वात नहीं कर सके तथा समाज 
के सव लोगों का जीवन उच्च नहीं वना सके, तो उसका 
कारण केवळ यही था कि मानवजाति इन शताब्दियों में उस 
अभिपरीक्षा में नहीं पड़ी थी जिससे वह सामूहिक आध्या- 
त्मिक जीवन के लिए उपयुक्त होती है । जान पड़ता है 
अव जाकर ऐसा समय आया है कि ऐसा आध्यात्मिक 
समाज बनना आरम्भ हो जो मानवजाति को सभ्यता के 
उच्चतर तल पर पहुँचा सके। उस अवस्था में मनुष्यों | 
की जीवनशक्तियाँ बिल्कुल झुद्ध और पवित्र होकर अपने 
सच्चे और वास्तविक कार्य करने लगेंगी और उनकी बुद्धि 
को भी उपयुक्त स्थान प्राप्त होगा । उस समय बुद्धि मानवी 
कार्या' की परम निणोयिका नहीं रह जायगी, बल्कि अपने 
आपसे भी बड़ी एक सत्ता की साधिकामात्र ( साघनमात्र ) 
रह जायगी। वह आत्मा के विद्युद्रेग और तेज का 
साधन भर रह जायगी । 





लुः जुने दुन 


( छे० --वैद्यभूषण पं० वासुदेव शर्मा विशारद्‌, अजीतगढ़, जयपुर ) 


ग | _ सधिदानन्दरूपाय विश्वोत्पत्यादि हेतवे । 


तापत्रयविनाशाय श्रीकृष्णाय वयं नमः ॥१॥ 
प्रथम उस परब्रह्म परमात्मा को कोटिशः धन्यवाद है 
जिसने अपनी चित्‌ शक्ति से इस विश्व का निर्माण किया । 


पह संसारसागर अथाह है । धर्मीत्मा प्राणी ही धर्मरूपी | 


ग्न में वैठकर पार होते हैं । पापी लोग इस चञ्चल 


| ऐशे के झपेटों से डूबते, उतराते,- गोते खाते अपने 


|| नेक आश्रय देखते हैं। उस समय माता, पिता, 





स्री, पुत्र, बान्धव कोई भी सहायक नहीं होता । ऐसी 
संकरावस्था में इस प्राणी का यदि कोई उद्धार करनेवाला है, 
तो केवल धर्म ही है । महाभारत में कहा भौ है-- 
घारणाद्धमंमित्याहुर्धमं ण विधृताः प्रजा: । 
यस्स्याद्धारणसंयुक्तः स धमे इति कथ्यते ॥ 
धारणा शक्ति के होने से इसका नाम “धमे? है अथात्‌ 
संसार के सभौ पदाथा को यह धारण कर उनके अस्तित्व 
को रखता है, इसी कारण धमे कहलाता है । 
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गीताधमं 


प्रजा इसको धारण करती है, 
इस धर्म का पूर्णे रूप से पालन करती दै; 
से भी इसका नाम घमं दै । 
६६ यतो$म्युदयनिःश्रेयससिद्धि: 
जो धर्म से संसार में अभ्युदय ( उति ) और 
निःश्रेयस ( मोक्ष ) की प्राप्ति होती है । धमोचरण से हो 
संसार में बिजय मिलती है। भारत को समरभूमि में 
केवल सात अक्षौहिणी सेना से दी घर्मनिष्ठ पाण्डवों ने विजय 
पाई, किंतु ग्यारह अक्षौहिणी दल होने पर भी अघमाँ दुर्यो- 
पादिक की हार हुई । “यतो धर्मस्ततो जयः” यह 
सिद्धान्त निर्विवाद सत्य है । घर्मिष्ठ मनुष्यों के आचरण से ही 
सब कार्य सिद्ध हो जाते हैं, क्योंकि धर्म की गति हो 
जयासी है--“ऊध्ब' वद्दति धर्मस्य खोतो5थमेस्य 
चाप्यधः।” जैसे अभि के प्रकाश की गति ऊपर को जाती 
है वैसे हो धर्म का खोत ऊध्वेगामी है । ओर जिस प्रकार 
मिट्ट के डेले का गमन सवदा नीचे को होता है इसी प्रकार 
अधर्म की गति अधःपतनशालिनी है। धमे का अनुष्ठान 
हमको मुख स्वतन्त्रता देता हुआ हमारी उन्नति करता हे 
और अधमोचरण दुःखी और परवश बनाकर अवनति के 
गढे में ढकेल देता है । 
तात्य यह है कि धर्म के विना सचा सहायक कोई भो 
 नहीँ। ऐसे समय में जब यह जीव निराश होकर दुःखसागर 
में इवता हुआ हाहाकार मचाता और घबरा जाता है, तो 
ऐसी भयंकर संकटावस्था में फॅसे हुए इस जीव को घ्म ही. 
आकर सहारा देता ओर कहता है-- 
“मा तात सहसाकार्षी: घरमोऽहं त्वमुपागतः ” 
प्यारे प्राणी घवराओ मत, (तुम्हारी रक्षा के लिए “मैं 
धर्म? आ पहुँचा । ऐसे घोर संकट में सहायता देनेवाले 
परम मित्र को तिलाजली देना, घोखेबाजो के पंजे में फेंसकर 
श्रेयस्कर धर्म से मुँह मोड्ना, नई शिक्षा की चालवाजी में 
आकर रक्षक का तिरस्कार करना, वर्णसंकरों के मिथ्या ढोंगों 


`स ध्मः” 





जनता ९ का र सरत पहाच ( भ) ७५ ` संमिलित हो सवेत्र सहायक ( धम ) को 1 
उचलकर्‌ न 


कर देना मचुष्यत्व नहीं । -याद रखें इस धर्म को नष्ट 
पर यह भो नष्ट करनेवाले को मार देता है । जैसा दि 
मनुजी ने कहा है-- 
(धम एव हतो हन्ति घर्मो रक्षति रक्षितः |” 
इससे धर्म पर चलना, इसकी रक्षा करना ही शानो कौ 
आज्ञा है । यह धर्मे अनेक अकार का है, परंतु घ दे 
मुख्य लक्षण ये हें 
शृतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शौचमिन्द्रियनिम्रहः | 
धीर्विद्या सत्यमक्रोधो दशकं धमंछक्षणं ॥ 
१ धृति--धोरता रखना, २ क्षमा--अपकारी का भौ 
उपकार करना, ३ दम--विकार को प्त न होना, 


४ अस्तेय--चोरी न करना, ५ शोंच--वाह्याभ्यन्तरञुद्वि | 


अर्थात्‌ शरीर और अन्तःकरण को शुद्ध रखना, ६ इन्द्रिय- 
निग्रह--इन्द्रियो के विषयों में आसक्त न होकर उनन्ने 
वश में करना, ७ धी--शाख्रानुभव से संप्रदायो में तत्त्व 
का निश्चय करना, ८ विद्या--शास्त्रज्ञान और आत्मज्ञान, 
९ सत्य- -जो बात हो उसको पूछने पर जैसी की तैसी कह 
देना और १० अक्रोध-क्रोध नहीं करना । 


इनके अतिरिक्त दान की भी वडी महिमा है।यह. 
दान पाँच प्रकार से किया जाता है--१ अभयदान, 


२ सुपात्रदान, २ उचितदान, ४ कीर्तिदान, और 


७ अनुकंपादान' । 


यथाविधि षोडशसंस्काराँ को प्राप्त करना, ईश्वर, देव, यु | 


माता, पिता आदि की निष्कपट सेवा करना, पश्चमहायशॉम ` 
दौः | 


पालन करना, अतिथिसत्कार आदि, सदाचार में रहन? 
सेवा, सजनसंगति तथा धर्मपूर्वेक अथे प्राप्त करन; 


मनुष्य का कर्तव्यधर्म है । झूठ बोलना, परल्लीगमन, भण | 


क्ष्यभक्षण, अगम्यगमन) अपेयपान; इत्यादि वेद्निषिड 
का करना अधमे है । | 





धर्म और काम ' 


तष्य को चाहिए कि घमोदि चतुवेग का साधन करता रहे, 
दाहि इन सबं में धर्म को ही उत्कृष्टता है--अथात्‌ अर्थ, 
तमी धर्मपूर्वेक ही प्राप्त करना चाहिए । धर्म के साथ 
॥ अर्थ अर्थ कहलाता है, धर्म के साथ हो काम भी काम 
(आता है । धर्मे को छोड़कर जिसने अर्थोपार्जन किया 
इ अनर्थ के समान है । इसी प्रकार काम भौ यदि घर्म- 
(क न किया जाय तो वह असत्‌ काम है । 
काम की व्याख्या 
सच पूछा जाय तो ““आशभिसानिकरसानुविद्धा सर्वे- 
द्वियप्रीतिः कासः | अपने अपने इच्छित विषय की प्राप्त होने 
ते उस रस में सराबोर होकर सव इन्द्रियों को जो प्रीति है 
इसी को काम कहते हें ।काम के भोग और उपभोग दो भेद 
। ैं। यह भोगोपभोग धर्मपूवेक किया जाय, तो वह चतुर्वग 
[ब्रमशब्द्वाची होता है। इसी से भगवान्‌ ने भी 
प्रमुख से कहा है कि “ कामोऽस्मि भरतषभ |” घर्मशास्न 
में गृहस्था को स्वदारसंतोषी होने का कहा है अथात्‌ 
शाम्रोक्त नियमित काल में स्वदारोपभोग करना तथा 
| एन्नी,भष्टधा मैथुन--( स्मरणं , कीतेनं , केलिः, प्रेक्षणं , गुह्य- 
|भापणं, संकत्पोष्यवसायश्च क्रियानिवृतिरिव च ) आदि 
भ्र परित्याग करना काम है । यह धर्मविहित काम है । 
| र में इसका कई जगह विवरण है--“ कामश्च मे यज्ञेन 
| अन्ताम्‌ ।? धर्मविहित काम ग्राह्य है और धर्मरहित 
| भ्रम देय हे । भगवान्‌ श्री कृष्ण ने थर्मरहित काम को 
| “काम एषः क्रोध एषः? कह के छोड़ने की आज्ञा दो है । 
| विस अकार नष्ट किया हुआ धर्म प्राणी को विनष्ट कर देता 
। उसी प्रकार अधमेयुक्त काम भी मनुष्य को चूर चूर कर 









गा बडी प्रवल है। मनुष्य ने घर्मपथ से विचलित हो 
के छोड़ा कि उसे इसने गर्तगत किया । बड़े बड़े देव, 
| रै, मुनि, तपस्वी , चुरेन्द्र, दैत्येन्द्र और नरेन्द्र का 
भी ने मानमदेन किया, उन्हें नीचे झुका दिया तथा कितनों 


| रा है । इसकी सत्ता ब्रह्मलोक तक है। इस काम को 


११४० 


को चूर चुर कर डाला । असत्‌ काम ने ही चन्द्रमा में 
राञ्छन लगा दिया । विश्वामित्र और पराशर की चिर- 
कालीन तपस्या को इसी ने भ्रष्ट कर डाला, रावण को 
मिट्टी में इसी ने मिला दिया। इसी के द्वारा अहिल्या जैसी 
मुनिपल्ली पत्थर की हो गई, नारद जैसे-परम भक्त का 
कपिमुख हो गया, नहुष को सर्प बनना पड़ा । 

किंतु सजनों का तो परम मन्त्र है-- 

“मातृवत परदारेषु परद्रव्येषु छोष्ठवत्‌ । 

आत्मवत्‌ सवभूतेषु यः पश्यति स पण्डित: |" 

क्या उत्तम ध्येय है । एक ही महामन्त्र से धर्म, 
अर्थ, काम और मोक्ष का सदनुष्ठान हो सकता है। जिसने 
धर्मपूर्वेक त्रिवर्गसाधन नहीं किया वह मनुष्य पशु के समान 
अपनी आयु को व्यर्थ खोता है। सूक्तमुक्तावली में 


छकहा है--- 


“त्रिवगंसंसाधनमन्तरेण पशोरिवायुर्विफळं नरस्य । 
तत्रापि घमं प्रवर वदन्ति न तद्विना यद्भवतोऽथेकामौ ॥” 
जिस प्रक्रार पुरुष को धर्मपूवक काम के लिए शाख्नाज्ञा 
है वैसे ही ख्रियों के लिए अखण्ड पातित्रतघम का पालन 
करना शास्त्राज्ञा है--वही उनका धर्मे विहित काम है । 
स्त्रियां का घले . 

“रुः शुश्रूषणं ख्रीणां परो धर्मो ह्ममायया । 
तद्बन्धूनां च कल्याणं प्रजानां चानुपोषणम्‌ ॥ 
दुःशीलो दुसेगो बृद्धो जडो रोग्यघनोऽपि वा । 
पतिः स्रीमि्न हातव्यो लोकेप्सुसिरपातकी ।।” 


निष्कपट होकर पति की सेवा करना ख्रियाँ का सर्वश्रेष्ठ - 


धर्म है। और विधवाओं का ध्म केवल ब्रतोपवासादि है-- 
१ «काम तु क्षपयेद्देहै पुष्पमूळफलेः भैः । 
न तु नामापि गृह्णीयात्‌ पत्यो प्रेते परस्य तु ॥” 
सधर्म कामपालन से स्वायंभू शतरूपा, एथु अचि, 
अत्रि अनुसूया, वसिष्ठ अरुंधति, अगस्त्य लोपासुद्रा, नल 
दमयन्ती, हरिश्चन्द्र तारा, राम सौता, सत्यवाच्‌ सावित्री 
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गीताधर्म 


अपने कान 


आदि अनेक सद्गहस्थ सदा के लिए ता 
गये। और इसके विपरीत आचरण से. रावता 


दाली के बल कौ हानि हुई, नहुष को मनहूस होकर 
स्वर्ग से गिरना पड़ा, कीचक का कीचड़ निकाला गया 
इत्यादि अनेक उदाहरण होने पर भी कितने ही लोग कामान 
होकर, सद्धम और सच्छालों को तिळाज्ञलि देकर विधवाओं 
का पुनर्विवाह करा रहे हैं। पतित्रताओं को पातित्रत 
खण्डन कराके नियोग की आज्ञा दे रहे हैं। अन्त्यजों को 
उत्तम वर्ष बनाकर उत्तम वर्ण ब्राह्मणादिकों को होनवणे 
बनाने का प्रयत्न कर रहे हैं। घन्य है, इन कलिसैनिंकों 
को जो नवशिक्षाग्रसित होकर धर्म को भी उन्नतिंसाधन में 
बाधक समझते हैं । 
प्यारे धमावलम्बि सजनो, लेख बढ़ जाने के भय से 
काम की विस्तृत व्याख्या न करके वस, एक उपयोगी वात 
आपसे और कहते हैं कि यह मानवजन्म वार वार नहीं 
मिलता । धर्म और काम की खूब परीक्षा करें कि सद्धं 
क्या है और सत्‌ काम कोनसा है ? यह विचार करने का 
अधिकार आपको ईश्वरदत्त है। मनुष्यलाधिकार के चले 
जाने पर पश्चात्ताप करना न पढ़े । किसी कवि का कहना है 





१--दःशीलता दासी हमारी मूखेता महिषी सदा । 
है साथ सिंहासन हमारा मोह मन्त्री सवदा ॥ 
यो पापपुर में राज्यपद हा | कौन पाना चाहता ? 
“कुकर गधे पर कौन जन वकुण्ठ जाना चाहता ? 


न्न 


A! 


. [कचतु 








एमन्कमक्ष' न च द्रव्यमनाक्क्ू! |. 
कायोग्यः पुरुष: कथित फ्योक्तेक तु हुलमः ॥ गे 
ऐसा कोई अक्षर नहीं जो मन्त्र न हो, ऐसा कोई द्रव्य नहीं जो औषध न हो और ऐसा कोई पुरुष 
अयोग्य हो। हाँ, अगर कुळ दुळेम है तो बस, इन चीजों का ठीक ठीक प्रयोग करनवाढा 


सुखधामनिवासी हो कि “फणा SR लेख लिखने के पश्चात्‌ लेखनी को जव ड 


पर धरता है, तो वह लेखनी उसके कान में मन्त्र देती | 
प ह~ | 

साधुभ्यः साघुदानं रिपुजनसुहृदां चोपकार छ 
सौजन्यं बन्धुवर्ग निजहितसुचितं स्वामिका दित) 
श्रोते ते पथ्यमेतत्‌ कथयति सततं लेखनी 
नोचेन्नष्टेऽधिकारे मम सुखसदृशं तावकास्यं भवेद्धि |४ 

हे भाग्यशालिन्‌, मैं ऐसे वैसे के हाथ में नहीं आती हे 

जिसने पूवे में पुण्य किया है उसी के हाथ में आती ह). |४ 
तू मेरा स्वामी है, अतः तेरे कान में जो सच्ची सच्ची बात || 
कहती हूँ उसे सुन ले- “श्रेष्ठ पुरुषों को दान दे, शत्रु मित्र | 
दोनों का ही उपकार कर, बन्धुवग में सुजनता रख, | एत 
उचित (योग्य) काम कर तथा स्वामी का कार्य (ईश्वरभक्ति | 
सद्धम ) यथार्थ रूप से कर । यदि मेरी इस उचित ( पथ्य) । गये 
शिक्षा का अनादर करेगा तो अधिकार ( मानवजन्म ) नष्ट र 
होने पर जैसा मेरा. सुख है वैसा ही तेरा भी हो जायगा 
( अथात्‌ मैंने जिस तरह नाक कराई और सुख काग 
कराया है, इसी तरह तेरी भी नाक कटेगी ओर मुँह का 
होगा । )” हमारे कहने का यही सारांश है कि वेद, स्मत 
और पुराणों. में जो धर्म कहा है उस धर्म के साथ संपूर्ण 
कर्म करो, धर्म .को किसी कार्य में मत छोड़ो, धूता गै 
चालवाजियों से अळग रहो, धर्म के साथ अथे (द्रव्य) | 
की आप्ति करो और धर्म के साथ ही काम का साधन करे! | 

सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कश्चिदूदुःखभाग्‌ भवेत्‌ 
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या ~ = 


बहु 
कार 
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दन याज कर उसके व्यवस्था 


ले० -- श्री स्वाम 
| ( [मी रामानन्द शास्त्री संन्यासी व्याकरणाचाय , काशी ) 


| संन्यासाश्रस की अनादिता 

दों, शाखों, पुराणों और तन्त्रादि ग्रन्थों में 
आहे जगह वर्णाश्रम का वर्णन मिळता है । आश्रमों 
संन्यास की गणना होने के कारण यह्‌ संप्रदाय 
क कहाता है. । संहिता, राह्मण, आरण्यक 
एत्तयामक वेद में और मनुस्म॒ति आदि स्सृतियों 
, ॥ बणीश्रमियों के जो नियम, विधि, चयांदि कहे 
। । से हैं, पूषकाल में वे उनमें ठीक वैसे ही साङ्गोपाङ्ग 
' देखने में आते थे, पर आजकळ उनमें और भी 


| | क्त सी प्रथाएँ इष्टिगोचर होती हैं । इसका 


| ॥ 
| शरण देश, काळ, परिस्थिति आदि का समय समय 
पर पड्नेवाला प्रभाव है। 


| 








किस समय कैसे क्या करना, चाहिए ? इसे 
झारे वेदव्याख्याता त्रिकालज्ञ . .ऋषि. मुनि समय 
समय पर निरूपित करते रहे हें । आवश्यकता 
। इने पर वेदों को चार भागों में विभक्त किया गया । 
भनन्तर ज्यों ज्यों समय बदळता गया त्यां त्यों 
तरोत्तर शास्त्र , स्मृति , पुराण और तन्त्रादि आर्य- 
| साहित्य की सृष्टि होती गई तथा उसी प्रकार 


| (बणोश्रमधर्म के नित्य, शाश्वत और अविकारी होने 


| ९ भी ) उसके पाळन करने की रीति, दीक्षा, चया- 


[बिधि आदि में परिवर्तन होते गये । बाद में देश 


गोर दशा के प्रभाव से बहुतसी रूढियाँ प्रचलित 


री गई । ये अच्छी हैं या बुरी , इसे तो आपळोग 


) पर ऐसा हो अवश्य गया । 


® 


इसी तरह वैदिक काळ से छेक्रर आज तक चढ़े 
आत हुए सन्यासाश्रम के अनुष्ठान के नियमों में 
भी परिवतन हो गये । निग्रमों में परिवतेन या 
सशाधन करना साधारण पुरुषों का काम नहीं हे । 
उसे महापुरुष ही कर सकते हैं। आचार्य शंकर ने 
वैदिककाळ के संन्यासाश्रम का आजकल के रूप में 
संशोधन और परिष्कार किया। वैदिककाल में 
संसार से सवंथा अवकाश ग्रहण करके आत्म- 
चिन्तन हो के छिए संन्यासाश्रम में प्रवेश किया 
जाता था । उस समय जडवत्‌ ( मूकचत्‌ ) विचरने 
का नियम था । किसी भी छोकेषणा से संबन्ध न 
रखते हुए एक या तीन दिन से अधिक कहीं ठहरने 
एवं अपने तथा दूसरे की औषधि आदि करने का 
निषेध था । कहने का प्रयोजन यह है कि संसार 
की किसी भो अच्छी या बुरी बात से उसे कोई 
सरोकार नथा । 
श्रीशंकराचाये बारा संन्यासिसमाज का 

उपयोग 

जब कि सभी वर्णाश्रमी स्व ख घर्मेनिरत थे तव 
किसी को कुछ कहने या करने की क्या आवश्यकता 
थो, किंतु जत्र अवाळ्छनीय परिस्थितियों कें कारण या 
प्रमादादि से धर्मग्लानि बढ्ने गी उस समय आचाये 
शंकर ने वर्णाश्रममूलक वैदिकघमे की रक्षा के 
लिए त्यागी महापुरुषों का सुसंगठन करके उन्हे धम- 
रक्षार्थ भारत के चारों कोनों में नियुक्त कर दिया।। 
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बादे में उनके शिष्या ने इसे सारे आयोवर्त में राई 
के दानो की तरह फैळा दिया । 
आचाये शकर का जन्म और परंपरा 
दक्षिण भारत में पश्चिम समुद्र के तटवर्ती केरल- 
देश) के मळावार प्रान्त में, पूणी नदी के किनारे, 
वृषाचळ की उपत्यका में, काळदीग्रामनिवासी ` ,शिव- 
गुरु नामक सम्बुरी ब्राह्मण के घर, विशिष्टा देवी 
की गोंद में, कलियुग के २८८९ ( विक्रमाव्द ८४ ) 
विभु नामवाळे वर्ष में बैशाख शुक्ल पक्ष की दशमी 
तिथि” को शंकर के वरप्रसाद से आचारय शंकर 
का आविर्माव हुआ । तीन वषं की आयु में ही 
पिता का देहान्त हो गया । वाळक शंकर ने अल्पायु 
में ही अध्ययन समाप्त कर, प्रायः आठ वषे की 
अवस्था में भगवद्गोविन्दपाद से सन्यास ग्रहण 
किया और दिस्विजयार्थ भारतवर्ष में घूम घूमकर 
अ्वेतविज्ञान का प्रचार करते हुए प्रस्थानत्रय तथा 
अन्य अनेक ग्रन्थों क्री रचना की। इसी वीच में 
आपने पढापाद, सुरेश्वर, हस्तामठक तथा तोटक 
नामक चार धुरंधर विद्वानों को शिष्य बनाकर 
` चार मठ स्थापित किये और क्रमशः पूर्व जगन्नाथपुरी 
में स्थापित गोवद्धनमठ के अध्यक्षपद पर पद्म- 
पादाचाय को, पश्चिम द्वारिकाधास में स्थापित 


शारदासठ के प्रधानपद पर सुरेश्चराचाय ( विश्वः 


१-श्वाजक्रल करलदेश त्रिवांकुर, कोचीन और 


मलावार नामक भागों में विभक्त है । 
२ कुछ लोगों का मत है कि. आपकी जन्मभूमि 
 “खशालग्राम’ हे | | 
| _ ३-मतान्तर में आपकी माता का नाम 'सती- 
` देवी? है। | 
, ४-इसमें मी बड़ा मतभेद है | 


HR Tt र + 
क 


>“ 
| 


रूपाचार्य ) को, दक्षिण रामेश्वरधाम मे 
जद रीमठ के अधिपति के पद पर हस्तामलकाचाए | 
को और उत्तर में स्थापित ज्योतिमठ के प्रभुपद 
तोटकाचायं को नियुक्त किया | h 

आचार्यं शंकर ने तीर्थ, आश्रम, वन, अरण्य |१ 
गिरि, पर्वत, सागर, सरस्वती, भारती, पुरी... | 
इन द्स नामों को रचना को; और आज्ञा दी कि र 
जो शारदामठ कें लिय संन्यासी होंगे उनकी तोप |" 
और आश्रम, जो गोवद्धनमठ के होंगे उनकी वन तथा |" 
अरण्य, जो ज्योतिमंठ के होंगे उनकी गिरि, पर्वत | 
एवं सागर और जो शकल रोमठ के होंगे उनकी र 
सरस्वती, भारती और पुरी उपाथियाँ होंगी । इसी 
तरह उक्तमठों के क्रमशः “स्वरूप” “प्रकाश! 
(आनन्द और “चेतन्य ब्रह्मचारी घोषित किये पर्थ 
गये । शारदामठ में सामवेद की, गोवद्धनमठ में छः 
ऋग्वेद की, ज्योतिमेठ में अथववेद की और खङ्गरी- पपा 
मठ में यजुर्वेद की प्रधानता है । इसी कारण क्रम से | 
इनके तत्त्वमसि, प्रज्ञानमानन्दं ब्रह्म, अयमात्मा ब्रह्न | 
और अहं त्रह्मास्मि--ये चार महावाक्य माने गये। || 
आचार्य शंकर ने उक्त चारों शिष्यों के छिए मग- , 
स्ताय ( मठवेद ) नाम को एक नियमावली बना दी, प 
जिसमें चारों मठों के और भी बहुत से नियम अवि 
कारादि का वर्णन है। उसमें आज्ञा दी गई दै रि प 
“सनातन वैदिक बणीश्रमधर्म की मयादा की रश | 
करने में आप ढोग कोई कसर न उठा रखें। १" | 
ने ऐसा ही किया | जो संन्यासिसमाज पहले स^ |. 
की कुछ भी चिन्ता नहीं रखता था, आज क 
घमेप्रचार करना अपना प्रधान लक्ष्य बना 
“गुरोराज्ञा गरीयसी ' । 
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संन्यासियों के भेद उपभेद्‌ | 
| दण्डी और त्यक्तदण्डी नाम से संन्यासियो के 
|) प्रधान विभाग ह । त्यक्तदण्डियों में परमहंस, 
गा और मठघारी ये तीन भेदे हें । . आचार्य 
इह से पूव जटिल संन्यासी चाहे रहे हों, पर 
| चार्यं के समय में सभी परमहंस थे। आवश्य- 
द्वा पढ्ने पर स्थायी धार्मिक प्रचारकाय में सहा- 
| ता देने के लिए आंचाये की शिष्यपरपरा ने अन्यान्य 
हुत से मठों की स्थापना की । जब परमहंसों के 
| प्रचारार्थं जहाँ तहाँ घूमने में भिन्न धमीवळम्वियों 
वाधा पहुँचाई, तो नागा महात्माओं ने सुसंगठित हो 
| क्त वाधा को दूर करने के लिए “अखाड़ा” नामक 
संशा की स्थापना की। "उद्योगिनं पुरुषसिंहमुपैति 
कमी: इस न्याय के अनुसार अजित अखाड़े की 
पति का प्रबन्ध पंचायत से होने ळगा। इन्होंने 
बत, मठिकाओं ( मढियों ) के मुण्डित संन्यालियों 
भे अखाड़े का सदस्य बनाया । आजकल निर्वाणी, 
जनी, जूना, अढळ, आनन्द, आवाहन और अभि 












| [र वे गुप्त हं। द्सनामी भाटों के मत से एक 
| भाता भूतनाथ अखाड़ा भी है । रूखड़, गूदड़, 
षइ, भूकड़ आदि इसी के भेद हैं। अखाड़ों 
| नागो. को चेला सूँडने का अधिकारं नहीं है । 
| 'यात्य मठों के शिष्य यहाँ के साधक शिष्य कहा- 
® सदस्य हो जाते हें. । अभि अखाड़े में ब्रह्मचारी 
17 प्रविष्ट हो सकते हैं। अखाड़ों की संगठनशेली 
| व उत्तम होती है। निर्वाणी और निर्जनी 
"बड़ों को छोड़कर अन्यान्य अखाड़ों में गाँजा 


संन्यासिसमांज और उसकी व्यवस्थां 


होता है । 


| पेसात अखाड़े हैं। सुना है और भी अखाड़े हैं, - 
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न ना हो ती 
सवसंसति या बहुमत से होती ह Be 
होती है। इनके आचारं 

विचार सव सनातनधर्मी होते हैं। ' इनके यहाँ जो 
संमिछित भोजन होता है उसका समष्टि तथा वेष्टि' 
नाम से व्यवहार कियां : जाता है। अखाड़ों सें 
( येक में ) आठ आठ महंत. होते हैं और चे तीने 
वष के लिए चुने जाते हैं। कुस्भपव के मंहामेलों 
में अन्य संप्रदाय के साधुओं से प्रथम इन्हीं का खान 
जुळूस निकालकर ( बड़े ठाटंबाटः से 
शाही साज सजाकर ) खान करने जाते हैं । संभवत: 
मठान्नाय की “आज्ञपि' में कहे “संन्यासी की विभूति 
इन्द्र के वैभव से बढ़कर हुआ करती है? इस आज्ञा 
को कार्यरूप में परिणत कर दिखाने के लिए ही 
पूर्वकाछ में इस “शाही जुळूस ' का आयोजन प्रारम्भ 
'किया गया हो। और शायद यही दिखाने के ढिए 
आजकळ भी शांकराचायं उपाधिधारी संन्यासी ढोग 
सोने की पालकी पर बैठकर,दिन में भी मसाळजळाकर 
चलते हैं । अब तो नहीं, पर पहले समय समय पर 
बैरागी आदि साधुओं से नागों के महायुद्ध भी हो 
जाते थे, किंतु अब इनकी मनोवृत्ति बदल गई है। 
अब ये दूसरे संप्रदाय के साधुओं के साथ सदूभोवे 
' रखना उचित समझते हैं। सांतों अंखाड़ों के इष्ट 
देवता भिन्न भिन्न होते हैं। जैसे श्री कपिल मुनि 
बाणी अखाड़े के, स्वामी कार्तिकेय निरजनी के, 


LS = se mms Sa 


छ अक. > = चा चा चच 





बा 


१--जिसमें संपूर्ण संन्यासिमात्र को भोजन कराया 
जाय उसे ' समदि’ और जिसमें किसी किसी संन्यासी को 
भोजन कराया जायं उसको वेष्टि' भंडारा कहते हैं। 
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लके | 
जान से कुस्भ में | प्रथम नान करने की वतो 


भी इनका यह अधिकार माना गया। अन्य संप्रदाय । 


औ दत्तात्रेय अवधूत जूने के और गणपति अट 


आदि अखाड़ों के पूल्य देवता हैं। इन्हीं इष्ट देवों के 
बरप्रसाद से कुछ जटिल संन्यासी इन अखाड़ों के 
प्रवर्तक हुए हैं । इनुक्रे कोई स्वतन्त्र धार्मिक ग्रन्थ नहीं 
हैं। सनातनधम के वेद पुराणादि अन्थ दी इनके 
यहाँ भी मान्य हैं । ये नियमरक्षण ( कायदे ) के बड़े 
पक्षपाती होते हैं । नियमभज्ञ करने पर बिना छोटे 
बड़े के लिहाज के दण्ड अवश्य भोगना पड़ेगा । दण्ड 
आर्थिक और शारीरक दोनों प्रकार का दिया जाता 
है। इन सब अखाड़ों के नागा अवधूत संतों को 
संख्या संपूर्ण भारत में २० या २५ हजार के लगभग 
होगी। नांगों ने ( अखाड़ों ने ) भारत के बाहर 
के देशों में कभी कोई प्रचारकाय नहीं किया, क्योकि 
वे “समुद्रो न छहष्यः” इस सनातनी सिद्धान्त के 
_ माननेवाले है । 
धर्सप्रचाराथ अखाड़ों की जैसी पहळे आवश्य- 
कता थी उसी प्रकार आज भी है। कुम्भपर्वा पर 
ये अपने साथ दूसरे विद्वान्‌ मण्डलीश्वर संन्यासियों 
के ठहरने आदि का प्रबन्ध करते हैं । वर्तमान समय 
में कुछ अखाडों की अवस्था अत्युत्तम और कुछ की 
शोचनीय है। हमें प्रामाणिक रूप से यह पता नहीं 


ढगा कि सर्वप्रथम किस अखाड़े की स्थापना हुई । 


पहले धर्मरक्षा थ अखाड़ों को युद्ध भी करने पडे थे । 
; प्रथस स्नान. 
साधुओं के बहुत से पंथ, मत या गिरोह हो 


१_निर्वाणी अखाड़े के उत्साही मारतीजी महंत 


` अखाड़ों की ऐतिहासिक खोज करके. प्रमाणसंग्रह कर रहे 
हे | यह ग्रन्थ शीघ्र ही प्रक्राशित होगा। “अखाड़े? का 
महासंस्थान संस्कृत नाम हो सकता है । 


- प्रकार से सत्कार संमान करते है । | 


इच्छा के कारण परस्पर में तनातनी हो गई थी। 
प्राचीन होने के कारण सबसे प्रथम संन्यासी ही स्नान 
करते चळे आ रहे हैं और आजकल के राजशासनत: 


के साधु ढोग बाद में खान करते हैं । 
मणडलियाँ 

परमहंस संन्यासी महात्मागण अपने में से किसी 
भारी विद्वान्‌ महात्मा संन्यासी को अपना अध्यक्ष 
बना रेते हैं। उसको उपाधि मण्डळीश्वर होती है। 
बहुत से संन्यासी-उसके साथ मिलकर धमप्रचारा 
देशदेशान्तरों में श्रमण करते हें । इसको मण्डली | 
कहते हैं । प्रत्येक मण्डलेश्व र का किसी न किसी 
अखाड़े से संबन्ध रहता है । - कुस्भपव आदि मोका 
पर ये मी समष्टि भंडारे करते हें । अखाडेवाढे 
मण्डढीश्वरौं को गुरु मानते हैं। मण्डलीश्वर के | 
लिए विद्वान्‌ होने के साथ साथ सुवक्ता होना परमाः 
ब्यक है। परमहंसों की उपाधि भी गिरि पुरी 
आदि होती है। इनका मुख्य सिद्धान्त अगवत ! 
विज्ञान है। ये सनातन धमानुमोदित सभी मन्या 
को मानते हैं, पर वेदान्त इनका मुख्य विषय है। 


मठ किसे कहते हे - . 







(मठ? संन्यासियों के रहने कें स्थान का ग |- 
.है॥ मठ का एक महंत होता है, 


संपत्ति का अधिकारी होता है। 


महंत होते हैं। मठघारी महंत अखाड़ों और मर १. 


लियों को पूज्य तथा मान्य मानते है और का | 





वह मठ की सव | | 


| 


I ब्‌ “49 Gs 


गीताधम के रचेया हैं | 
सम र क MN 


Rs 


>>>“ 


दरडी स्वामी 


हाथ में परशुसुद्रक या अमुद्रक भी वेणुदण्ड 
4 छिये रहते हैं। बारह वर्षे या और कोई निश्चित 
| अवधि के बाद या रोगादि के कारण भी दण्डत्याग 
| कर परमहंस भी हो जाते हैं । ये लोग केवळ ब्राह्मण 
| को ही दण्डिदीक्षा देते हें । ब्राह्मण के अतिरिक्त 
किसी जाति का भोजन नहीं करते । 


स्वतन्त्र संन्यासी महात्मागण 


आजकल देशकालानुसार कुछ संन्यासी ढोग 
अन्य देशों में जाकर ग्रचारकाय कर रहे हैं। ये 
' किसी अखाड़े, मठ, सण्डछी आदि से संबन्ध नहीं 
रखते, न किसी के विरोधी ही होते हें । अपने 
ढंग से काम करना इनका ध्येय है। इनकी बड़ी बड़ी 
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संस्थाएँ होती हैं। कोई कोई व्यक्तिरुप से भी 
काम करते हैं । 

कोई कोई संन्यासियों के हंस, परमहंस, बहूदक 
और कुटीचक ये चार भेद मानते हैं। इन भेदों 
का भी परमहंस, दण्डी, नागा, मठधारी भेदो में 
समावेश हो जाने के कारण कुछ विरोध नहीं पडता । 

अखाडाँ की प्राचीनता 

“पृथ्वीराज रासो ' ग्रन्थ के अनुसार संन्यासियों 
के अखाड़ों के संस्कार में महाराज प्रथ्वीराज का 
सहयोग था । इससे अखाड़ों की आठ सौ वषं की 
प्राचीनता सिद्ध होती है । 

संन्यासिसमाज फे विषय में अधिक जानकारी 
के लिए महंत श्री गणपति भारतोजी, सेक्रेटरी महा- 
निर्वाणी अखाड़ा, प्रयांग से पूछताछ की जा सकती दै। 








गीताकमे के रचेणा हं 
( ले०--संगीतमास्टर श्री कृष्णदेव झा “मिथिल? असी, काशी ) 

हे रे, अव तेरे को केसे समझाय कहूँ! 

| मेरे मधुसूदन दूर देश के बसेया हैं। 
मोन, कूर्म, सूकर, हरि, बामन, परशुराम, राम 

| कुष्ण तनं धरैया, गीताधर्म के रचैया हें ॥ 
तंदुल, साग, पात, बेर, माखन, नहिं रुचत देर 

` झेथिळ? गोविंद ब्रह्म घट घट रमैया हैं। 
भक्तन भय हरैया, मोहन यति गति देवैया 

क भवसिंधु दुख नसैया मायापति ही कन्हैया हैं ॥ 


बानी 





र्तर 


(लै०- भमतसरमह्‌स परिज्ञाजकाचाये भरी १०८ स्वामी जयेन्द्रपुरीजी मद्दाराज महामण्डलेश्वर, काशी ) | 
4 विशे [ विश्व श्वृमुख्ियु; | करने पर पमा करे बह ख दै | भगवान्‌ मनु | 
छ पण ता नेमी सछा खलप राशित किया दै 
कै हे का प्राण है। धर्म की दृः सेवितः सञ्चिनित्यमद्वेपरागिमि; | 
-. धर्म ही भा का हृदयेनाभ्यचुज्ञातो यो धर्मस्तं निवोधत |. 


सर्वतोभावेन रक्षा करनी दी चाहिए । ध 
कौ उन्नति का साधन है । 

“घय एव हतो हन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः 
र्म ही मारा जाकर मारता है और पाळा जाकर 
पालन करता है। अतः धर्म का छोप करने से 
हिँदूधर्म का अस्तित्व ही मिट जायगा । धर्म की 
` रक्षा करने से हिंदूजाति को रक्षा धर्म ही करेगा । 

घर्म क्या है ? 
इसका निर्णय केवल शास्र से हो सकता है। 
झाखीय पथ का परित्याग कर केवळ तकवुद्धि से धम 
का निर्णय असंभव ही है । 
धर्म का स्वरूप 


बतढाया है-- 
८ यतो5भ्युदयनि;श्रेयससिद्धि: स धम! '? 
जिससे स्वर्ग खं अपवग ( मोक्ष ) की सिद्धि हो 
उसका नाम धर्म है। आपस्तम्बधमंसूत्र में भी 
्रकारात्तर से धम का स्वरूप निरूपण किया है कि 
“यं त्वाया; क्रियमाणं प्रशंसन्ति स ध्मः, यं 
गहेन्ते सोऽधमः’? जिस कर्म के करने पर शिष्ट 


पुरुष प्रशंसा करे वह धम है, ओर जिस कम के 


वैशेषिकदर्शन में महर्षि कणाद ने धर्म का. स्वरूप 


प्रकार की उन्नति थी । 
- सर्वत्र शान्ति विराजमान थी । समय 
से कभी कभी आसुरी शक्ति क 


बेद! स्मृति! सदाचारः स्वस्य च मियमात्मनः। |; 


एतच्चतुर्विधं पाहुः साक्षाद्धमंस्य लक्षणम्‌ ॥ |, 


( मनु० २।१-१२) | ६ 

०५ ००५ ७७ २). को ॥ 
सच्चे और रागद्वेष से रहित विद्वानों से जो | 
सेवित किया गया है एवं हृदय से जिसे स्वीकार | | 


"किया गया है वह धर्म है। धमे के वास्तविक | 


स्वरूप का ज्ञान श्रुति ( वेद ), स्मरति ( धमंशाख्र ) 
शिष्ट पुरुषों के सदाचार और अपने आत्मा को | ; 
प्रियता से ही होता है । "र 
धर्म से भौतिक उन्नति ६ 

श्री भगवान्‌ वेदव्यास ने कहा है 
#प्र्मादर्धश्न कामश्र स किमर्थ न सेव्यते . 
धर्म से ही स्थायी अर्थ और काम की प्रि 
होती है, फिर ऐसे ध्म की सेवा क्यों नहीं कणे! 
धर्म का पालन करने से ही भगवान्‌ रामच | 
महाराज युधिष्ठिरादि 'सवैवसुघापति की पदवी | | 
पुकारे जाते थे। प्राचीन काळ में धर्म से र 
कहीं पर वैषम्य नही “ |; 
की प्व | 


1 अत्याचार दी | 











ES 


धर्मेतच्व 


है टन निजका |! 
धार्मिक टृपतिगण उस अत्याचार को दूर करने के 


हिए ( कभी यज्ञ द्वारा, कभी देवानुष्ठान और देवपूजा 


द्वारा या किसी अन्य शास्त्रीय प्रकार से ही ) दैवी 


शक्ति उत्पन्न करके आसुरी शक्ति के अत्याचार को . 


| हृठाते और देशव्यापी कल्याण की स्थापना करते थे । 
सनातनधर्म का आचरण किये विना देवी शक्ति की 
सहायता ही नहीं मिळती । महाराणा प्रताप ने भी 
एकलिङ्ग महादेव की आराधना. करके ही अपनी 


जन्मभूमि को रक्षा की थी। हिंदूसंतान के शिखा ' 


सूत्र की रक्षा के लिए दशम सिख शुरु गोविन्दसिंह 
` | में भी भगवती विश्ववन्या भवानी की उपासना करके 
` | शक्ति प्राप्त की थी, और उसी शक्ति के प्रभाव से 
बिधर्मियों के प्रबल अत्याचार से हिंदूजाति को 
` | बचाया था। महाराज छत्रपति शिवाजी ने भी 
| | शिव ओर शक्ति की विशेष आराधना करके शक्ति 
| | प्राप्त की थी, ओर उसी शक्ति के प्रताप से भारत में 
| उन्होनि यवनजाति का पैर नहीं जमने दिया था । 
| इन सब दृष्टान्तो से स्पष्ट प्रमाणित होता है कि हमारे 
' | भारतवष के धर्मवीर महारथी केवळ अपने लौकिक 
| बढ और बुद्धि पर ही पूर्ण निभर नहीं रहे, बल्कि 
धमोनुष्ठान द्वारा अलौकिक दैवी शक्ति का भी वे ढोग 
| सहारा लेते थे; और उसी से अपनी आधिभौतिक 
| उन्नति करते थे। अतः ध्म से ही भौतिक उन्नति 
| होती है, इसमें कोई संदेह ही नहीं । 
धर्म के हास से देश की अवनति 
धमे की अवहेलना से ही भारत परतन्त्र हो गया 
| 'है। घमं के. पूर्ण प्रभाव से ही प्राचीन समय में 
§ | | भारत स्वतन्त्र था ।... सवत्र शान्ति विराजमान थी। 


| 
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पवित्र दूध, दही और घृत की नदियाँ बह रही थी । 
परंतु आज सवत्र कलहपूण उद्वेग ही दिखाई देता 
है। दूध दही की नदियाँ सूख गई। इसका 
कारण केवल धर्म का तिरस्कार ही है। पहले के 
हमारे पूवज हृष्ट, पुष्ट, तेजस्वी एवं प्रसन्न चित्तवाले 
थे, और आज के भारतीय दुवंळ, तेजविहीन एवं 
व्यग्र चित्तवाले हो रहे हें। यह सब धर्म की अव- 
हेळना का चिह्न नहीं, तो और क्या है? देश की 
दुदशा का मुख्य कारण धार्मिक शिक्षा का अभाव 
ही है। अतः यह बात निश्चित है कि धर्म के तिर- 
स्कार से ही देश की अवनति हो रही है। प्रत्यक्ष 
देखिए कि धर्म की अवहेलना करके आपके किस 
नेता ( लीडर ) ने देश की कोन सी उन्नति की, 
कौन सा कारय सिद्ध किया ९ धर्म की अवहेलना करने- 
वाले जहाँ जिस काय के लिए गये वहाँ से पराजय 
ही मिली । याद रखिए कि धमं के पालन से ही सच्ची 
विजय मिलेगी, तिरस्कार से नहीं । 
नवीन संस्कृति का चित्र 
आज सुधारकमन्य महाशयो की तरफ से घमें 

और प्राचीन मयोदा की पूर्णतया अवहेलना हो रही 
है। कहीं विधवाविवाह का समर्थन हो रहा है, 
कहीं शारदा ऐक्ट की दृढ़ता के लिए महान्‌ प्रयत्न 
हो रहा है, कहीं जातिपातितोड़क मण्डलों को स्थापना 
हो रही है और कहीं स्परश्यास्प्रश्यनिवारणससाज का 
संगठन हो रहा है, पवित्र भगवन्मन्दिरों में भी 
अस्प्रश्यजाति के प्रवेश के लिए ढोग कटिबद्ध हो 
रहे हैं। लोगों ने इसी को स्वाराज्यप्राप्ति के मुख्य 
उपाय मान लिये है. । 





गीताघमे 
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विधवाविवाह का खण्डन एवं विधवा 
की गोरवता 
भगवान्‌ मु का आदेश है-- 


ड |) ७ $ हे ११ 
(६ न विवाहविधायुक्त बिधवा55वद्न धुन, | 
र (मनु० ६1६५) 


= == >>>“ 


अर्थात्‌ विवाहविधि में विधवा का विवाह कह 
नहीं बताया गया दै। विधवा का जीवन संन्यासी 
'के जीवन के तुल्य है । अतएव भगवान मनु ने 
भी खी के लिए द्वितीय वार विवाह करना मना 
किया है। यथा-- 

(सकृदंशो निपतति, सकृत्कन्या प्रदीयते | 
सकृदाह ददामीति त्रीण्येतानि सतां सकृत्‌। 
(मनु० ६1४७ ) 

पैठक संपत्ति एक दवी वार विभक्त होती है, 
_ कन्या एक ही वार ससात्र को दी जाती है और 
'सकछ वस्तुओं का एक ही बार दान हुआं करता 
है। सञ्जनों के द्वारा ये तीनों वाते एक वार ही 
होती हैं। सत्युरुष इन तीनों को एक ही वार करते 
हैं। जव कोई विधवा हो जाय, तो वहाँ के लोगों 
को चाहिए कि शाखा द्वारा उसे उसको अवस्था का 
गौरव समझा दें। उसके साथ श्रद्धापूर्वक वर्ताव 
करें। उसके पास गृहस्थाश्रम के अनन्त दुःख और 
'विषयसुख के दुःखमय परिणामों का वर्णन करें और 
. साथ ही साथ उस विधवा को निवृत्ति के आनन्द 
, एवं शान्ति का ध्यान दिलावं । 
किल्लत 4 विवाह का ध्येय 
; ह त्येक स्री के साथ प्रत्येक पुरुष का जो अन- 


. परिवार में फैल जाता है। इस तरह पराथमयता 


 पत्रिशद्र्षो वहेत्कन्यां हृद्यां द्वादशवार्षिकौश । 


. अध्व दशाब्दाद्या कन्या प्राग्रजोदर्शनात | | 
बन छ नी मेच्छता। 
: गान्धारी स्यात्‌ समुद्राद्या चिर जीवितुर्मि | 


आन ककन 





PRES क्क 


रोककर और भावशुद्धि द्वारा स्री पुरुष को एक 
संबन्ध में बाँधकर (अनगे प्रवृत्ति से हटाकर ) निति 
में स्थापन करना ही विवाह का मुख्य ध्येय हे | 
जीवभाव स्वार्थमय है एवं इश्वरभाव रा 
हे । विवाहसंस्कार द्वारा मनुष्य को इश्वरंभाव को 
शिक्षा मिळती है । विवाह के पहले पुरुष का जे 
स्वार्थ स्वभावतः अपने में ही बद्ध था वह विस्तृत 
होकर पहले तो स्त्री में, फिर पुत्र, कन्या तथा समस्त 


अपने गृह से प्रारम्भ | होकर क्रमश: बढ़ते बढ़ते 
समाज, देश और ससस्त संसार के साथ मिल जाती 
है और मनुष्य उदारचरित हो जाता है । और तब यह | - 
जीव आध्यात्मिक पथ में उन्नत होता हुआ आत्मा के 
वास्तविक विराट भाव का साक्षात्कार कर सुक्त हो | द 
जाता है। | 

विवाह के समय की आलोचना 

विवाहकाळ के विषय में मजु भगवान्‌ की यह 
आज्ञा है | 


| न्याँ हृ ॥ ॥ 
व्यष्रवर्षोऋवर्षा' वा धर्मे सीदति सवर! ॥' 
( मनु० ६1६४ 


तीस वर्ष कां पुरुप अपने चित्त के अउुई 
बारह वर्षे को कन्या से विवाह करे; अथवा चौबीस | 
वर्ष का युवक आठ वर्ष की कन्या से विवाह 
और धर्महानि की यदि आशक्का हो, पो शत गौ. 
कर सकता है । | है 

महर्षि देवळ ने भी कहा है- | र 











त -... .. ` « 
स वर्षे से उपर और रजोदर्शन से प्रथम 
इत्या गान्धारी कहळाती है । अपनी दीर्घायु चाहने- 


| वाले के छिए ऐसी कन्या से विवाह करना उचित है। 


` इनं वचनों से सिद्ध होता है कि रजस्वला होने 


से पहले-ही कन्या का विवाह हो जाना चाहिए । 


हॉ, यह बात आवश्यक है कि पुरुष का विवाह छोटी 
अवस्था में कभी भी नहीं होना चाहिए। वालकपन 
के विवाह से पुरुष में निर्वीयंता, दुबळता, प्रबळ रोग 
एवं स्त्रेपता आदि बहुत से दोष आ जाते हैं । और 
ब्रहाचय पुष्ट होने से प्रथम जो संतति होती है वह भी 


| रोगी, अल्पायु तथा दुवळ होती है । अतः पुरुष का 
| चौबीस या तीस वष की अवस्था में ही विवाह होना 


| चाहिए। और पूज्य महर्षियों ने यह तो पहले ही 


= 





वतळाया है कि खी से पुरुष की कभी दुगुनी तथा 
कभी अढाई शुनी अधिक उमर होनी चाहिए । 
. वणविसागनिणय 
वेदों में वणेविभाग का स्पष्ट निरूपण मिलता है। 
उदाहरण के लिए--- 
“तद्य इह रमणीयचरणाः. अभ्याशो इयत्ते 
प्रणीयां योनिमापद्येरन्‌ ब्राह्मणयोनि वा क्त्रः 


| योनि वा वेश्ययोनिं वा ।?? 


“अथ य इह कपूयचरणा अभ्याशो 


| त्त कपूयां योनिमापद्यरन्‌ > > चाणडाल्यो 
| नि बा ?--( द्वार ४.६-७ ) 


इस वेदमन्त्र. ने अति स्पष्ट ब्राह्मणादि वर्णा का 


| | प्रतिपादन किया है । इसी तरह और भी अनेक वेद- 
| न्त्र वर्णविभाग का प्रतिपादन करते हैं। लेख- 


धमतत्त्व . 
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नियममा NN 


विस्तार के भय से यहाँ प्रदर्शित नहीं किया है । 
महाभारत के अनुशासनपर्व में भी कहा है 
“तप; श्रतश्व योनिश्राप्येतदब्राह्मणकारणम््‌ । 
त्रिभिगुणेः सञ्चुदितस्ततो भवति वै द्विः ।।'? 
तपस्यादि कम, ज्ञान और जन्म इन तोनों से 
युक्त होने पर ही ब्राह्मण पूणे कहळाता है। यदि 
केवळ जन्म से ही ब्राह्मण हो, किंतु आह्मणोचित कर्म 
न करे अथवा ज्ञानो न हो, तो पूण ब्राह्मण नहीं 
कहळा सकता । कमज्ञानहीन ब्राह्मण जातिमात्र से 
ब्राह्मण माना जाता है । ऐसे ही पूर्ण क्षत्रिय वही 
होगा जिसका जन्म, क्षात्रकम तथा ज्ञान तीनों ही 
क्षत्रियवर्णोचित होगा । कर्म और ज्ञान से रहित 
क्षत्रिय जातिमात्र से क्षत्रिय माना जाता है। इसी 
प्रकार और दो वर्णो के विषय में भी समझना 
चाहिए । ठ 
पूव जन्म में मनुष्य जिस प्रकार को कर्म करता 
है उसी के अनुसार न्राह्मणादि वर्णो में उसका जन्म 
होता है । अतएव जन्म, कर्म, एवं ज्ञान इन तीनों 


`. के साथ वणेधम का सामान्य संबन्ध रहने पर भो 
- जन्म के साथ अतिघनिष्ठ संबन्ध माना जाता है | 


इसी लिए श्री कृष्ण भगवान्‌ ने गीता में कहा हे -- 
““चातुवंण्ये मया सृष्टं शुणक्रमेबिभागशः |” 

—गी० ४1१३ 

अर्थात्‌ तीन गुण ( सत्त्व, रज, तम) ` तथा 


. तदनुरूप पूर्व कमो के विभाग के अनुसार चार बर्ण 
की सृष्टि की गई है। वणधमे हिंदूजाति का प्राण- 


स्वरूप है। इसके बिना हिंदूजाति का संसार सें 
. कदापि अस्तित्व ही नहीं रह सकता है । हजारों 


ति SE ESS SN SN 
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वर्षों से विधर्मियों का अत्याचार होने पर भी आज- 
तक जो यह जाति जीवित दै उसका भी मूळ कारण 


- बणेधमं ही है । हा 
आश्रमविभागनिणेय 


सामवेद के छान्दोग्य उपनिषद्‌ में आश्रमों का 
प्रतिपादन किया है। यथा | 
जयो धर्मस्कन्धा, यज्ञोऽध्ययनं दानमिति । 
प्रथमस्तप एव, द्वितीयो बह्मचार्यांचार्यकुल्वासी, 
तृतीयोड्यन्तमात्मानमाचायेईलेःयसादयन्‌ सवे 

- एते पुण्यलोका भवन्ति ब्रह्मसंस्थोऽषृतत्वमेति । 
गृहस्थाश्रम में यज्ञ करना, वेद ओर शास्त्रों का 

पठन पाठन करना एवं दान करना, ये तीन धमं के 
स्तस्म हैं । वानप्रस्थाश्रम में तप ही प्रधान धर्म माना 
गया है । ब्रह्मचयाश्रम में आचार्यङुछ में निवास ओर 
: वेदाध्ययनादि के द्वारा प्रचुर तप का साधन ही धम 
माना गया है। इस तरह ये तीनों आश्रमवाळे अपने 
अपने धर्म का पालन करके देवादि पवित्र लोको में 
जाते हैं। और चतुर्थ ब्रह्मसंस्थ, ब्रह्मनिष्ठ, संन्यासी 
अमरभाव ब्रह्मस्वरूप को ही प्राप्त होता है। इस 
श्रुति में सत्र आश्रमों का पाळक होने के कारण 
गृहुस्थाश्रम का प्रथम निरूपण श्रेष्ठ रूप से किया हे । 
शान, महर्षि एवं ढोकप्रसिद्धि के अनुसार तो 
प्रथम आश्रम का नाम ब्रह्मचर्याश्रम ही है। वीय- 
` धारण, गुरुसेवा ओर विद्याभ्यास ही त्रह्मचारियों 
` का मुख्य धम है। गृहस्थों की धार्मिक प्रवृत्ति, 
" चानप्रत्थो को तपस्या एवं संन्यासियो का ब्रह्मज्ञान, 
ये तीनों बातें त््माचारियों की वीर्यरक्षा एवं शास्रोय 

४ ' शिक्षण पर दी निर्भर हैँ। छान्दोग्योपनिषद्‌ ( इन्द्र- 


कभी भी नहीं करना चाहिए । कन्या के माता 


वाला और २ “उपकुर्वाण” अर्थात्‌ २४ वर्ष के 
` तक ब्रह्मचर्याश्रम में रहकर अन्त में गुरु को 


प्रजापतिसंवाद्‌ ) 0 ` बा) सो“ भो “ केवळ ब्रह्मचयै चे 
ही ब्रह्मज्ञान की प्राप्ति हो सकती है” इस सिद्धान्त न 
सष्टतया दिखाया गया है। किंतु हाय । आज 
अज्ञान एवं व्यभिचार की घनघोर घटा सियो 3 
प्राणप्रिय पवित्र भारत के आकाश को आच्छन्न कर 
रही है। ये सब ढुभाग्य और दुर्देशाएँ हिंदूजात |. 
में बह्मचर्यहीनता के ही फलरूप हें । इसलिए ब्रह्न. |. 


'चर्याश्रम की पुनः प्रतिष्ठा करके द्विज वाढको के । 


उपनयनसंस्कार के वाद अवश्य ही त्रह्वाचयग्रत का |. 
पालन करना चाहिए । बिना इसके हमारा समस्त 
जीबन शान्त सुखमय नहीं हो सकता और न देश 
तथा धमे के ठिंए कल्याणकर ही हो सकता है । 
इसके बाद गृहस्थाश्रम आता हे । उपकुर्वाण! 
त्रह्मचारी गुरु की आज्ञा से यथाविधि व्रत, स्नान 
समावतेन आदि करके: सवण कन्या का पाणिग्रहण 
करे। सस्री पुरुष में प्रेम की एवं धार्मिक भावकी |. 
पूर्णता होनी चाहिए जिससे संतान प्रेममय तथा | 
धार्मिक बने । धन लेकर कन्यादान करने की शाखो [पर 
में बडी निन्दा की गई है | अतः कन्याविक्रय क 


~ प्र 


श्व न) न 









पिता को दाकर घन छेना भो महापाप है! ब 
एक प्रकार का पुत्रविक्रय कहा जाता है। कता. 
के पिता का यह अवश्य कर्तव्य है कि स्वसंपत्ति * 
अनुरूप कन्या को कुछ अळंकारादि देकर उन" देकर उसे वर 2 

ट जझ्बारियो के दो मेद होते ह १ १% 


अर्थात्‌ जन्मपर्यन्त के लिए ब्रहाचर्यत्रत धारण 
की श्व 


दरिया कै | 


और उनसे आज्ञा लेकर यहस्थाभ्म में प्रवेश | 





लि SR 0000 “ 
| थ में समर्पित करे, क्योंकि पुत्र की तरह कन्या 
| ज्ञ भी पिता के धन पर अधिकार है । 

'माता पिता को सच्चरित्र, मितव्ययी एवं सदा- 
चारी होना चाहिए। इससे संतान के उपर भी 
राता पिता के सद्रुणों का प्रभाव पड़ता है। संतान 
की धार्मिक शिक्षा के विषय में माता पिता को अवश्य 

| धान रखना चाहिए। संतान को नीच मनुष्य की 
संगति. में कभी न जाने दे। व्यभिचारपूर्ण पुस्तक 
| त्यं भी न पढ़े एवं अपनी संतान को भी न पढ़ने दे। 
| इसके वाद वानप्रस्थाश्रम आता है। इसका 
निरुपण मन्वादि स्मृतियां में स्पष्ट रूप से किया गया 
1है। दुभाग्य से इस आश्रम का प्रायः नाश हो 





| पया है। अब चतुर्थीश्रम ( संन्यास ) ही अन्तिम : 


परिशिष्ट रह गया है। इस आश्रम में पुत्रादि 
र ७ 

एपणात्रयन्पिक्त, सवदा निवृत्तिपरायण एवं वैरा- 

| | यादि साधनसंपन्न द्विज का .ही प्रवेश होता है। 

|वैरग्यचचो, अध्यात्मशाख्रों का परिशोळन एवं 

| एमास्मतत्त्वानुसंधान ( योग आदि ) का संपादन 





' कर अपने जीवन को प्रधानतः कृत कृत्य करना ही 


इसका उद्देश्य है । 
ज्ञानोत्तर वणोश्रममयोदा 

अद्वेतसिद्धान्त के अनुसार महावाक्यादि द्वारा 
भौततत्त्व का साक्षात्कार होने पर भी बर्णाश्रमधम की 
भयोदा का उस्छङ्घन नहीं होता है। अतएव ज्ञानी कभी 
| भपने मन का आचरण नहीं कर सकता है। यद्यपि 
| 'विज्ञाननौका ” आदि स्थळ में आचार्य शांकर के- 
| ` “न वर्णो न वर्णा्रमाचारधमाः'? .  . 
| '्यादि'वाक्यों को देखने से ऐसा माळूम होता है किं 
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धमेतेत्व 
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वे वर्णाश्रमधर्म की मर्यादा को छोड़ देने की दुन्दुभी : 
बजा रहे हैं,-परंतु ऐसा समझना ठीक -नहीं है। हाँ, : 


यह बात अवश्य है कि षष्ठी या सप्तमी भूमिका पर ? - 


आरूढ महापुरुष को संसार का भान नहीं होता; ! 
ओर कदाचित्‌ इसी कारण उनसे वर्णाश्रमधर्स की > 
मर्यादा का परित्याग हो सकता है, किंतु संसार का : 
भान करनेवाले ज्ञानी के लिए कभी भौ घर्ममर्यादा . 
की अवहेलना उचित नहीं हो सकती है । यदि धम- : 
मर्यादा का परित्याग कर ज्ञानी यथेष्टाचरण में प्रवृत्त : 
हो जायगा, तो अवश्यमेव वह प्रतिबद्ध ज्ञानवाला : 
होकर पाप का भागी होगा। “न वणा न वर्णा-? 
श्रमाचारधमाः ” इत्यादि वाक्य तो शुद्ध आत्मस्वरूप .' 
में पारमाथिक दृष्टि से वणोदिधमे का निषेध करते : 
हैं; व्यावहारिक दृष्टि से वणोद्धिस का निषेध नदी | 
करते हैं । शारीरकभाष्य की प्रसिद्ध भामती टीका में: 
भी इस विषय का अच्छा निरूपण किया गयां है 

` “चन खल्वयं सर्वथा सनुष्यामिमानराहितः कि- ' 
त्वविद्या सेस्कारानुवृत्यास्य मात्रया तदेभिम/नोऽनु-।' 
वतेते । किमतो यद्येवम्‌ एतदतोः भवाति विधिषु:” 
श्राद्धोऽधिकारी नाश्राद्धः | ततश्च मनुष्याद्याभिमाने- ˆ 
न श्रहधानो न विषिद्यान्नेणाधिक्रियते 1? तथा 
च स्मातिः-“अश्रद्यया हुतं दत्तम्‌?” इत्यादि । 
निपेषद्मास्तं तु न श्रद्धामपेक्षते, अपि तु निषिध्य- 


मानक्कियोन्मुखो नर इत्येव प्रवतेते | - तथा चः 
सांसारिक इव श्रदावगतब्रह्मतस्वोऽपि निषेधमाति- > 


क्रम्य अरवर्तमानः अल्यवेतीति ॥ 


यह. ज्ञानी सवेथा मलुध्यल के. अभिमान. सः 
रहित है, यह बात नहीं हे, कितु विक्षिप्त करने की : 
१७८ 





याताधर्म 


ली के 


शक्ति रखनेवाली अविद्या के संस्कारों को अनुवृत्ति से 
मनुष्यच का ठेश ( अभिमान ) अवश्य है। इससे 
यह सिद्धान्त दृढ हुआ कि विधि में श्रद्धावान अधि- 
कारी है, श्रद्धारहित नहीं। ज्ञानी पुरुष मझु 
व्य्रादि के अभिमान में श्रद्धा नहीं करता है) 
अतएव विधिशास्र उसको यागादि शुभ कमा का 
अधिकारी नहीं मानता है। भगवद्वोता भी यही 
कहती है. कि श्रद्धा के विना किये हुए हवन 
दानादि व्यर्थ हैं । निषेधशाख श्रद्धा की अपेक्षा 
नहीं करता है, किंतु निषेधयोग्य बुरे कमे के संमुख 
मनुष्य को लक्ष्य करके प्रवृत्त होता है । इससे यह 
बात सिद्ध हुई कि सांसारिक मनुष्य को तरह श्रद्धा 
धूवंक जिसने त्रद्मतत्त का साक्षात्कार किया है, 
ऐसा ज्ञानी मी यदि निषेधशाख का अतिक्रमण कर 
यथेष्टाचरण में प्रवतमान होगा, तो वह अवश्यमेव 
पाप का भागी बनेगा और ज्ञान प्रतिबद्ध होकर अपने 
फल को उत्पन्न नहीं करेगा । ज्ञान फे ताधन विवेक 
वैराग्य आदि अपने अपने वर्णाश्रमधर्मरूपी तप का 
अनुष्ठान करने से ही सिद्ध होते हें। यह बात 
आचार्य शंकर ने स्पष्ट लिखी है-- 
“स्ववणाश्रमधर्मण तपसा हरितोषणात्‌ । 
'साधनं प्रभवेत्पुंसा वेराग्यादि चतुष्टयम्‌ ॥' 
आनन्दनिधि भगवान्‌ कृष्ण ने भी “ लोक- 
संग्रहमेवापि संप्यन्‌ कतुमहेति?? इत्यादि 
श्छोकों द्वारा अजुन से स्पष्ट कहा था कि अज्ञानी. 
मनुष्य को धरममागे में प्रवृत्त कराने के लिए तुम 
कलानी होने पर भी अपने वरणाश्रमधर्मालुकूछ कर्म 
करने के योग्य हो, क्योंकि श्रेष्ठ मनुष्य जिस कर्म का 


यी 
अनुष्ठान या परित्याग करता है, अन्य अज्ञ मनुष्य 
भी ठीक उसी का अलुकरण करते हैं। अतः अपन 
घर्म का कभी मी परित्याग नहीं करना चाहिए | 
श्री भगवान्‌ ने अपना उदाहरण दिया कि हे अजुन । 
मुझे कोई कामना नहीं है-में सवदा तृप्त हूँ 


किंतु मैं भी इस वर्णोश्रमधर्ममयोदा का पाठन: 


अवश्य करता हँ) भगवान्‌ ने समम गीता का 
उपदेश करके अजुन को अपने वणौश्रमधमे में हो 
स्थिर किया था। अतएव अजुनादि ज्ञानी पुरुषों 
के उदाहरणों से निःसंदिग्ध प्रमाणित होता है कि 
यथार्थ ज्ञान के अनन्तर भी वणोश्रमधमे की मर्यादा 
का विलोप नहीं होता है । वेदान्तशासत्र का यह 
सिद्धान्त है कि-- 

४ न कर्माणि त्यजेद्योगी कमेभि स्त्यञ्यते ह्यसौ ” 


योगी को अपने वर्णाश्रम के कमो का परित्याग 


कदापि नहीं करना चाहिए | पूर्ण भूमिका पर आरुढ 
२५ ७ २ ° ० २ ७ ~ | 
होने पर कम अपने आप हमें छोड़ दें तो वह संथा | 


इष्ट हो है, परंतु ऐसी अवस्था होना इस कलिकाढ 
में महान्‌ दुलभ है । 
सपश्यास्ट्रश्यविवेक तथा मन्दिरः 
प्रवेशचिचार 
प्रतिम संकरता से उसन्न कई एक जातिया 


Pe ७ ibe ११ EN 


op) 


अस्पृश्य कहलाती हें । जैसे हमारे स्यृतिकारो का | 


वचन है -- 
 रजकश्र्मकञ्रैव नटो बुरुड एव वे | 


कैव्तमेदमिज्ञाश्र सप्रैते चान्त्यजाः स्पताः । 
( आङ्गिरस ह्मृति -श्रो० ३ ) 


|! | | 
| 





धमतर्व 


इन अस्पृश्य जातिवालों के शरीर की विजळी 
( शक्तिविशेष ) बहुत खराब एवं हानिप्रद होतो है । 
अतः उच्चवणे के स्त्री पुरुष अपने शरोर की उत्तम 
बिजली की रक्षा के लिए इनका स्पर्श करना बुरा 
समझते है । वेद में भी इन अस्पृश्य जातियों को 
वन्दित और पापकर्मी बतलाया गया है-- 
“य॑ इह कपूयचरणा अभ्याशो ह यचे 
कपूयां योनिमापद्येरन्‌ । ” 
अतः वेदसिद्धान्तानुसार चाण्डालादि योनियाँ 
तीच योनि सिद्ध हुई । पराशरसंहिता में स्पष्ट 
ढिखा है -- 
॥चाण्डालदशेने सद्य आदित्यमतरलो येत्‌ । 
चाणडालस्पर्शने चेव सचेलं स्नानमाचरेत्‌ |” 
चाण्डाळ कहीं दृष्टिपथ में आ जाय तो सूयदेव 
को देखकर पवित्र होना चाहिए। और चाण्डाळ 
से छूजाने पर सचेळ ( शरीर पर जो वस्न हो, सबके 
सहित) खान करना चाहिए। मनुसंहिता में 
भी लिखा है-- | 
४ चाण्डालश्वपचानां तु बहिग्रामात्‌ प्रतिश्रयः । 
अपपात्राश्य॒ कतेव्या धनमेषां खगदमभेस्‌ ॥' 
र ( १००१ 
“न ते; समयमन्विच्छेत्‌ पुरुषो धमेमाचरन्‌ । 
व्यवहारो मिथस्तेषां बिवाइ; सहशेः सह ॥" 
| ( १०५३ ) 
चाण्डाल और श्वपचों को ग्राम के बाहर निवास- 
स्थान देना चाहिए । इनका भोजन किया पात्र 
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गधा इनका धन है। किसी देवमन्दिर के उत्सव 





| डाने पर भी शुद्ध नहीं हो सकता है। कुत्ता ओर 
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आदि धर्मकार्ये के समय इन्हें सामने नहीं आने देना 
चाहिए। फिर साथ मिळना तो अत्यन्त दूर रहा। 
इनका छोकिक भोजनादि व्यवहार तथा विवाह्दादि 
आपस में ही होना चाहिए। पाश्चात्य विद्वान्‌ भी 
यहद मानते हें कि केवळ हाथ से हाथ मिळाने से 
हजारों कोटाणु एक शरीर से दूसरे शरीर में चले 
जाते हें । जैसे उत्तम धारणा शक्तिवाळे महा- 
पुरुष जहाँ जाते हैं वहाँ उनके संसर्ग से सबके सब 
उनके मित्र एवं सद्विचारशाळी बन जाते हैं; वैसे 
ही नीच एवं निन्दितकमी अस्पृश्य जाति के संसर्ग 


'से उसके दोष ओर मलिन विचारादि के प्रवेश की 
` संभावना हो सकती है । 


ऋग्वेदीय संहिता में इसी तत्त्व को सत्य सिद्ध 
करनेवाला मन्त्र मिळता दै। यथा 

४ युन्मनसामनुते तद्वातमपि गच्छति । ?? 

जो कुछ मन में अच्छी या बुरी चिन्ता होती है 
उसकी शक्ति वायुमण्डल 'में व्याप्त होती है और 
उसका प्रभाव दूसरे के ऊपर पड़ता है। 

अतः यह बात निर्विवाद प्रामाणिक सिद्ध हुई 
कि कुत्सित शरीर तथा अन्तःकरणवाळे मनुष्य के 
साथ संपर्क रखन से शरीर तथा मन दोनों ही खराब 
होते हैं एवं अच्छे के साथ अच्छे होते हें । इससे 
अस्पृश्य जाति के मन्दिरप्रवेश की समस्या भो हळ हो 
जाती है। ईश्वर की उपासना करके यदि परम- 
पावन पद्‌ की प्राप्ति चाहते हैं, तो उपासनास्थान 
( देवमन्दिर्‌ ) की पावनता भी अत्यन्त आवश्यक है। 
द्विजानुष्ठेय यागादि पवित्र कमे के स्थान में एवं 
द्विजों के उपासनास्थान में अस्पृश्य जाति का प्रवे 
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. सदा से निषिद्ध दद है। महाभारत के सभापव में | 
युधिष्ठिर महाराज के यज्ञ का बर्णन करते हुए महर्षि 
व्यास लिखते है 


(न तस्या सन्निधौ शूद्र! कत्चिदासीन चात्रती । 

अन्तर्वेद्यां तदा राजन ! युविष्ठिरनिवेशने ॥' १ 
उस समय महाराज युधिष्ठिर की यज्ञशाला में 

वेदी के आसपास कोई भी शूद्र और अजुपनीत द्विज | 
नहीं था। जब शूद्र की यह कथा हुई तो अस्प्रश्‍य- 
जातियों की तो बात ही क्या ? यद्यपि “ इशावास्य- 
मिद सवम्‌”? इस श्रुति की समाळोचना से द्विज, 
अग्य॒श्य, कीट, पतङ्ग) दक्ष इत्यादि समग्र संसार में उसी 
परमात्मतत्त्व का ही समावेश है; फिर एक ही तत्त्व 


को. सर्वत्र व्याप्ति में यह अनगळ स्पृश्यास्प॒श्यभेद 
क्यों माना जाय ? ऐसी शङ्का उपस्थित हो सकती 


है, किंतु वेदान्तसिद्धान्त के अनुसार सवके मूळतत्त्व 
परमात्मखरूप के एक (सवाभिन्न ) होने पर भी ' 


बाह्य (मायिक) परिणाम की भिन्नता अवश्य स्वोक्रार 
' करनी पड़ती है। जैसे पिता एक होने पर भी 


= 


सुरूप, कुरूप, विद्वान्‌, मूख, निरोगी, र 
विषम स्वभाववाळी प्रजा.का परिणाम देखा जाता है 
तथा जिस तरह प्रथिवी आदि तत्त्वों की सर्वज्ञ एङ 
रूप से समानता होने पर भी सिंह, सियार, शाय 
नीम, अंगूर, दूध, संखिया आदि विष 
परिणाम भी अवश्य ही स्वीकार किया जाता है; ठोक 
उसी तरद अद्वेत वेदान्तसिद्धान्त में भी मायिक भेद 
अवश्य विषम माना जाता है. । ठेख बह जाने के 
भय से अब इस विषय में अधिक न लिखकर अन्त मे 
सर्वविश्वनियन्ता जगदीश्वर नारायण से यही प्राथना 





है कि हे भगवन्‌ ! आप हमारे भाइयों की बुद्धि को शुद्ध 


करें, उनको शुद्ध मागे पर लाने को कपा करें और 
यह “विश्वधमाङ्क” भी उनकै मलिन विचारों को 
निकालने में समर्थ हा। हरिः ॐ। सत्यं शिव सुन्द्रम्‌। 


` विश्वेश्वर | प्रणतपाल ! महेश ! शंभो! 


सद्ग ! शंकर ! शिवाद्वय ! विश्वनाथ ! 
मृत्युंजयात्मरत ! देव ! शरण्य ! शषे ! 
वणोश्रमान्करुणया परिपाहि भूमन्‌! 


 भारतधर्स 


_. मानक्क्मे, गीतावर, हिदू, उकम 
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खुलालनणूक 


( ले०<-पहामहोपदेशक श्री० पं० नन्दकिशोर शुङ्ग वाशीमूषण, टेढ़ा, उन्नाव ) 


। श्रुति, स्मृति, शास्त्र, पुराणों, संस्कृतसाहित्य के 
अन्य नाना अन्थों, हिंदी, वंगळा, मराठी, गुजराती की 
शतशः उत्तमोत्तम पुस्तकों का याञ्जीवन मनोयोग- 
पूवक अवळोकन करने के साथ बार बार घमंप्रचारार्थ 
भारतभ्रमण में पूज्यातिपूड्य, धर्मप्राण साधु संतों, 
आचाय शुरुओं, यती योगियों, कर्मिष्ठ गृहस्थों का 
सत्संग कर हम इसी सुद्दढ निश्चय पर पहुँचे हें कि 
| भी सनातनधम ही अनादि काळ से विद्यमान सवथा 
। ्भ्युदयसाधक, सर्वाङ्गसुन्दर एवं सवतः पूणेघम है। 
सत्य, त्रेता, द्वापर, कछि सभी युगों की प्रत्येक दशा 
के मनुष्यों के लिए इसी धम के भीतर समुचित स्थान 
ओर आशा भरोसा है। वेदों में बीज के रूप में, 
घमंशाख्रों में पल्लवित प्रस्फुटित और पुराणादि में 
'पुष्पित फलित रूप में इस घम का ही दिव्य दशन 
होता है । यही कारण है कि भारत के कण कण में 
सनातनधमें का भव्य भाव भर रहा है। 


निगमकल्पतरोगेलितं फलम्‌ 
शुकमुखादमृतट्रवसंयुतम्‌ । 
पिवत भागवतं रसमालये 


मुहुरहो रसिका थुवि भावुका: ॥ 
महाभारत, रामायण, भागवतादिक पवित्र आय- 
| ग्रन्थों में इस धम का विशद विवेचन पढ़कर सहृदय 
| व्यक्तिमात्र हमारे सिद्धान्त का अनुमोदन करेंगे | 
| हम बिल्कुल सच कहते हैं कि कैसी भी रुचिवाळे आप 
| क्यों न हों, सनातनधमकल्पतरु की छाया में आपको 
| भवश्य सुख और शान्ति मिलेगी । कम, उपासना 





और ज्ञान विज्ञान का आनन्द, अष्टाङ्गयोग तथा 
निर्विकल्प समाधि का ब्रह्मानन्द और ळीळाघाम का 
परमानन्द्‌ सनातनधमं की शरण पकड़ने से ही प्राप्त 
होगा । अन्यथा सर्वोङ्गीण, सरवतोयुखी, ळौकिक 
पारलौकिक परमोन्नति संभव नहीं । बौद्धो का ' अहिंसा 
परमो घर्मः? वाला दयाभाव, निर्वाण, ईसाइयो का 
प्राथनाभाव, इस्लाम की हाजिरोनाजिर खुदापरस्ती, 
पारसियों की जरथोस्ती अग्निपूजा; कहाँ तक गिनायें, 
सभी मजहबॉ और मतों को विशेष विशेष मनोहर 


महत्ताएँ इस सनातनधमे की ही विमूतियाँ हैं । हवेत, 
०५ 
अद्वेत, विशिष्टाद्वेत, राष्ट्रीयतावाद, विक्रासवाद, अह्म- 


वाद, शुद्ध साम्यवाद सभी कुछ इसमें छुबालब्र भरा 
पड़ा है । इसो अक्षय रत्नाकर से, इसी कायसिद्धि- 
संपन्न भवन से थोड़ी थोड़ी पुँजी पाकर सैकड़ों 
साहूकार बन बैठे हें । सब सांप्रदायिको से पूळकर 
देख ढीजिए, कहीं एक भी ऐसी अच्छी धार्मिक नीति, 
आध्यात्मिक रीति किंवा तन, मन ओर आत्मा को 
ऊँचे उठानेवाली साधनप्रणाली .नहीं पाई जाती, 
जिसकी सनातनधमे में सुमनोहर व्याख्या एवं सम्यक्‌ 
समालोचना न हुई हो । केवळ सनातनधम ही एक 
ऐसा घर्म है जिसमें अनेकानेक ऐसे धार्मिक तत्त्व, 
भाव, रहस्य, ममे, विधि, विधान ओर महामहिम 
अनुष्ठान एवं अनुपम, अप्रतिम तथा सुन्दर समाधान हैं 
जिनका युक्तियुक्त मार्मिक रहस्य हृदयङ्गम होते ही मन 
परमानन्द में ममन होकर मुग्ध हो जाता है। सना- 
तनधमीनुसार व्यवहार करके मनुंष्य सुगमतापूवेक 
नर से नारायण बन जाता है। भगवल्लीछाओं के 
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ढाडित्य, माधुर्य और प्रेमविळास आदि की तो च्या 
ही निराळी है! उसकी सुपुनीत मादकता के संमुख 
वसुधा औं सुधा सव सीठी लगे, । 'तदछ 
गामिनी हिंदूजाति की भाति घम प्राण, सावमक्तिमता) 
सौभाग्यवती अन्य कोई भी जाति सृष्टि मं दृष्टिगत 
नहीं हुए, ऐसा विद्वानों का कथन अक्षरशः सत्य है। 
सनातनधर्म की विशेषता का दिग्दशन शेर की 
अनिर्वचनीय त्रह्मख्याति, निर्गुणविवृत्ति, वैष्णवाचायों 
की माध्वी साध्वी भक्तिभावना, वेदव्यास की अलो- 
किक लेखनी, राम की आदश मर्यादा तथा कृष्ण की 
मधुर सुरळी की ढीला और वीयंवद्धिनी पाश्वजन्य 
की महाशङ्घम्वनि में कर छीजिए। एक शाब्द म 
इसके लिए सीता और गीता ही पर्याप्त प्रमाण हैं । 
ऐसा रसास्वादन अन्यत्र कहँ! मछलीहाट की 
मत्खदुर्गन्ध से विकृतमस्तिष्क बाबुओं को यदि नन्दन- 
वन के इस पारिजातकुसुम का सौरभ नहीं सुहाता, 
तो उनकी हतभाग्यता के अतिरिक्त और क्या कहा 
जा सकता है! इस सनातनधम का नीरस निरा- 
कारवादी क्या मुकाबढा कर सकता है ? 
“सर्वसाधनसंपत्नः साङ्गोपाङ्गः सतां मत; | 
सर्वानन्दप्रदः साक्षादेषधर्मः सनातन; ॥” 
` हंटर साहब कहते हैँ--“हिँदूधम के '( क्या 
घमरूप, क्या सामाजिक स्वरूप) सव विषयों में 
्रा्मणजाति ने अपनी वुद्धिशक्ति को ठीक परिचालित 
किया है, किंतु यह धम खास छोगों की इच्छा और 
ता का ही कायं न होकर, सामाजिक विवतंन के 
नसगिङ नियमों द्वारा सुसिद्ध, सव प्रकार से प्राकृतिक 
`या अइत्रिम रूप में सुरित हुआ है” यथा-- 
गय प्त religious as in the Social 
Structure the Brahmins supplied the 
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directing brainpower. But both ही 
९ 
processes. resulted from laws of hd 
1 था 
evolution deeper than the Working of 
any individual. will; and in both it ha 
been not an artificial manufacture ७१६७६ | 
natural development. 
— Indian Empire by Hunter 


खरीष्टादि कृत्रिम धर्म धम प्रवर्तकों के इच्छानुसार 
अधिक परिमाण में संचालित हुए हैं। सवूत के 
लिए देखिए कि शुकरमांस मुसलमानों के मजहव मे 
इतना अप्घुश्य क्यों हुआ ? एकमात्र पेगंवर साहब 
की इच्छा से। किंतु हिंदू सनातनधर्म में वैसी कोई 
बात नहीं । यहाँ के सब आचार विचार वैज्ञानिक |. 
हैं। सृष्टिक्रम के अनुकूल विज्ञानानुमोदित होने के 
कारण ही यह धर्म सत्य, सनातन एवं अमिट है। 
राजाधिराज, सम्राद, मुनि, महर्षि कोई भी किसी 
विषय में अपनी मनमानी नहीं कर सकता --अपनी 


मौज के मुताबिक कपोळकहिपत धर्म गढ़कर नहीं | 
चला सकता । षि 
“ज्ञात्रा शाख्रविधानोक्तं कमे कतुमिहाहेसि |" र 
“ अनादिनिधना सत्या वायुत्सष्ठा स्वयम्बुवा॥' ग. 


मनुष्यशासक सम्राट्‌ से शाख्न बड़ा दै वेद 
भगवद्रूप है--त्रह्म है। तदुक्त सनातनधमं धम 
जगत्‌ में सर्वश्रेष्ठ और अतुळनीय है। आतार | 
आध्यात्मिक शक्तियों के स्फुरण में, मानस साति | 
भावों के उत्करपसाधन में, शरीर, कुं | 
समाज के सुखसंवद्धन में इसके समान सिर्दि 
अन्य दूसरा कोई भी धर्म 'नहीं है। सनात 
स्वा भाविक, वैज्ञानिक, सवतोमुखी, बेदादिशाखभरि | 
पादित, तपःपूत एवं महर्षिवृन्दानुमोदित है । इसर 
सेवक पूर्ण पुण्यात्मा, धर्मनिष्ठ, ब्रह्मवि | 


Ro जी 3. 








१। इसी कारण संसार में हिंदूजाति अन्य जातियों 
| अधिक धार्मिक और पवित्र मानी जाती है। इसी के 
पछ पर “सोने की चिड़िया? यह भारत देश पुण्य, 
त्र क्षेत्र है। यह भगवद्गीता का * धर्मक्षेत्र? हे 
और धर्म कमे करने कराने का ' कुरुक्षेत्र ? है, जिसमें 
(सात्मा कृष्ण का प्रत्यक्ष दशन और सदुपदेश मिळता 
{। इस धमक्षेत्र से ही यथार्थ धार्मिक भाव समग्र 
दिनीमण्डल में विकीणं हुआ है। अर्थात्‌ दुनिया 
४ में धर्मोन्नतिसाधन में मूछाधार हमारा सनातन- 
शंद्दी है। इसमें अणुमात्र भी संदेह नहीं । 
[हेशप्रसूतस्य सकाशादग्रजन्मनः । 
पं स्वं चरित्रं शिक्षेरन्‌ पृथिव्यां सर्वमानवाः ॥ 
| | ( मनु० २।२० ) 
यह सनातनघम वैदिक कमयज्ञ, मूर्तिपूजा, 
प्ाराधन, तीथयात्रा, ज्ञान, आत्मदर्शन, ब्रह्मविचार, 
ब्रतारवाद, चातुवण्यव्यवस्था, तन्त्र, मन्त्र, यन्त्र 
प्रति बहुविध स्वरूपा में विभक्त दै एवं सर्वदा अमिट 
| मायाविसुरध विषयान्ध जनता के बीच बीच में 
॥ुख होने पर भी इसका मूलतः अभाव कदापि नहीं 
[ता। जैसे आत्मा अमर है, वैसे ही आत्मा पर- 
शमा का यह धर्म भी अमर है। “ नेन॑ छिन्दन्ति 
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शख्राणि नेनं दहति पावः ” | त्रिगुणात्मक प्रकृति 
के आसुरी भावों की प्रबढता से धमग्लानि का होना 
संभव है-- स्वाभाविक वात है, परंतु इसका अर्थ 
धर्म का अत्यन्ताभाव या समूळ मिटना नहीं । वास्तव 
में धर्म नहीं, धर्ममेटक ही मिट जाते हैं। इसको 
तोड़नेवाले ही टूट जाते हैं। यह सनातन अटूट है । 
“ अचलोऽयं सनातन; । ”. 

सनातने के नाम पर यदि अविचार, अन्धा- 
चार, व्यभिचार, अत्याचारास्मक “ सडातनधर्म " 
स्वार्थियो द्वारा निर्मित होकर फैळता है, तो अबतारों 
तथा भगवद्विभूति संत महात्माओं द्वारा वह भी मार 
दिया जाता है । लोपलछीछा और पोपळीळा दोनों 
का सर्वनाश करना भगवल्लीला है । राष्ट्र में जब 
जब उक्त दोनों जघन्य छीलाओं का नग्न ताण्डव होने 
लगता है तव तब स्वयं भगवान्‌ किसी न किसी रूप 
में प्रादुभूत होकर सनातनधर्म का आवश्‍यक सुधार 
ओर उद्धार करते हैं। घर्मध्वंसिनी क्रान्ति और 
अविद्यारूपी भ्रानित का काळ बड़ा हो भयंकर और 
कष्टप्रद होता है । ऐसे समय निष्कपट पवित्रान्तःकरण 
होकर भगवच्छरणागति ही विधेय है। पाठक महा- 
शय धेय धारणकऋर, सनातनधर्म और देश की 
सेवा करें । 


Ss on ms 
> =e ~ 


प वब डेशबबाााेशशआयो 


द छ ध 

ड कक 
१ प्रवृत्ति 
२ नित्त 


खे 





जानि एगठन के उक्थं | 


चा 
( ढे०-श्री जगदीश मिश्र, अध्यापक ) > 
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सनातनधर्म ही संसार में एक ऐसा घम दद 


जो सचमुच “ सनातन” है अर्थात सदा रहा है, 
विधर्मियों तक ने 


और रहेगा। जिसकी प्रशंसा 7९ 
मुक्तकण्ठ से की है उसकी प्रशंसा यदि हमार धम” 
शास्न कर तो इसमें आश्रय ही क्या ? श्री मेक्स- 
मूळर ने तो यहाँ तक कहा है कि “इश्वर! यदि 
मेरा पुनर्जन्म हो तो भारत में; और ब्राह्मण के घर । 
जिसमें कि मुझे निरन्तर वेदों के स्वाध्याय करने का 
सौभाग्य प्राप्त हो 1” अहां हा ! एक विधर्मी के मुख 
से भारत और उसकी संस्कृति तथा धर्म के विषय में 
कैसे शब्द निकले हैं ! और इधर हमारे सहधर्मी 
तथा भारत के ही रहनेवाले लोगों के मुख से भारत 
की संस्कृति तथा सनातनधमे के विषय में केसे केसे 
शब्द निकल रहे हैं, इसे आये दिन सभी सुन रहे 
हैं। एक तरफ जर्मनी के ढोंग संस्कृतभाषा को 
अपने विद्याल्यों में अनिवाय कर रहे हैं, तो दूसरी 
ओर हमारे भाई इसे सृतभाषा कहने में ही अपना 
गौर समझते हैं । इसे यदि हम अपना अभाग्य 
कहें तो अनुचित न होगा । | 
` अब विचार यह करना है कि वर्तमान समय में 
सनातनधम में इतनी अव्यवस्था तथा शिथिलता 
क्यों आ गई है ? और लोगों का इस घम के प्रति 
इतना अताद्रभाव क्‍यों बढ़ा जा रहा है? मेरी 
छोटी बुद्धि के अनुसार तो इसका झुख्य कारण 
. परस्पर के संगठन का अभाव ही दै। और विदेशी- 
राज्य विदेशीभाषा आदि इसके सहायक हैं। इस 


'हार तथा अधार्मिक बिळ आदि विषयों पर ८ 


उतना और किसी भी धर्म में नहीं । अब इन 
दोषों को दूर करने का क्या उपाय है , यही सोचना 
और उसके अनुसार शीघ्रता से कार्यं करना ही इस 
समय आवश्यक है । अतः इस लेख में इसी विषय 
पर अपनी बुद्धि के अनुसार विचार प्रकट करता हूँ। 

(१) सनातनधर्म की उन्नति के लिए पहला कार्य १ 
यह होना चाहिए कि जो लोग सनातनधमे में प्रेम 
रखते हों वे कुछ न कुछ अपना समय इसके प्रचार 
के लिए दें। व्याख्यान दे देकर सबको धर्मे के 
सच्चे तथा सामयिक स्वरूप का दिग्दशेन करावे । |... 
साथ ही साथ आधुनिक अधार्मिक सुधारों तथा [। 
उससे होनेवाळी हानियों को'भी समझावें । जनता टी 
में धर्म की रुचि पैदा करे । जब धमे में जनता की | 
रुचि हो जाय तब उसकी सहायता से सवेप्रथम 
राष्ट्रीय कार्यों में अप्रसर होना चाहिए । 

(२) दूसरा प्रकार यह होना चाहिए कि सभी मन्दिरा 
में सायंकाळ और प्रातःकाछ एक ही समय आरती 
और पूजा होनी चाहिए; पुजारियों तथा उनके मालिकों | 
की सुबिधा के अनुसार नहीं। समय नियत करके 
मन्दिरों के अध्यक्षों से प्रार्थना की जाय कि वे संप -- 
द्वारा नियमित समय पर ही पूजा आरती करव जय 
प्रत्येक मन्दिरो और मठों में आरती के पश्चात क. 
होनी चाहिए और कथा में स्वदेशी बस्तु का % 


भी दिये जायें। मन्दिरों की पूजा. आरती का छ 
नियत हो जाने से सभी छोग उस समयी ३ 
इकट्ठा होंगे, कथा सुनंगे और परस्पर मिछंगे जुळी | 





धामिक संगठन के उपाय 
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इस काये के लिए भी संघ को मन्दिर के अध्यक्षों 
रियं और मठाधीशों की संयुक्त सभा करनी 
बाहिए । ऐसा करने से संगठन का काय बहुत 
| रछ हो जायगा तथा संगठन का स्वरूप सामने 
हो जायगा । 

(३) तीसरा काय हमें यह करना चाहिए कि अछूतो 
हो, जिन्हें कि सुधारक ढोग बंहकाकर सनातनधर्म 
पे विमुख कर देना चाहते हैं, समझाना चाहिए कि 
वे अपने धार्मिक कार्यो' से ही अपनी जीविका का 

(विवाह करं और उसी में उन्नति करें। इसके 
|शरतिरिक्त उनके पढ़ने के लिए स्कूल खोले जाये, 
जिससे कि हमारे साथ उनकी सहानुभूति बनी रहे । 
वै हमें अपना . मित्र समझें, और सुधारको के 
शळ में फॅसकर अपने स्वाभाविक धर्मे से च्युत न 
॥। और अछूत यह चाहते भी नहीं कि उन्हे' 
गन्दिरों में जाने दिया जाय तथा उनके साथ रोटी 
बेटी का भी व्यवहार किया जाय; प्रत्युत वे यही 
| पाहते हैं कि उन्हे उनके धर्मानुसार. ही उनकी 
इन्नेति का मागे बतलाया जाय। हाँ, कुछ लोग 


पह अवश्य चाहते हैं कि अछूतों को भी सबके साथ 


' तिढापिछाकर सबको भ्रष्ट कर दिया जाय। . यंदि 
हम केवळ मन्दिरप्रवेश आदि का खण्डन करने'ही में 


| भो रंगे, उनके छाभ की वात न सोचेंगे तो हमारे 









| भछूतबग हमसे उसी प्रकार सदा के लिए प्रथक हो 
भायगा जैसे बहुत से हिंदू मुसलमान और ईसाई 
| शकर हमसे सदा के लिए प्रथक हो गये हैं । 

| (४) चोया काय यह होना चाहिए क्रि मन्त्र देनेवाले 
| मं, पुरोहितं तथा अध्यापकों से प्रार्थना की जाय 
बे अपने अपने शिष्यो तथा यजमानों को समया- 
पार धार्मिक स्वराज्य का स्वरूप और उसके लाभ 


| संगठन का अभाव इसी प्रकार बना रहेगा और. 
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समझावं, और उन्हें स्वधर्म - पर _ हह रहकर ही 
उसका प्राप्ति के उपाया को. शिक्षा द्‌ । साथ हा 
उन्ह यह भा उपदेश दिया जाय फि वे अपने 
अपने बच्चों को पहले धार्मिक ज्ञान कराकर तब 
उन्ह अन्य भाषाओं के पठन पाठन में प्रवृत्त करे | 
इसके अतिरिक्त संघ को एक ऐसा धर्मग्रन्थ निश्चित 
कर देना चाहिए जो बच्चों को भी पढाया.जा सके 

थस उनम जा सत्कार उत्पन्न होगा वह कदापि 
न टळ सकेगा और उनकी घर्मपर आजीवन श्रद्धा 
बनी रहेगी। 

(५) पाँचवी बात यह होनी चाहिए क्रि दस पाँच 
गाने बजानेवाळी भजनमण्डलियाँ तैयार की जायैँ,और 
वे गाँव गाँव में घूमकर., भजन सुनाकर धार्मिक 
जागृति उत्पन्न करें, रसीद के द्वारा चंदा इकट्ठा करें, 
परस्पर प्रेम तथा संगठन रखें और लोंगो को स्वदेशी 
व्यवहार करने के ढिए उत्साहित करें। इन कामों के 
लिए मध्यमा शास्त्री आदि उत्तीणे लोगों को नियुक्त 
किया जाय । इससे उनकी बेकारी दूर होगी और 
धमे का प्रचार भी होगा । ऐसे छोगों को कुछ दे 
देना भी संघ का उद्देश्य होना चाहिए । जो ढोग 
बिना कुछ लिये ही प्रचार करें, संघ को चाहिए. कि 
उन्हे कोई उपाधि ( उपदेशक महोपदेशक आदि.) 
दे, और साथ ही उनकी प्रशंसा का एक प्रमाणपत्र 
भी दे-। - ऐसा करने से उनमें उत्साह पैदा होगा और 
मन लगाकर वे इस काय को करेंगे। छोटी छोटी 
पुस्तिकाओं के रूप में धार्मिक कविताएँ छपवाई 
जाये । भजनमण्डलियाँ उन कविताओं को या 


. गाकर जनता में धार्मिक जागृति करं। सनातन- 


धर्मविषयक छोटी छोटी कहानियाँ. छपवाई जायें 
ओर उन्हें मेळों के अवसरों पर बेचा जाय । 
(६) छठाँ कायं यद्‌ होना चाहिए कि जहाँ कहीं 


१७९. 





गीताधर्म 


TNS 


देश में अकाळ या और कोई दुःख पड़ जाय वहाँ 


संघ के उत्साही कार्यकर्ता अविलम्ब जाकर काय कर 
मन, धन से 


विरोध ही करते रहेंगे, तब तक जनता हमारा साथ | ६ 
कमी न देगी। फळतः पहले हमें देश की छामकर बातों 
में सहयोग देना होगा और उसके लिए सव प्रकार छे 


प्चंदा के ढिए फंड खोल तथा तन; ~ ~ 
सहायता करें । कहने का तालये यद कि जब तक कष्ट सहने पड़ेंगे; तब कहा लोगों का ध्यान हमारी | | 
सनातनी विद्यान्‌. जनता के समक्ष धार्मिक सुधार तरफ जायगा, और तब हम जो कहेंगे बद हो सकेगा। || 
करके ढाम न दिखायेगे+ केवळ अधार्मिक सुघारोंका अन्यथा केवळ व्याख्याचों से कुड नहीं हो सकता। । ही 
= पढ़े 
त्र होत 

क “न यु > 

हदय छ सिख: | 
४ लि 
७ धि 
( ले०- श्री साधुशरण मिश्र, प्रधानाध्यापक: जानकी संस्कृत विद्यालय, नरकटियागंज ) हा 


परमात्मा ने सृष्टि की रचना करने के बाद 
उसकी उत्तम रूप से स्थिति तथा सभी प्राणियों के 
कल्याण के लिए उस सृष्टि को घारण करनेवाले जिस 
मारी को निकाळा उसका नाम धम है। यहाँ पर 
द्रष्ट की स्थिति से प्राणियों की रक्षा ही अभिमत हे । 
जितने घर्ग के लक्षण हैं सभी का यही तात्य 
निकलता है। महाभारत में व्यासजी ने लिखा है - 
॥पारणादमंमित्याहुधमों धारयते. प्रजाः । 
` यत्याद्वारणसंयुक्तः स घमं इति निश्चयः । 
सृष्टि को धारण करनेवाली वस्तु को ही धम कहा 
गया है। घर्म ही प्रजा को धारण करता है। 


१) 


__ इसलिए जो धारण करनेवाळा है उसी को. धम. 


कहते हें । महर्षि कणादकृत घमे का छक्षण भी इसी 


गी “यतोऽभ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धमः” 
` अयात्‌ जिससे अभ्युद्य और अपवग की प्राप्ति 


होती है वह घम है। मोक्ष को छोड़कर त्रिवग की 


सिद्धि अभ्युद्यपद से अभिमत हे । इससे भी 


(धर्म एवं इतो इन्ति धर्मो रक्षति रक्षितः | 1) 


घारणरूप ही धर्म सिद्ध होता है। भगवान्‌ मनु के | ल 


भी. धर्म के लक्षण से यही अथे प्रतीत होता है-- ग्र 

(/विद्ृद्धि; सेवितः सद्विनित्यमद्रेषरागिभि!। | 
(६ 

अ 


हृदयेनाभ्यलुज्ञातों यो धमेस्तँ निबोधत ॥” 
| ( ममु० २१) न 

यहाँ पर भी 'हृदयेनाभिमुख्येन ज्ञातो यो धमत 
इससे श्रेयसाधन ही कहा गया है। मनुजी ने तो |. 
और भी स्पष्ट कर दिया है -- रा 











तसमद्धमो न इन्तव्यो मानो धर्मो हतोजधीत॥ ` 
| ( मनु० ८।१५ ) ( 

धर्म के नाझ करने पर वह भी नाश करनेवात कॉ. 

नष्ट कर देता दै और रक्षा करने पर रक्षा करवाई . 
अतः घर्स का अतिक्रम नहीं करना चाहिए । ए 
ति; क्षमा दमो5स्तेये शौ चमिन्दरियनिग्रह , | 
धीर्विद्यासत्यमक्रोधो दशकं य ४ 1 

१ मनु" | | 

इत्यादि जो घर के अवान्तरमेद हैं थे भी त 
हेतुक ही हैं। इसी लिए “नहिसत्यासतर | 
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हस बचन से सभी धर्मों से सत्य की अधिक महत्ता है । 
; नास्ति भयं क्वचित्‌, सत्यादमृतमदनुते ।” 
सत्य पर ही सृष्टि की स्थिति है। इसलिए सत्य का 
| अधिक गौरव है । किंतु कहीं पर सत्य की अपेक्षा 
मिथ्या की भी महत्ता पाई जाती है। जैसे किसी 
की जीविका का उच्छेद होता हो या प्राण संकट में 
| पे हों ( अर्थात्‌ सत्य बोलने से ही किसी की हत्या 
होती हो) उस अवस्था में असत्य की भी मर्यादा 
| ही गई है, क्योंकि उस समय व्यक्तिविशेष की 
| क्षा असत्य ही से जान पड़ती है । यदि कोई 
| बिक किसी गो को मारने के लिए खोज रहा है, तो 
| रनेवाले के लिए हत्यारे को गौ का पता न 
| लाना ही शास्त्र में धम कहा गया है। इसी तरह 
रिसा के परम धमे होने पर भी आततायी के वध 
दोष नहीं लिखा है । यथा -- 
“आततायिनमायान्तं इन्यादेवाविचारयन्‌। 

| नाततायिवधे दोषो हन्तुभेवति कश्चन ॥ 


| आततायी को आते हुए देखकर बिना विचारे मार 
| देना चाहिए । आततायी के वध से कोई दोष नहीं 
| ३। आततायी उसी का नाम है जो ग्राम में आग 
| सानेवाळा , विष देनेवाला, शस्त्र धारण करनेवाला, 
| षन, क्षेत्र तथा सत्री को हरण करनेवाला हो । यथा- 
| “अग्निदो गरदश्चैव शख्रपाणिधेनापहः । 

` पैत्रदारापदाराश्च पडेते आततायिनः ।॥? 
इससे सिद्ध हुआ कि जिसपर सृष्टि ठहरी है और 
| बिससे प्राणिमात्र की रक्षा होती है उसी का नाम 
| भं है। भक्तिपूवक भगवद्‌ ध्यान में सबसे अधिक 
| शा दे। इसलिए हमारे महर्षि याज्ञवल्क्य ने भक्तिं 
ऐक आत्मज्ञान ही का सबसे परम उपयोग दिख- 








स्वस्य च प्रियमात्मनः 
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“ इच्याचारदमाहिसादानस्वाध्यायकर्मणाम्‌ । 
अयं तु परमो धर्मो यद्योगेनात्मद्शनम्‌ ॥?? 
[ ( याज्ञ» उप्‌० ८ ) 
इन सामान्य लक्षणों के बाद उसी घम के सपष्टी- 
करण के लिए भगवान्‌ मनु ने यह सवंजन संबन्ध 
लक्षण बनाया । यथा-- 
“वेद! स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः। 
एतचचतुविधं प्राहुः साक्षाड्रमेस्य लक्षणम्‌ |” 
| ( मनु०:२।१२ ) 
वेद के अध्ययन से विशुद्ध आध्यात्मिक ज्ञान होता 
है। धर्म का गहन से भी गहन तत्त्व मिळता है । 
आधिभौतिक और आधिदैविक ज्ञान भी प्राप्त होते हैं। 
स्मृति से भी इसी अर्थ की स्पष्टता होती है । 
सदाचार से सत्पुरुषों का आचार छिया. गया . 
है । यह अन्तिम घमंलक्षण है।” जैसे-यदि हमारा 
घन कोई चुरा ले तो हमें दुःख होता है उसी प्रकार 
दूसरे को भौ होगा, ऐसा सोचकर किसी का द्रब्य 
नहीं चुराना। सारांश यह है कि जो काय अपने 
को प्रिय जान पड़े उसी का दूसरे के साथ भी व्यव- 
हार करना चाहिए। इसका यह अर्थ नहीं कि 
किसी को चोरी करना प्रिय है तो वह उसी को घमं 
समझे, किंतु उसका इस प्रकार भावाथं समझना 
चाहिए कि यदि उसकी वस्तुओं की चोरी होने पर 
उसको आनन्द हो तब तो ऐसा हो सकता है। 
लेकिन उसको तो उस समय में दुःख ही होता है, 
इसलिए वैसा धम नहीं हो सकता है । विज्ञानेइवर 
ने तो यह अर्थ किया है कि जहाँ.पर दो तीन प्रकार 
का विधान है इस वैकरिपक विषय में अपनी इच्छा 
ही नियामिका है । लेकिन यहाँ पर “आत्मनः प्रियम्‌, 
इससे या “स्वस्य प्रियम्‌? इसी से उतने अथे की 
प्रतीति हो जाती थी; तब एक ही अथ के ' स्वस्य? 
और “आत्मनः! इन दो शब्दों की क्या आवश्यकता 


| १४२ 

Me नए: 
दी? दोनों एकार्थ के प्रयोग से यह व्यक्त होता दै. 
कि यदि वही काये अपने पर किया जाय और तब 
भी यदि यह प्रिय ळगे तो उसे धर्म कहना चाहिए | 
ल्प होने ही से एकता के 


Rd 


वैकल्पिक विषय तो विक 
धारण में अपनी इच्छा को कहता है। इससे यह 
सिद्ध होता है कि जिसपर सृष्टि स्थित रहे और 


जिससे प्राणिमात्र का ऐहलौकिक और पारळौकिक 
ओय अर्थात्‌ कल्याण हो उसको । 
किससे किस प्रकार प्राणियो का कल्याण हाता है, 
यह बात शान्तिपूर्वक वेद के अध्ययन तथा मनन 
करने से ज्ञात होती है । हमारे पूवेज महर्षियो ने 
अपनी दिव्य दृष्टि से देखकर एवं विशुद्ध हृदय से 
विचार करके स्मृति और पुराणों में लिख दिया है । 
उनके लिखे हुए जो धर्म के स्वरूप हैं वास्तव में वे ही 
कल्याणकारी हैं। यह विषय इतना गहन दै कि 
इसे स्पष्ट नहीं दिखाया जा सकता, किंतु 
 झान्तिपूर्वक मनन करने से हृदय शुद्ध द्वोता है, 
तभी उसकी झलक दिखाई देती है। इसी लिए 


ढिला है कि “धर्मस्य तत्व निहितं गुहायांमू 


अर्थात्‌ धम का तत्त्व (स्वरूप) कन्दरा में छिपा हुआ 
है, बढी कठिनाई से व्यक्त किया जा सकता है 
रहमर्षियों ने अपने तपोबळ से दिव्य दृष्टि को पाकर 
चिरकाळ तक वेद के मनन करने पर जो बात देखी, 
वही प्राणिमात्र के वास्तविक कल्याण के लिए उन्होंने 
बतलाई और उसी का नाम धमं है । 
` इसी प्रकार भक्तिपूवक ज्ञान के संचय, भगव- 
न्नाम के स्मरण और जप यज्ञ आदि से परम कल्याण- 
स्वरूप मोक्ष प्राप्त होता हे । प्रसंगवश यहाँ पर यह 
दिखला देना चाहता हुँ क्रि परमात्मा के नाम जपने 
से किस प्रकार प्राणियों का श्रेय होता है। ' प्रणव! 
तथा प्रणव से ' समुत्पन्न नाम परमात्मा के वाचक 


गीताधर्म 


धर्म कहते हैं। किंतु 


“हटाए >उउ्कग्स्गार क 
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नमा 
हैं। यह बात आध्यात्मिक दृष्टि से देखी जाती है... 
जैसे पीपछ आदि के बीज में अछुर उत्पन्न करते कौ 
शक्ति अढक्ष्य रहती है और आध्यात्मिक दृष्टि से देखी 
जाती है, उसी प्रकार प्रणवादि शब्द उस परमात्मा दे 
वाचक हैं। प्रणव और परमात्मा में वाच्य वाचक संबन्ध 
(पिण्डविशेष में देवदत्तादि के समान ) नहीं है, किंतु 
स्वाभाविकी शक्ति है--जैसे दीप सें प्रकाश । भगवान्‌ 
पतञ्जढि ने भी लिखा है-- तस्य वाचक प्रणवः।? 
प्रणव के जप से चित्त एकाग्न होता है और तब 
उससे चित्तविक्षेप तथा व्याधि आदि अन्तराय 
दूर होते हैं। उसके अनन्तर मानसप्रसाद और 
क्रमशः मोक्ष प्राप्त होता है। इसी प्रकार अन्य राम, 
कृष्ण, शिवादि नामों के भी श्रद्धा और भक्तिपूर्वक 
जप करने से मोक्ष प्राप्त होता है। एवं जितने वेद, 
स्मृति, सदाचार, शम, दमादि धमे के स्वरुप हैं 
वे सभी इसी प्रकार इहळोकिक और पारळोकिक 


कल्याण के वास्तविक साधक हें । लेकिन इस बात : 


का स्मरण रहना चाहिए कि उन सभी में श्रद्धा भक्ति 
° ९ ९ ९ 
का संबन्ध अपरिहाय है-- अथात्‌ श्रद्धापूवक ही 


किया हुआ कोई भी घर्म सफल होताद्दै। जैसे | 
प्रत्येक अङ्क प्रथक्‌ होकर किसी कायं को नहीं कर ह 
सकता, किंतु एक में मिले रहने पर ही करता हैदसी | 
प्रकार धर्म के भी जितने स्वरूप हें वे सभी समुदायरुप | 
से श्रद्धा और भक्तिपूर्वक किये हुए ही सफळ होते है! | 
इससे यद्दी सिद्ध होता है कि जो कार्य अपने पर _ 
किया हुआ प्रिय जान पड़े वही धम है । यही ग" | 
वान्‌ मनु का तात्पर्य है । इसकी पुष्टि मह. | 


भारत तथा नीतिशास्र से भी हो जाती है 
माणा यथात्मनोऽभीष्टा भूतानामपि ते तया 


आत्मोपम्येन भूतेषु द्या कुवेन्ति , साधव ॥ | ७ 


> क 
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भारतवर्ष कें उपासक संप्रदाय 


गौर भी SG, तथा च -— 
| याख्याने प्रदाने च सुखदुःखे प्रियाऽम्रिये | मर्तव्यमिति यददुःख॑ पुरुषस्योपजायते । 
ब्ौपम्येन पुरुषः प्रमाणमधिगच्छति || शक्यस्तेनाचुमानेन परोऽपि परिरक्षितुम्‌ ॥ 


क, sm मामाको आय 


भारतका के उघालचसभूदाच 


| [ भारतवर्ष एक ऐसा देश है, जिसमें अनेक धर्म, मत, पंथ और संप्रदाय उत्पन्न हुए और निर्वाध रूप से फले फूले. 
रि उन सबका वणुन बड़ा रोचक होता, पर इस छोटे से लेख में यह संभव नहीं छि ऐसा क्रिया जा सके । हम यहाँ 
हित उनकी नामावली दे रहे हैं, जिसमें गीताधम के पाठक भारतवर्षीय उपासक संप्रदाय के नामों से परिचित रहें । यदि 
[छा विशेष परिचय प्राप्त करना हो, तो अंग्रेजी मै ५ इन्साइद्लोपोडिया आफ रिलिजन: नाम की पुस्तक देखनी चाहिए । 
| मे “मारतवष का धार्मिक इतिहास”, गुजराती में "मारतवषे नो धार्मिक इतिहास, और वँगला में ` भारतवर्षय उपासक संप्रदायः 
(पुस्तकों को देखा जा सकता हे । यह हम अक्तयकुसार दत्त के “भारतवर्षीय उपासक संप्रदाय) नामक बँगला पुस्तक के 








लिएर भारतवष के सब संप्रदायों का नाम दे रहे है । सपादक | 
वतेमान संग्रदायाविवरण  _ १६_चैतन्य संप्रदाय 
॥(-वैष्णव संप्रदाय ` प्र १७--स्पष्टदायक 
1२-रामानुज संप्रदाय | १ ८-कतोभजा 
| ३-रामानन्दी अर्थात्‌ रामात्‌ . १९--रामवल्लभी 
| -कबीरपंथी | २०--साहेब धनी 
५--खाकी 2 २१--वाउल् 
1+मछकदासी | २२--न्याड़ा 
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घूरतिघूजा का परिचय 


(गीता से ) 


 अगवान्‌ की पूजा करने में तीन अवस्थाएँ पार 

"करनी पढ्ती हैं-( १) पहले हम एकान्त में अपने 
घर में अथवा अपने मन्दिर में एक मूर्ति, चित्र अथवा 
किसी प्रतीकविशेष को रखकर उपासना करते हैं। 
६ २ ) दूसरी अवस्था में हम संसार की सभी विभूति- 
. सान, भीमान्‌ और इजित ( तेजस्वी ) चीजों को 
. भगवान्‌ का अंश मानेकेर पूजते हे । यही एक को 
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अनेक मानने की दशा है और (३) अन्त में तो हम | 
सभी जगह ईश्वर को. देखने लगते हैं--/सर्व रिव 
ब्रह्म की भावना हो जाती है । “सर्व विष्णुमयं जगत. 
अथीत्‌ “सियाराममय सब जग जानी? वाली दशा है. | 
जाती है। गीता में दूसरी अवस्था का बर्णन विभू छ 
योग के नाम से आया है । उसपर हमें. ध्यान रु न 
चाहिए । वहाँ अनेकों मूर्तियाँ गिनाई गई हैं। जैत MM 
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! आदित्यानां == विष्णुः 
|, ज्योतिषां =रविः 

3 मरुतां = मरीचिः 

१ नक्षत्राणां = शशी 
॥५ वेदानां = सामवेदः 
॥६ देवानां वासवः 
७ इन्द्रियाणां “सन, 
1८ भूतानां = चेतनः 
|, रुद्राणां = शंकर: 

॥ यक्षरक्षसां = वित्तेशः 
॥ वसूनां = पावकः 

१ शिखरिणां = मेरुः 

॥ पुरोधसां = ब्रृहस्पतिः 
॥ सेनानीनां = स्कन्द: 

१ सरसां = सागरः 
| सहर्षीणां = श्रगुः 

७ गिरां अक्षरम्‌ 
यज्ञानां = जपयज्ञः 
॥९ स्थावराणां = हिसाळयः 
० सर्ववृक्षाणां = अश्वत्थः . 
१ देवर्षीणां = नारदः 
१ गन्धवोणां=चित्ररथः 
३ सिद्धानां = कपिलो सुनिः 
४ अश्वानां = उच्चैःश्रवा 
| गजेन्द्राणां = ऐरावतः 
| नणां=नराधिपः 

७ सायुधानां =वज्ञं 
धेनूनां = कामधेनुः 
७ ्रजनेषु = कन्दूपः 
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यादसां --वरुणः 
पितणां - अयमा 
संयमतां = यमः 
दैत्यानां = प्रह्माद्‌ः 
कलयतां = कालः 
सृगाणां = सृरोन्द्रः 
पक्षिणां =वेनतेयः - 
पवतां = पवनः 
शस्ता = रामः 
भूषाणां = मकरः 
स्रोतसां= जाहवी 
सगोणां 5१ आदिः २ अन्तश्च ३ मध्यं च 
विद्यानां = अध्यात्मविद्या 
प्रवद्ताँ = वादः 
अक्षराणां = अकारः 
सामासिकेषु = इन्दः 
अक्षयः, काठ; 
विश्वतो सुखः घाता 
सवहरः मृत्युः 
भविष्यतां = उद्भवः 
नारीणां=१ कीर्ति: २ श्रीः ३ वाक्‌ ४ स्मरतिः 
५ मेघा ६ धृतिः ७ क्षमा 
साम्रा = बृहत्साम 
छुन्द्सां = गायत्री 
मासानां = मागशीषः 
ऋतूनां = कुछुमाकरः 
छळ्यतां=द्यतं 
तेजस्त्रिनां = तेजः 
जयः 
व्यवसायः 
सत्त्वनतां = सत्त्व 
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६२ वृष्णीनां वासुदेव: 
६३ पाण्डवानां = धनंजयः 
६४ युचीनां= व्यासः 
६५ कवीनां= उशना 
. ६६ दमयतां=दण्डः 
६७ जिगीषतां=चीतिः 
६८ गुह्यानां=मौनं 
६९ ज्ञानवतां =ज्ञानं ` 
जो भगवान की इन ( सत्तर पचहत्तर ) मूर्तियों 


का दर्शन कर ठेवा है उसकी मूर्तिपूजा सफळ कहते हें । 


Pn 


रषद, विवेकानन्द और उच्छा धर 


( ले०--भी स्वामी चिन्मयचैतन्यजी, बेलूरमठ--हाबड़ा ) 


निबन्ध का उद्देश्य 
बहुत से छोगों को इस बात का वोध नहीं है कि 
श्री रामकृष्ण मिशन क्या है ओर श्री रामकृष्ण.तथा 
विवेकानन्द ने संसार एवं हिंदूधम का कितना उपकार 
` किया? ` आज जिन महापुरुष ( परमहंस श्री राम- 
कृष्णदेवजी ) का “शताब्दी जयन्ती उत्सव? संसार 
के सारे सभ्य देशों में मनाया जा रहा है एवं जिनका 
मान आज संत्र होने लगा है, उनकी ओर भारत- 
वासी भी अब कुतूहलपूण दृष्टिपात कर रहे हैं। देश 
के शिक्षित और चक्षुष्मान्‌ व्यक्तियों को छोड़कर 
बहुत से छोगों की ऐसी शङ्काएँ सुनने में आती हें 
कि (१ ) श्री रामकृष्ण मिशन क्या क्रिश्चियन मिशन 
का ही कोई अङ्ग है ? (२) श्री रामकृष्ण और 
विवेकानन्द क्या सनातनी थे ? : या हिंदूधम के 
अतिरिक्त और करिसी धमेमत. के अनुयायी थे ? 


कला लक न 


ro बीए" ९२ चक? 
७... काल >>>" SS कक मनिका या 


हो जाती है । वह आगे चलकर भगवान्‌ की विचि 
का दर्शन करने का अधिकारी दो जाता है। 

सार यह है कि गीता की मूतिपूजा उस उच्च भूमिका 
की है कि जिसे लोग निराकार पूजा भी कह सकते | 
हैं; पर हम तो अन्तिम अवस्था को भी साकार और . 
सगुण ही मानते हैं, क्योंकि योगी और सि 
इस पूरे विश्व को ही एक मूर्ति मानने छते हैं। 


“तब इससे बड़ी साकार उपासना और क्या होगी! 


इसी साकार उपासना को कभी कभी छोकसंग़ 


0 


इत्यादि । इन सब शङ्काऔं के समाधान के ठिए आए 
परमहंस श्री रामकृष्णजी तथा स्वामी विवेकानन्दजी | होन 
के ( संक्षेप में) जीवनचरित्र, उपदेश एवं धम |स्य 
आदि पर कुछ प्रकाश डालना ही इस निबन्ध का | पाप 
उद्देश्य है । | (हु 
रामकृष्ण का युग म 

आज से सौ वर्ष पूर्व की बात है। मुसलमान | 
राज्य के बाद अँगरेजी राज्य आये सौ वर्ष यी 
समय पूरा नहीं हुआ था। इतने ही दिनों म सारे | 
देश में, विशेषतया बंगाळ में, पाश्चात्य सभ्यता ' | 
अपनाने की धुन समा गई थी । प्रज्ञान ( आत्म 
रमविद्या) के स्थान पर जड़विज्ञान ( 5401. | | 


ओं और 
का प्रभाव छाया हुआ था.। हिंदु के दै 1 
गी एवं हि 









देवियाँ प्राणहीन मूर्तियाँ समझी जाती 4 
को कल्पना, शास्त्र को मिथ्या, संन्यास क * | 


| रामकृष्ण, विवेकानन्द और उनका घर्म 
क पा श्श्क्शक ह rs 


गाधि को ढोंग और त्याग को अज्ञता समझा जाता 
श। . सांसारिक सुखभोग ही मनुष्यजीवन का 


| शिष्य हो गये थे। सनातनधमे में विश्वास न कर 
बहुत से लोग सुसळमान या ईसाई बनने ळग गये 
शे! हिंदुओं के लिए संकटपूण दुर्दिनों का समय 
आ पहुँचा था। 
एक विशाति का आविभाच 
ऐसे दुस्समय में ( जब कि हिंदूधर्म की ग्लानि 
| ह रद्दी थी ) एक महापुरुष का आविर्भाव हुआ। घे 
(विश्व की एक' श्रेष्ठ विभूति’ थे। उन्होंने अपने 
घाग, प्रेम तथा साधना द्वारा अधर्मे की गति को रोक- 
हर एक नवयुग का प्रवर्तन किया। उन महापुरुष 
' दा जनपावन नाम श्री श्री रामकृष्ण परमहंसदेव था। 
इनके पिता खुदीरामजी चट्टोपाध्याय ने सन्‌ १८३५ ३०. 
में एक वार गयाजी की यात्रा की । वहाँ उन्होंने एक 
१ भाश्र्‍य का स्वप्न देखा कि भगवान्‌ गदाधर उनके पुत्र 
शेना चाहते हें । खुदीरामजी अपनी दीनद्‌शा का 
| स्याउकर घवराये, पर भगवान्‌ का आश्वासन 
पाकर्‌ घर छोटे। इधर अपने गाँव कामारपुङुर 
(हुगढी--बंगाळ ) में खुदीरामजी की धमपत्नी चन्द्र- 
पणि भी एक दिन किसी शिवमन्दिर के पास खड़ी 
| (भी, इतने में उन्हें अनुभव हुआ:कि शिवजी की ज्योति 
1 | भाकर उनके उदर में प्रवेश कर रही है। कुञ्ज दिनों 
| | षाद ता? १८ फरबरी, १८३६ ई० को उनके एक पुत्र 
।|हुमा। पिता ने अपना खप्न स्मरण कर उसका 
| षाम गदाधर रखा । यही बालक गदाधर पीछे श्री 
| | रमकृष्ण नाम से जगद्विख्यात हुए । 
विद्याध्ययन . 
| | गदाघर ( श्रीरामकृष्णजी ) का विद्याभ्यास 
| घ्या होने त पाया। घर में पूजा पाठ करना और 


“९. जी Fe फी | 
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ह्य हो पड़ा था और सभी लोग मानों चारवीक के. 


१४३५: 
SIE ता 
अपनी माता की सहायता करना उनका नित्य कर्म: 
हुआ । सात वषे की उम्र में ही उनकी समाधि लग 
जाया करती रही। वे वचपन से ही ब्रह्मविद्या 
के लिए छालायित तथा विद्याभ्यास के प्रति उदा- 
सीन रहा करते थे। यह देखकर बड़े भाई ने एक 
दिन उनको वहुत उढहने दिये, इसपर उन्होंने साफ. 
जवाब दे दिया-“ में आपकी वह विद्या नहीं सीखूँगा . 
जिससे सिफ चावल और केले ही मिळ सकते हैं।” 
उन्होंने छौकिक विद्या का इनकार कर दिया था, पर. 
त्रहमविद्या को ग्रांप्र किया । . `` 


रास का दशन 

भक्तिमती -रानी रासमणि ने कळकत्ते से चार 
मील उत्तर दक्षिणेश्‍वर नामक गाँव में एक बड़ा 
काढीमन्दिर बनवाया था। गदाधरजी के बडे. 
भाई रामकुमारजी मन्दिरप्रतिष्ठा के समय से. 
मन्द्रि के पुजारी थे । उनके बाद रादाधरजी कुछ 
दिन भगवती काळी देवी के पुजारी. रहे । पीछे 
अपनी साधना में मस्त रहने पर पूजाकमं उनसे छूट 
गया । उन्हें काळी देवी की चिन्मयी मूर्ति का 
हमेशा दशन होता था। योगेश्वरी नामक एक 
भैरवी ब्राहमणी से . सहायता पाकर सारे तन्त्रों को. 
अत्यन्त कठिन साधनाओं को भी उन्होंने सहज ही में. 
पार कर लिया। इन दिनों उनको बहुत से देव 
देवियों के दशन होते थे | ईश्वर के विविध रूपों को. 
देखना, ईश्वर से हर तरह से मिळना उनका अभीष्ट 
था। तन्त्रो की साधनाओं में सिद्ध होकर उन्होंने 
वैष्णवधर्म आदि विभिन्न द्रेतमताचुसार साघनाएँ 
कीं। उन्हें बालक रामचन्द्रजी का दशन हुआ । 
उन्होंने वृन्दावन में श्री कृष्णजी का एवं काशीजी में 
( मुद को मुक्ति देने में शिव पावती का दशन 
पायो । अन्त में उन्होंने परित्राजकाचाय भी १०८ 





गीताघम 


१४३६ ` 


तोतापुरीजी संन्यासी महाराज से संन्यासदीक्षा 

लेकर सिफ तीन ही दिन की साधना द्वारा निर्विकल्प 

समाधि की अवस्था प्राप्त की । 
मठो और दस नामों का इतिहास ' 

आ परमहंस देवजी के संन्यास के गुरु ब्रह्मनिष्ठ 

परमहंस परिव्राजकाचायं श्री १०८ तोतापुरीजी 


महाराज भी शांकरमतावलम्बी पुरी नामा संन्यासी 
थे । श्री १०८ श्री तोतापुरीजी ? महाराज के 


( पुरीपरंपरा से) शष्गेरीमठ के साधु होने के 
कारण उनके शिष्य श्री रामकृष्ण परहंस देवजी 
तथा उनके शिष्य प्रशिष्यगण सभी शन्गेरीमठ 
एवं “पुरी? नास के साधु हैं । बहुत से पाठकों को 
घंन्यासियों में प्रसिद्ध चार मठ ओर दस नाम के 
इतिहास के जानने की इच्छा होती होगी । उनके 
मनोरखन के छिए हम संक्षेप में कुछ आलोचना 
करते हैं। स्मृति का प्रमाण है कि-- 

आचायांस्तु अयोःमिज्ञाः श्रोतपमेपरायणा।। 
गौहाचार्यश्च गोविन्दः शंकरस्तु कलो स्मृताः ॥ 
शंकरस्यापि चत्वारो वेदान्तार्थप्रचारका; | 
(देवांशाद्रामवन शिष्या आचार्याश्च स्वयं हरः |) 
पञ्मपादः स्वरूपश्च त्रोटक प्रथिवीधरः ॥ 
शिष्येरेतेश्चतुर्भिश्च कलो वेदाः प्रचारिताः | 
दो शिष्यो स्वरूपस्य तीथांश्रमप्रकीतितो ॥ 
द्वावपि पद्मपादस्य वनारणयो मुनीश्वरो । 
ओटकस्यापि शिष्या गिरिपर्वतसागराः ॥ 
(एथ्वीबरस्य शिष्याश्च योगविद्यासु साधकाः )) 
सरस्वती भारती चेव पुरी नाम्नेति संस्मृता; । 
त्येवं दशनाम्ना च स्वायधमाः सुसं स्थिताः ॥ 





आचार्य हुए हैं-( १) गौड़पाद, (२) गोविन्द 
और (३) श्री शंकर। इनमें साक्षात्‌ शिवावतार 


श्री शंकरजी के देवांशजात चार शिष्य थे-( १) | 
पद्मपाद, (२) स्वरूप ( विश्वरूप सुरेश्वर ), (३) | 
त्रोटक (तोटक ), (४ ) प्रथिवीधर ( प्रथिवीघर | 
हस्तामळक )। ये श्री शंकराचायजी के प्रतिष्ठित | 


चार मठ के आचार्य थे। यथा --पद्मपाद गोवद्धन- 
मठ ( पुरी ) के, विश्वरूप शारदामठ ( द्वारका ) के, 
त्रोटक ज्योतिर्मठ ( बदरिकाश्रम - जोशीमठ ) के एवं 


पृथिवीधर शृङ्गेरीमठ ( रामेश्‍वर ) के आचार्य थे। | 
इन चार आचायों' के दस शिष्य थे । यथा-(१) | 
श्री पद्मपाद के दों-- वन और 'अरण्य', ( २ ) श्री | 


विउबरूप के दो-- तीर्थ? और “आश्रम ५ (३) श्री 


कलियुग में वैदिकधर्मपरायण सवज्ञ तीन | 


त्रोटक के तीन गिरि? “पर्वत ' और ' सागर ?, एबं | 


(४) श्री प्रथिवीधर के तीन-- सरस्वती, भारती? | 
तथा “पुरी” नामके शिष्य हुए थे । भारतवष के पूव | 
प्रान्त में गोबद्धेन मठ है। इस मठ का वेद ऋग्वेद | 
है, ब्रह्मचारी “प्रकाश नाम का है एवं अङ्ग, वज्ञ, | 
कलिङ्ग मगध, उत्कळ और वर्वर देश इस मठ के | 


अधीत हैं । इसका संप्रदाय ' भोगवार? नामक है। 
पश्चिम प्रान्त में शारदामठ का संप्रदाय ' कीटवार' 
है, वेद सामवेद दै, नह्मचारी “स्वरूप” नामका दै 
एवं सिन्धु, .सौवीर, सौराष्ट्र, महाराष्ट्र आदि देश 
इसके अधीन हैं। उत्तर प्रान्त के ज्योतिमेठ का 
संप्रदाय 'आनन्दुबार’ है, वेद अथर्ववेद है, तरह 


चारी “आनन्द? नाम का है एवं कुरु, काइमीर 
काम्बोज, पाञ्चाल आदि देश इसके अधीन ५९ 


दक्षिण प्रान्तवासी श्रृज्ञेरीमठ का संप्रदाय ' मुरि 


वार? नामक है, वेद यजुर्वेद दै, नह्यचारी “चैतन्ये 
नाम का है एवं दक्षिण के आन्ध्र) द्राविड, कश! ठ; 


| रामकृष्ण, विवेकानन्द और उनका धर्म 


१४३७ 





३७ आदि देश इसके अधीन हैं। अपने अपने 
| दाँ के अनुयायी ये वन, अरण्य आदि दस शिष्य 
इद चारों मठों के अधीन थे। अतः उनके 


हु तया आचार्यपरंपरा से अब तक के अन्यान्य _ 


कष्य ( दसनामी संन्यासिगण ) भी भारतवर्ष के 
hs हजारों मठों में निवास करते हुए इन्हीं चारों 
हॉ के साधु कहलाते हैं। श्री शंकराचायेजी के 
त्य तथा श्री प्रथिवीधर के शिष्य श्री पुरीजी महा- 
ब्र की हिष्यपरंपरा से श्री तोतापुरीजी “पुरी” 
| मा संन्यासी ये। इसलिए उनके शिष्य श्री परम- 
हृ रामझष्णदेवजी एवं परमहंसजी के शिष्य प्रशि 
[राण सभी दसनामी (झुरिवार) संप्रदाय के शङ्गरी- 
हाषीन पुरी” नामा साधु हैं । 

। ` रामकृष्ण की साधना 

परमहंस श्री रामकृष्ण देवजी की साधना भगवती 
रमी देवी की पूजा से आरम्भ हुई । क्रमशः शाक्त- 
| रों और वैषणवतन्त्रों के अनुसार द्वेतमार्गानुक्रल 
[येक साधना के समाप्त होने पर अन्त में वेदान्त- 
ना ( अद्वेत ) में उनकी साधना पूरी हुई । पर- 
एंपनी ने हर एक धर्म के अनुसार साधनाएं करके 
प्री धर्मों के तत्त्व का ( अपने जीवन में ) अनुभव 
गा एवं हर एक धर्म के सार एक सत्य तत्त्व का 
शय किया है। आप चिच्छक्ति को ही जगदम्बा 
थे। जैसे अग्नि और उसकी दाहिका शक्ति 
रे, वैसे ही बझ और ब्रह्मश क्ति-एक-अभिन्न है | 
hh षेतनशक्ति से सृष्टि, स्थिति तथा प्रलय होते हैं 
है जो प्रपञ्च में प्रपश्वरूप से प्रकाशित हो रही है 
"म | चेतनशक्ति को श्री रामकृष्णजी जगद्म्वा कहते 
| रस जगदम्बा का अनुभव उन्हें सव॑दा होता था। 
। घर्मेसमन्वय 

थे कि 'जैसे काढीघाट की काढी- 
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| भाप कहते 


बाड़ी में जाने के अनेक माग हैं, वैसे ही भगवान्‌ 
के पास जाने के अनेक मार्ग हैं, पर प्रत्येक 
मागे अन्त में एक होकर इश्वर से मिळता है। 
संसार के भिन्न भिन्न धर्म एक ही बड़े धम के 
एक एक मागे हैं ।' परमहंसजी का यह सिद्धान्त था 
कि सभी घम सत्य हैं और सभी घमो के यथार्थ 
अनुसरण करनेवालों को क्रमशः ट्वेत, विशिष्टाद्वेत 
तथा अद्वेत, इन तीनों भावों का अनुभव होता हेः । 
दवेत और बिशिष्टाद्वैत भावों से साधना करते हुए जब 
लोग अद्वेत भाव पेर पहुँचते हैं तव वे यथार्थ ज्ञानो 
बनते हें एवं तब उन सभी ज्ञानियों का अनुभव एक 


' प्रकार का होता हे । मागां में भिन्नता है, पर सत्य 
तत्त्व एक ही है। “जब तक 'में? और 'तुम--यह 


वेतज्ञान है तब तक माया हे । द्वेतज्ञान नष्ट हो जाने 
से केवळ एक ज्ञान रह जाता है, वही ज्ञान ठीक है, 


'अर्थोत्‌ तभी समझना चाहिए कि ब्रह्म में स्थिति 


हुई ।' 'तत्त्वज्ञान एक है और अनेक ज्ञान अज्ञान 
हैं। ज्ञानयोग, भक्तियोग एवं कमंयोग भी एक ही 
इेशवरतत्त्व का -अनुभव करने के तीन मार्ग हैं। 

इनके यथार्थ अनुगमन करनेवालों को उसी एक 

सच्चिदानन्द ब्रह्मरूप वस्तु का छाम होता है । “ईश्वर 

के नास और भजन के भाव अनन्त हैं। उनमें से 

जिस मनुष्य को जो नाम तथा भाव पसंद है वह 
उसी से उसको ।पुकारता तथा ध्यान करता है और 
उसी से वह ईश्वर को पाता भी है जैसे एक 
जळपदार्थ को भाषाभेद से कोई “वारि? कोई 'पानी? 
तथा कोई 'एकुबा' ( 8५७०--७०(८० ) कहता है, 
वैसे ही सञ्चिदानन्द को भिन्न भिन्न देशों में कोई 
'अल्लाह', कोई हरि", कोई 'गॉड' और कोई 'नह्म' 
कहता है । वस्तु एक ही है, केवळ नाम से भेद 
है। जैसे ढोंग सीढ़ी, बाँस, रस्सी इत्यादि कई 
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चीजों की मदद से छत पर चढते हैं, वैसे दी इ 
के पास पहुँचने के अनेक माग हें । प्रत्येक धम 
एक मार्ग बतळाता है । परमहंस श्री रामकृष्णः 
जी ने इस प्रकार समस्त धर्मों का समभाव एवं 
समस्त धर्ममतों का समन्वय किया है। विश्व के 
विवदमान घर्मसमाजों के छिए भगवान्‌ श्री रामकृष्ण- 
जी का ऐसा अनूठा दान एक अपूव निरुपम वस्तु है, 
इसमें कोई संदेह नहीं । विश्वधर्मों में शान्ति फैलाने 
तथा दिंदूधर्म के पुनरुज्जीवन एवं उसकी बड़ाई के 
लिए ही मानों परमहंस श्री रामकृष्ण देव जेसी एक 
विभूति का आविर्भाव दोना ( युगाहुसार ) आवश्यक 
हो गया था । 





विवेकानन्द 

श्री रामकृष्णजी की साधना से पाये हुए सत्य 

को जिन्होंने “भारत या सनातन आदरा” के रूप से 

घोषित किया एवं संसार भर में भारत की शान्ति, 

सत्य तथा मैत्री की वार्ता पहुँचाई, वे थे विश्व- 
वरेण्य आचाय वीरकेशरी स्वामी विवेकानन्दजी 
महाराज । स्वामी विवेकानन्द्जी के त्याग, तपस्या- 
पूर्ण पवित्र जीवन एवं उपदेशसमूह श्री रामकृष्ण 
देवजी के जीवन तथा उपदेश सूत्रों के भाष्यरूप थे। 
अतः स्वामी विवेकानन्दजी को छोड़कर श्री राम- 
कृष्णदेव को समझने की चेष्टा व्यथं होगी । विवेका- 
नन्दजी का जीवन श्री रामक्रष्णजी के आदश से गठा 
हुआ था; श्री रामकृष्णजी की आशीवाणी से ही 
विवेकानन्दजी को भीतरी शक्ति का पूणे विकास 
हुआ था । श्री रामक्रणजी के शिष्यों में स्वामी 
बिवेकानन्दजी प्रधान थे। उनका जन्म ता० १२ 
जनवरी, १८६३ ३०, पोष कृष्ण सप्तमी को हुआ था। 
काशी के वीरेश्वर ( आत्मविश्वेश्वर ) शिवजी के 
बर से उनका जन्म हुआ । इसढिए उनकी माता ने 
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उनका नाम रखा था “वीरेश्वर , किंतु नामकरण के 
समय उनका नाम ' नरेन्द्रनाथ ' रखा गया था । नरेन्द्र- 
नाथ कलकत्ता विश्वविद्यालय के मेजुएट थे । उनका 
संन्यास के बाइ नाम हुआ--स्वामी विवेकानन्द । 
स्वामी विवेकानन्दजी में उदारता, त्याग, असाधारण 
धीशक्ति, वाग्मिता, गम्भीर पाण्डित्य प्रभृति अनेक 
गुण थे। 
र सरवधमेसंमेलन 

मद्रासतिवासी कई एक भक्त और खेतड़ी के 
राजा साहब स्त्रामीजी की अद्भुत प्रतिभा से मुग्ध 
होकर, उनको अमेरिका में होनेवाळे सवधमसंमेळन 
में भेजने के लिए उत्सुक हुए एवं उन्होंने स्वामीजी के 


जाने की सब व्यवस्था कर दी । उस घमंमहाधि- 


वेशन में संसार के सभी धर्म और संप्रदायों ने अपने 
अपने प्रतिनिधि द्वारा अपने अपने धर्ममतों का 
व्याख्यान किया था। इसाई धमोवळम्बी पाश्चात्य 
देशवासी सभी जातियों का यह ख्याल था कि 
चिकागो शहर ( सितंबर १८९३ ई० ) में होनेवाले इस 
महाधिवेशन में इसाईधम की ही जयपताका सबसे 
ऊपर फहरेगी, किंतु विधाता के इच्छानुसार उनका वेह 
ख्याल सच न होने पाया । उसःसभा सें जब पराः 
धीन, घृणित तथा उपेक्षित हिंदूजाति के धनद्दीन) 
भिक्षाजीवी एक उनतीस वषे के युवा परित्राजक 
( स्वामी विवेकानन्दजी ) ने श्रोताओं को, “अमेरिका 
बासी भगिनी एवं भातृगण !? (515६९1५ 9० 
Brothrs of America !' ) कहकर, संबोधित 
किया तब सुख्याति की महाध्वनि गूंज उठी ओर 
समवेत (सात आठ हजार ळोगों की एकं.साथ ) कर 
तळ तथा आनन्दृध्वनि से सबके कणविवर मानों 
बधिर होने ळगे । स्वामीजी कई मिनटों तक स्थिर 


तथा निर्वाक्‌ होकर खड़े रहे और श्रोतागण आरन 
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१ से अधीर होकर उन्हें धन्यवाद देने ढगे । 
पोरिकावासियों ने इस एक संबोधन से ही स्वामीजी 
$सभी धमा और सभी जातियों में समत्वबोध को 
(कह ल्या था! सलह दिनों तक कितने ही धर्मों 
`) आशय पर वकठ्ताएँ हुई) पर स्वामी विवेकानन्दजी 
„ज्ञ धर्म पर व्याख्या की थी उससे उत्कृष्ट मत 
प्रचार कोई भी न कर सका। हिंदूधमे की 
। यबैजयन्ती पाश्चात्य देश में उड़ाई गइ । अमे- 
का यूरोप आदि देशों की सभी जातियों में स्वामी 
। ववेकानन्दजी ने सनातन हिंदूधमं का सोत प्रवाहित 
दिया। आज भी उस खोत का आश्रय लेकर 
है विदेशियों के. असंख्य स्त्री, पुरुष सत्यधम के 
` (गौ पर चलने का प्रयत्न कर रहे हैं । 
' रामक्रुष्णमठ की स्थापना 
. स्वामी विवेकानन्द्जी ने आरतवर्ष में आकर 
| चात्य भक्तों के सहारे कढक्रत्ते से सात मील दूर 
्गातट पर बेळूर गाँव ( हावड़ा) में अपने गुरुजी 
। $ नामांनुसार श्री रामकृष्णमठ की प्रतिष्ठा को। 
' ससे पहले ( श्री रामक्रषणजी की महासमाधि के 
बाद ) यह मठ आलमबाजार ( चौबीस परगना ) 
एं नीलाम्वर मुखर्जी की बाटिका ( बेळूर ) में था । 
बामीजी ने श्री रामकृष्णमठ ओर श्री रामकृष्ण 
शन के नाम से दो संस्थाओं की स्थापना की । 
श रामकृष्णमिशन' नामक संस्था भारत सरकार 
$ नियमानुसार रजिस्टडे की हुई है। उसके उद्देश्य 
भादि संक्षेप में यहाँ दिये जाते हैं । 


उद्देश्य- मनुष्यां के हित के निमित्त 
। औं रापक्ृष्णनी ने जिन तत्थों का व्याख्यान 
| किया हे और उनके जीवन में कार्य द्वारा 
।शिनकी पूर्ति हुई हे उन सबका प्रचार , और 
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मनुष्यों की देहिक, मानसिक और पारमार्थिक 
उन्नति के निमित्त वे संव तस्त जिस प्रकार से 
प्रयुक्त हो सके उसमें सहायता करना ही इस 
संघ ( श्री रामकृष्ण मिशन ) का उद्देश्य है। : 

त्रत--संसार के सभी धममतो को एक 
अक्षय सनातनधर्म का रूपान्तर मात्र जानकर 
सभी धमोवलम्बियों में मित्रता स्थापन के लिए 
श्री रामकुष्णजी ने जिस कार्य की अवतारणा 
की थी उसकी ही परिचालना करना इस संघ 
का ब्रत है । 

कार्यप्रणाली-मजुष्यां की सांसारिक 
एवं आध्यात्मिक उन्नति के हेतु विद्यादान करने 
के लिए उपयुक्त लोगों का शिक्षित करना, 
शिल्पकाये करके या परिश्रम से जो अपनी 
जीविका करते हैं उनका उत्साह बढ़ाना एवं 
वेदान्त और अन्यान्य धमेभाषाँ का ( जेसी कि 
श्री रामकृष्ण के जीवन में उनकी व्याख्या हुई 
थी ) मनुष्यसमाज में प्रकाश करना, यही इस 
संघ के काये की प्रणाली हैं । 

भारतवर्षीय काये--भारतवष के स्थान 
स्थान पर आचायेत्रतग्रहण के अभिछाषी 
गृहस्थ या संन्यासिया को शिक्षा के निमित्त 
आश्रम स्थापित करना और जिस तरह वे दूर 
दूर जाकर जनसाधारण को शिक्षा दे सके 
वैते उपाय का अवलम्बन करना, ये इस संघ 


द्वारा भारतवर्ष में होनेवाले काये हैं । 
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विदेशीय कारविभाग--भारवरप से 
बाहर अन्यान्य देशों में ब्रतधारियों को भेजना 
और उन देशों में स्थापित सब आश्रमों का 
भारतवर्ष के आश्रमों से मित्रभाव ओर सहानु- 
भूति बढ़ाना एवं नये नये आश्रमा का संस्था 
पन करना, आदि इस विभाग के काये हैं । 
रामकृष्णमठ की विशेषता 
स्वामी भिवेकानन्दजी ने “आत्मनो मोक्षार्थ 
जगद्धिताय च”? (अपने सुक्तिसाधन और संसार 
के सब प्रकार के कल्याणसाधन के लिए ) लोगों के 
| शिक्षित होने के निमित्त “श्री रामकृष्णमठ ' की 
' प्रतिष्ठा की । जो कोई काम ओर काश्चन? को त्यागकर 
निष्काम कर्म, भक्ति, योग और ज्ञान इनमें से एक, 
दो, तीन या सभी के अभ्यास द्वारा अपना जीवन 
व्यतीत करना चाहते हों, जो सच्चरित्र, इष्याशून्य 
एवं अध्यक्ष तथा गुरु के आदेशपालन में तत्पर 
हों, ऐसे ढोग मठ के अङ्गरुप में स्वीकृत किये 
जा सकते हैं। हिंदुओं के सनातनशास््र वेद 
वेदान्त का ही इस मठ से प्रचार हुआ करता दै । 
गीतां जिस प्रकार वेदों का ही सार है उसी प्रकार 
युगानुसार दिये हुए श्री रामक्कष्णजी के उपदेशसमूह 
सर्वाङ्गसुन्दर वेदमतों की ही व्याख्याएँ हैं। ज्ञान, 
योग, भक्ति और कमे के ऐसे उत्कृष्ट तथा अनुपम 
समष्टिरूप अपूव पुरुष मनुष्यमात्र में और कभी भी 
आविभूंत नहीं हुए। जिनका वेसा ही सर्वाङ्ग- 
सुन्दर चरित्र हो यथार्थ में वे ही श्री रामकृष्णदेव- 
जी के शिष्य और अनुयायी हैं । ज्ञान, भक्ति, योग 
एवं कमं के सहारे अपने चरित्र को गढ्ना ही इस 


१--बहुत लोग कामिनो ओर काञ्चन का प्रयोग करते हैं । --तं ० 


०-5 
श्री रामकृष्णमठ का उद्देश्य है, और इसलिए जिन 
विभिन्न साधनाओं की आवश्यकता है वे सभी 
साधनाएँ इस मठ में साधनरूप से मानी जाती हैं। 
इस प्रकार साधनभावों का अपूव समन्वय और 
किसी संप्रदाय के मठों में नहीं देखा जाता है। 
वैचित्र्य ही जगत्‌ का प्राण है। संसार से वैचित्य- 
रूप जाति का नाश हो नहीं. सकता। बुद्धि तथा 
शक्ति के तारतम्य से व्यक्तिविशेष में क्रिया तथा 


बिचार की विशेषता रहेगी ही । इसी लिए श्री राम- 


कुष्णमठ तथा श्री रामकृष्णमिशन के साधुओं एवं 
अनुयायियों में कोई कट्टर वेदान्ती-ज्ञानमार्गी हैं, कोई 
भक्तिमार्गी हें, कोई योगाभ्यासी हैं और कोई जीवों 
को शिव मानकर निष्कामभाव से उनकी सेवा पूजा आदि 
करनेवाले अपूर्वं कर्मयोगी हैं। एक ही गुरु के 
शिष्य--एक ही मठ के अनुयायी--एक ही स्थान में 
निवास करते हुए अपनी अपनी साधनाओं का जिस 
प्रकार निर्विरोध अनुष्ठान किया करते हैं वेसे और 
कहीं कभी देखने में नहीं आये। श्री रामकृष्णमठ 
की यही विशेषता है । 


प्रतीक ( -खुइर ) 


स्वामी विवेकानन्दजी ने श्री रामकृष्णमठ की . 


स्थापना करके उसके लिए रजिस्टड किये हुए जिस 


प्रतीक ( -मुहर ) का उद्भावन किया है उससे भी | 


विभिन्न धार्मिक मतों का ऐक्य या समन्वय ही 
द्योतित होता है। वह प्रतीक इस प्रकार है-- 
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` एकताळ (तालाब) वायु सें हि रा सोर बरे है, ऊपर से 
ठ रहा है, जळ में दो पत्ते के ऊपर एक खिळा हुआ 
#ढ दै, जळ की हिळोरों पर एक हंस तैर रहा है 
(और, अन्त में फणवाळा सपे है, जिसके पेट में एक 
त्र है तन्नो हँसः प्रचोदयात्‌? । इस प्रतीक 
३ अथ .पर. विचार करने से स्वामीजी की कला 
त्यी अतिभा तथा चार प्रकार के योगों के अपूव 
गत्वय का परिचय पाया जाता है । दीघ अज्ञान- 
ह्नि के बाद अरुणोदय दो रहा दै, हंस भी तरज्ञों 
ए तैर रहा है। यहाँ 'ताळ' मनुष्य के सन का 
प्रक है। ताळ. की तरङ्ग मन की वृत्तियाँ या 
कार हें । “सूर्य! ज्ञानयोग या ज्ञानस्वरूप सच्चि 
नन्द का द्योतक है । 'हंस' जीव या जीवात्मा है, 
। तेरना? कमयोग या निष्कामकम का बोधक 
(| 'क्मढ' भक्तियोग या इश्वर के लिए प्रेमयोग का 
(पक है। “सप? कुण्डलिनी शक्ति का प्रतीक है एवं 
दह राजयोग का भी प्रतीक है; और सप का वृत्तभाव 
(Enoircing 25९०) अनन्त (17170 ) का 
'पेतक है। कुण्डलिनी शक्ति को जागृत करने के 
॥ए 'न्त्र? संकेतरूप है । इस प्रतीक का तात्पय 
हृ है कि आत्मज्ञान के अरुणोदय से जीव धन्य हो 
गा है। वह अनासक्त और निःस्वार्थ होकर 
बाथ कमपरायण होता है, निष्कामभाव से कम 
| र हुए फळ का ख्याल न कर क्रमशः भगवत्परेमी 
भेता है। उसका भक्तिकमळ खिल जाता है। 
पयोग के दिव्य रहस्य को जानकर इन्द्रियों को 
फे वश में छाया जाता है। अनन्तर मन्त्र का 
शय जानकर, बिस्ब प्रतिमिस्य के भाव-जीवेश्वर के | 
1 तत्त्व का अनुभव कर, अपने यथाथ स्वरूप 
भाप्त कर, जीव शान्ति पाता है, जीव यथाथे में 
होता हे । स्वामी विवेकानन्दजी में ज्ञान, कम, 
१८१ 


| 





भक्ति तथा राजयोग का किस प्रकार अपूव समावेश 
हुआ था इसकी गवाही देने के छिए आज भी बहुत से 


लोग मौजूद हैं । 
वेदान्तधमे | 
श्री स्वामीजी ने अपने घ्म पर व्याख्यान देते हुए 
कहा था--“ आधुनिक विज्ञान - की नवीन से नवीन 
आविष्क्रिया जिस वेदान्तधमं के महान्‌ उच्च भावों की 
प्रतिध्वनिमात्र है उस सवश्रेष्ठ वेदान्तज्ञान से लेकर 
सामान्य मूर्तिपूजा एवं ` इससे संवन्ध रखनेवाळी 
नाना प्रकार की पौराणिक कहानियों तक का ( यहाँ 
तक कि बौद्ध के. अज्ञेयवाद और जैनों के निरीश्वरु- 
वाद्‌ का भी ) हिँदूधम में स्थान है ।” श्री स्वामीजी 
के मतानुसार ' अद्वेतज्ञान ही धर्मविज्ञान का चरम 
सिद्धान्त है। श्री रामकृष्ण और विवेकानन्द ने किसी 
नये धमे का. आविष्कार तथा प्रचार नहीं किया; 
तथापि उनका धर्म नवीन से भी नवीन था एवं 
उनकी शिक्षाप्रणाली भी एक अनूठे ही ढंग की थी । 
वर्तमान .युग के प्रयोजनानुसार श्री रामकृष्ण और 
विवेकानन्द ( कुछ ही काठ पूर्व ) सूत्र और भाष्य 
के रूप से जगत्‌ के कल्याण के लिए आविभूत हुए 
थे। पाठको! आइए हम उनके जीवनादश से 
अपने अपने जीवन गठित कर आत्मजीवन साथक 
करे और भारतमाता की सुसंतान बनें । 
विश्वाचाये की घोषणा... 
विश्वाचायं श्रीमत्‌ स्वामी विवेकानन्दजी ने संसार 
के लिए जो घोषणा की है वह यह है. कि. .. 
Holiness, purity and charity are not 
the exclusive possessions of any church in 
the world and that every system has 
produced men and women .of the most 


exalted character. .In the .face.. of.thjs 





गौताधर्म 
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evidence, if anybody dreams of the 
exclusive su rvival of his own religion 
and the destruction of the others, 1 pity 
him from the bottom of my heart, and 
point out to him that upon the banner 
of every religion will soon be written, 
in spite of their resistance; “Help and 
not fight,” “ Assimilation and not Dest- 
ruction”. “ Harmony and Peace and 
‘Not Dissension.” 

_ “पवित्रता, शुद्धता (शौच) एवं पुण्यभाव संसार 
की किसी विशेष धर्ममण्डली की निजी संपत्ति नहीं 
हे, और हर एक धमेसंप्रदाय ने अति उच्च एवं 





आदर्शचरित्र के पुरुषों और ख्ियों को पैदा किया 
है। . अब इन प्रत्यक्ष प्रमाणों के आगे भी यदि कोई 
अपने धर्म की ही रक्षा और दूसरो के विनाश की 
कल्पना करे तो उसपर सुझे तरस आता है। सें 
उसे बतढा देता हूँ कि शीघ्र प्रत्येक धमंमत की 
पताका पर उनके ( संग्रदायवालों के) रोकने पर.भी- 
उनको अनिच्छा होने पर भी-यह लिखा जायगा-- 
परस्पर सहायक ब्रनो, विरोधी नहीं; अनुकूल बनो, 
प्रतिकूल नहीं; रक्षक बनो, विनाशकारी नहीं । सहायता 
और सहयोग ( न कि युद्ध); समावेश ओर सावर्ण्यं 
(न कि विनाश); योग और शान्ति ( न कि कलह )।” 





वज चोराली कोल की यात्रा 


( ढे०- श्री मदनमोहन चतुर्वेदी, मथुरा ) . 


“ आद्रपंद कृष्ण ११ को रामदछ नाम की एक ब्रज 
चौरासी कोस की यात्रा चतुर्वेदी माथुर त्राह्मणों की 
संरक्षता में निकळती है और भाद्रपद शु ११ को 
समाप्त होती है। इसमें मदवनं, ताळवन, मोदवन, 
बोहळावन, वृन्दावन, महावन इत्यादि बारह वन और 
उपवन हें। राधाकुण्ड,कृष्णकुण्ड,कुसुमसरोवर;मानसी- 
गङ्गा, जतीपुरा, भरतपुर राज्य की पुरानी राजधानी 
डीग, बरसाना, संकेत, नन्दम्नाम, शेषशायी, 

क राजा सूर्यमल के मरतपुरनिर्माण करने के पूर 
के भरतपुर के राजाओं का स्थान डीग दी हे । दिल्ली 
की संपत्ति लूटकर भरतपुरवालों ने इसी के निर्माण में 
खच की | भारतीय कला-विशेषक्रर देशी पत्थरों की 
कारीगरी और फौवारों की बनावट के लिहाज से यह 
स्यान अनोखा ओर अद्वितीय है | 

- वराने के प्राकृतिक दृश्य बड़े दी मनोहर हैं । यहाँ 
पर महाराज जयपुर-की: कला बढी दी चित्ताकर्षक है |: . 


> 


क्षीरघाट, वृन्दावन, दाऊजी ( बळदेव ) और गोकुळ 
होती हुई मथुरा में यह यात्रिमण्डळी समाप्त हो 
जाती है। इस यात्रा को पंद्रहवीं शताव्दी में प्रथम 
बार चैतन्य महाप्रभु ने आकर शुरू किया था। 
इसके कुछ काळ फे उपरान्त आचारी बछमाचारयजी 
महाराज ने इस यात्रा को एक संघटित रूप दिया एव 
बड़ी श्रद्धा और भक्ति के साथ इसका विस्तार किया; 
और अब भी वल्ळभसंप्रदाय के आचारी 
लोग पुष्टिमागै संप्रदायानुयायी वैष्णवों को हजारों 
की तादाद में ळेकर प्रतिवर्ष भाद्रपद शुद्ध कौ 
राधाष्टमी को विश्रामघाट से चतुर्वेदियों द्वारा 


-- >>>: 
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१ अत्याचारी राजा शूरसेन (कंस) का परे 
करके जब भगवान्‌ कृष्ण यमुनातट पर उसके अन्त्येष्टि 
संस्कार के लिए आये ये तो यहीं पर विश्राम लिया था | 
इसी से इस स्थान को विश्रामधाट कहते हँ) . > 
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आचार का शत्र 


| .ऑ्शशाशिनिर्शार्शिशरर्शार्शाररशिधशार्शारशिशिशिशिशिशिशिशनशिनिशिशिश 
२ छेकर यात्रा चलतो है । यह यात्रा लगभग 
मास में समाप्त होती है । इस यात्रा में प्रत्येक 
हव पर भागवत की वह कथा भी होती है जो कि 
ने वहाँ पर की थी। रासढीढा भी साथ ही 

पथ होती रहती है । 
यात्रा में पुलिस, डाकखाना ओर आवश्यक 
| हुओं का बाजार भी साथ में रहता है। इस 
त्रा के करने से त्रज के जितने ऐतिहासिक स्थान 
द्या कळा संबन्धी छत्री, मन्दिर ताळाव, घाट आदि 
|| उनकी कळा का पूण परिचय मिल जाता हे । 
'कैल्यसंप्रदाय के ढोग राधाकुण्ड, वरसाना ओर 
(दावन को अधिक चाहते हैं।. गौडीसंप्रदाय के 
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| २ प्रत्येक यात्री और आचाय इस यात्रा में संमिलित 
हे के पहले तेल न लगाना, भूमि पर सोना, क्रोध न 
द आदि कुछ नियम लेते हैं ओर यात्रा में उसका 
[हन करते हैं तथा यात्रा के अन्त में विश्रामधाट पर 
गुर ब्राह्मणों के जरिये उस नियम को छुड़ाते हैं । 
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अनुयायी अनेक वैष्णव इन स्थानों में एकान्तवास 
करके हरि के चरणारविन्द में ध्यान ळगाये पूर्ण वैराग्य 
का जीवन व्यतीत करते हैं ।. पुष्टिमाग के अनुयायी 
गोकुळ, जतीपुरा और मथुरा से अधिक प्रेम रखते हैं । 
वृन्दावन म रामानुजाचाय कीं विशाळ संस्था श्रीरङ्ग 
का मन्दिर है । यह स्थान वस्तुतः मद्रास के श्रीरङ्ग- ` 
पट्टम्‌ की प्रतिमूर्ति है । 
मोनीदासजी की टट्टरी’ नाम का एक स्वामी 
हरदासजी के टट्टीसंप्रदायवालों का स्थान है। इसी 
प्रकार वेष्णवों के चारों संप्रदायवालों के स्थान इस 
यात्रा में पड़ते हैं । 
इस यात्रा के पूव मथुरा नगर के अन्तगत जितने 
मन्दिर हैं उन सबके भी दशन किये जाते हैं 
जिसको कि अन्तगृही कहते हैं। मथुरा में ही एक 
पश्चक्रोशीप्रदृक्षिणा भी है जिसमें नगर के चारों 
ओर के प्राचीन धार्मिक स्थान हैं। अन्तग्रृही करने 
के बाद यह प्रदक्षिणा की जाती है, तदुपरान्त यात्रा 
प्रारम्भ होती है । 


आचार छा शत्रु 


'झालस्यो हि मनुष्याणा शरीरस्थो. 


महान्‌ रिपुः? 


मनुष्यां का सबसे बड़ा शत्रु अपने ही शरीर के भीतर रइनेवाळा आलस्य है । 








घाणे झो 


भगवान्‌ मनु ने घर्सनिर्णय में न्यायशाक्त की उप- 
_ योगिता लिखी है--“ यस्तकणानुसंधत्ते स धर्म वेद 


नेतरः” अथात्‌ धर्म का निर्णय तर्क के बिना नहीं हो सकता, ` 


क्योंकि वादी प्रतिवादी के द्वारा निर्णात अर्थ ही सिद्धान्त माना 
गया है। भगवानः वेद ने-भी न्यायश्यात्र को धर्म- 
_ निर्णीयक-बतलाया है! “आत्मावारे श्रोतव्यो मन्तन्यो 
निदिघ्यासितव्यः” यहाँ मन्तव्य’ पद्‌ से मननकारक 
ध्न्यग्रिशांत्र को ग्रहणे है 1 इसी बात को न्यायकुसु- 
<माईजलि सें.उंदयनाचार्य ने खूब स्पष्ट किया हे-- ` 
- > २०“न्यायचर्चयमीशस्य भननव्यपदेशभाक्‌ | 
` उपासनेवः क्रियते . श्रबंणानन्तरागता।।” 


रर भरथीत्‌ः यह न्यायशास्न आत्मविचाररूप से परमात्मा - 


की उपासना: ही दै । 6 क 
(स्वर्गापवर्गयोद्दोरमामनन्ति मनोषिणः। - 
यदुपास्तिमसावत्र परमात्मा निरूप्यते ॥ ” 

, अधात्‌ जिस परमात्मा की उपासना स्वर्ग तथा अपवग 

(मोक्ष) का द्वार है उस परमात्मा का ही विवेचन न्याय- 

' शाल में किया गया है। कर्म, उपासना और ज्ञान ये 

तीनों धर्म के मुख्य अङ्ग हैं और वैदिक हैं। यों तो न्यायं- 

झालर के कता बहुत से हुए हैं, पर : इन सबमें भगवान्‌ 

गौतम का स्थान सर्वोच है । जैसा कि महाभारत के . 

शान्तिपर्व में लिखाहै- २ | 


ब्याग 


( छे०--कुरक्षेत्रीय भी छञ्जूराम शाखी) कविरत्त , विद्यासागर ) 


। न्यायतन्त्राण्यनेकानि तैस्तैरुक्तानि यद्यपि । 

न्यायतन्त्रं हि कात्स्न्यन गौतमो वेद तत्त्वतः ॥” 

अर्थ स्पष्ट है । भगवान्‌ गौतम ने “ न्यायदशेन २ 
नामक ग्रन्थ बनाकर धार्मिक जगत्‌ का'वड़ा उपकार किया 
है । _ इस दर्शन में वाद, जल्प, वितण्डा, छल, जाति, 
निग्रहस्थान आदि का जो वर्णेन है वह धर्मनिणेय तथा 
ग्रतिवादियों की पराजय के निमित्त परमोपयोगी है । - भग- 


चान्‌ गौतम के मत में इश्वर निराकार » सर्वज्ञ ,. सर्वव्यापक - 
और जगत का निमिंत्तकारण दै । जीव प्रत्येक शरीर में ` 


भिन्न भिन्न है और वह विभु तथा नित्य है । एथिवी आदि 
पाँच भूतो के परमाणुओं से समस्त जगत वना: हुआ है 
आत्मादि पदाथों के ज्ञान से जीव का मोक्ष हो जाता है, 
फिर वह लौटकर जगत्‌ में नहीं आंता।* (इस दशन 
की “छज्जूरामबृत्ति ” अत्यन्त सरल है । ) | 


mr sms सका तलाक आता” न ~ awn 


# लेखक ने धर्म के लिए न्यायशाज की उपयोगिता सिद्ध 
की है । पर सच बात तो यह दै कि धर्मे समझने के लिए सभी 
दशैनशारजो की जरुरत है। धर्म को यदि हाथ कहें तो दशन 
को आँख कहना होगा । इसी से हमारे यहाँ पट्शाल्री होने के 
बाद हो कोई विद्वान्‌ घमेशाज समझने का सच्चा अधिकारी 





समभा जाता है। वे पट्शाख ये है-- न्याय , वेरोपिक, सांख्य, | 


योग, मीमांसा, और वेदान्त । --सं० 
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परता देह कछ जडिछन् दंघळाथ 


( ढे०--श्रीयुत राधावल्छम मिश्र, अध्यापक जानकी संस्कृत विद्यालय, नरकटियागंज ) 


गाणपस्यसप्रदाय 


| 
न्‍ यह संप्रदाय पाँच महा संप्रदायों में गिना गया 
| || तन्त्रसार में कहा हुआ है कि 


नि गाणपत्यानि शाक्तानि वेष्णवानि च | 
पधनानि च्यु साराणि ०%०05590०००२००००० | । ११ 


| पर आज स्वतन्त्र रूप से गणपति के उपासक 
. परत में कहीं भी नहीं दिखाई देते । जितने हिंदू हैं वे 
पी गणेश को सिद्धिदाता और विन्नविनाशक 
[तकर उनकी अचना करते हैं । प्रत्येक शुभ काम 
| | सर्वप्रथम गणेश की ही पूजा की जाती है। 
बसी समय स्वतन्त्र रूप से गणपति की उपासना 
अधिक संख्या में प्रचलित रही होगी, इसमें तनिक भी 
(देह नहीं । संभव है, अन्य - देवों की तरह 
गणपति भी कभी. कुछ लोगों के प्रधान इष्टदेव रहे 
'॥। आज महाराष्ट्र में जिस परिणाम में गणेशोत्सव 
पाया जाता है, गणेशजन्म से लेकर दस दिनों तक 
गिस तरह धूमधाम रहता है, उसे देखते यह विश्वास 
(पता है कि किसी समय इस प्रान्त के वासी 
भवश्य गाणपत्यसंप्रदाय के माननेवाले रहे होंगे । 
॥णपत्यसंप्रदाय के बारे में मिश्रबन्धुओं ने जो 
भपने विचार प्रकट किये हैं उन्हें हम नीचे दे रहे हैं। 
| लिखते हें--“रुद्र के बहुत से गण हैं । उनके 











| [या हे। म्रहाभारत के अनुशासन पवे में कई 


"विनायक “स्मृति ' 


| रामी गणपति अथवा विनायक हें । अथव शिरस्‌ 
)भेनिषद्‌ में रुद्र का एक नाम विनायक भी कहा . 


गणेश्वर और विनायक माने गये हैं। वे देवताओं में से हैं, 
सर्वत्र वर्तमान हैं और मंनुष्यों के कर्मा के साक्षी हैं। 
झतरुद्रिय में लिखा है कि गणपति बहुतेरे हैं. और वे 
सर्वत्र वर्तमान हें । मानवगृह्यसूत्र में चार विनायक 
कहे गये हैं। ये विन्नकारक हें । याज्ञवस्क्य- 
स्मृति में लिखा: है किं रुद्र और ब्रह्मदेव ने घट्‌ नाम- 
धारी एक विनायक को गणपति बनाकर मनुष्यों के 
कामों में कठिनाइयाँ और विन्न डालने का कामं 
सौंपा। अतएव हम देखते हैं कि “सूत्र' के चार 
सें एक ही गणपति विनायक हो 
गये और अम्बिका इनकी माता हुई । अपने काये 
से यह शत्रुतापूर्ण और हानिकर हैं, किंतु उपासना 
करने से मित्र और लाभकर हो सकते हें । उक्त सूत्र 
में उल्लेख होने से प्रकट है कि विनायक इसा के पूवे- 
वर्ती हें । गुप्तकाळ के लेखों में गणपति का नाम 
नहीं है। किंतु इलोरा की दो शुफाओं में इनके 
चित्र हैं। ये शुफायें नबीं शताव्दी की हैं । अतएव 
समझ पड़ता है कि छठी और नवीं शताब्दियों के 
बीच में इनका पूजन प्रचलित हुआ। संवत्‌ ९१९ 
के एक शिलालेख में विनायक को दण्डवत्‌ लिखा 
है । इनके हाथी का सिर कैसे ढगा, यह अज्ञात हे । 
इळोरा के चित्रों और भवभूति के ग्रन्थों में इनके 
हाथी का सिर मिळता है। ऋग्वेद के ब्रह्मणस्पतिः 
सूक्त में बृहस्पति तथा गणपति दोनों ब्रझणस्पति 

गये हैं ।? 

यह भी सुना गया है कि हमारे यहाँ एक ऐसा 
भी जनसमुदाय है जो वामसार्गियो की तहूर 





तन्त्रोक्त विधि से गणपति की उपासना करता है। 
ये उच्छिष्टयणपतिसंप्रदाय के माननेवाले भी खोज ने 
से शायद ही कहीं मिळें। आगे चळकर मिश्रवन्धु 
अपने उसी निवन्ध में लिखते हैं कि-- “अनन्ता- 
नन्द गिरि ने गाणपत्यो के छः संप्रदाय कहे दै 
उनमें पहले महागणपति के उपासक हैं जो उन्हें कर्ता, 
कहते हैं। उनका यह भी कथन है कि जव ब्रह्म 
आदि नष्ट हो जाते है तव भी महागणपति रहते हें । 
हेरस्वसुत उच्छिष्टयणपति के उपासक थे। इस संप्रदाय 
के ढोग वाममार्गी और अइळील गणपति के 
उपासक हैं। इनमें जांतिमेद नहीं दे। इनके 
यहाँ विवाह इत्यादि का बन्धन ठीक नहीं माना गया है 
और खी पुरुष के यौनसंवन्ध में कोई रोक नहीं है । 
नवनीत, स्वणे और संतान नाम के तीन अन्य गण- 
पतियों के उपासक अपनी समझ में श्रौतविधि से 
उपासना करते हैं।. उनका कथन है कि गणपति 
प्रत्येक धार्मिक कार्य में प्रथम पूजे जाने से सब 
देवताओं में मुख्य हैं और अन्य देवगण उनके अङ्ग- 
मात्र हैं। गणपति का पूजन छठी शताव्दी में चला है 
और प्रत्येक हिंदू इनको हर एक घमंकाय तथा अन्य 
कार्यो' के भी आरम्भ में पूजता है ।” 
'मिश्नवन्धुओं की इन सभी बातों को घार्मिकों 
की भक्तिभावना स्वीकार नहीं कर सकती और इस 


अस्वीकार के लिए उन्हें कोई दोष भी नहीं दे सकता, , 
पर इतना स्वीकार करना ही पड़ेगा. .कि इसमें.ऐति- ` 


हासिक तथ्य काफी है। आज *संमय के थपेड़ों ने 
इसका प्रचार इतना कंम कर दिया है कि एक प्रकार 
से यह संप्रदाय उच्छिन्न ही हो गया। 

धा! गणपति का बीजमन्त्र है और “एक दंध्रायं 
विद्यहे वक्रतुण्डाय धीमहि तन्नो विध्नः प्रचोदयात! 
गणेशजी की गायत्री है । 


सौरसंप्रदाय 
सूर्य आयो के एक प्रधान देवता हैं। जो सूर्य 
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को अपना इष्टदेव मानते हैं उन्हे सौर कहते हैं। | 
ये ढोग गळे में स्फटिक की माला और ढढाट | 


में रक्तचन्दन का तिलक धारण करते हें । रविवार 
और संक्रान्ति के दिन नमक नहीं खाते और बिना 
सूर्य भगवान्‌ का दर्शन किये जळपान करना भी पाप 


समझते हैं। वर्षाकाळ में इन लोगों को बड़ा कष्ट | 


होता है। शायद ऐसे ही कठिन नियमों के कारण 
यह संप्रदाय उच्छिन्न हो रहा है । 
सूर्य कहने से यद्यपि केवळ सूर्यमण्डल का ही 


बोध होता है, पर इस संप्रदाय ने सिफ सूर्यमण्डळ | 
की पूजा नहीं की, बहिक उसमें मानव आकार का | 


दर्शन पाकर उसकी पूजा की। घसमंग्रन्थो में कहीं 


कहीं पर सूर्य के रथ, खेत अश्व और सारथि अरुण | 
के सहित रथारूढ स्वरूप का भी वणन मिलता है। 
पहले सूय की उपासना केवळ मन्त्र से ही की जाती | 


थी। बाद में उनकी प्रतिमा पूजी जाने छगी । 
हुएनसांग ने भारतश्रमण करते समय सुछतान में 
एक सूर्यमन्दिर और सूय की प्रतिमा देखी थी। 
शंकरदिग्विजय में भी सौरसंप्रदाय का विवरण 
मिळता है। हर्षचरित के अवलोकन से भी यह 
पता चलता है कि श्रीहृषे के पिता प्रभाकरवद्धन ने 
सूर्य का ही मन्त्र ग्रहण किया था। यह बात ईसा 
की आठवीं शताव्दी की है। 

जिस समय मुसलमानों ने यहाँ पदापेण किया, 
उस समय भी सूर्यपूजा का प्रचार था। उन्होंने 


एक सूयेश्रतिमा के गले. में गोमांस लढकाया था. 
(Journal’Asiatique, Tom 8th P. 298-299) _ 


सौरसंप्रदाय का केन्द्रस्थान कभी उत्कळ प्रान्त रदी 
होगा; ब्रह्मपुराण में इस विषय का. विस्तृत विवरण 
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जाता है। फेनाक का विशाळ सूयमन्दिर 
४ आज अपनी अग्नावस्था में भी दशकों को 
दज में डालता रहता है, इस बात का साक्षी 
के कभी उड़ीसा सौरसंप्रदायियो का केन्द्र रदा 
॥ उस मन्दिर की स्थापना इस्वी सन्‌ १२४१ म 
आरनरसिंह नाम के राजा द्वारा हुई थी, ऐसा कहा 
pe है ( Asiatique Researches Vol 
प ?, 327 )। यवद्वीप में भी सूयप्रतिमा के 
हने ही सप्ताश्वयुक्त रथ प्राप्त हुए है । 
इन सब बातों से यह ज्ञात होता है कि किसी 
झ्य भारतवर्ष में सूयोपासना और सौरसंप्रदाय 
॥खासा प्रचार था । लेकिन आज स्वतन्त्र सूर्यो 
मों का अभाव है। नवम्रहपूजन और संध्या- 
हन आदि फे समय अब भी सूये की पूजा होती है 
न सूयं को अध्य भी दिया जाता है, विहार प्रान्त में 
प्रत और सूर्यपूजा काफी प्रचलित भी है, पर 
इसब किसी सांप्रदायिक भावना स होता है, ऐसा 
द्‌ कहा जा सकता । वेदों में सूय को विष्णु कहा गया 
। अतः यह संभव है कि वेष्णवसंप्रदाय के प्रबल हो 
फे से ही यह संप्रदाय उच्छिन्न हो उठा हो । 
(हुंस;' यह सूर्यं का बीजमन्त्र है और “52 
विद्महे मातण्डाय धीमहि तन्नः सूर्य: 
दयात? यह सूयं भगवान्‌ की गायत्री है । 


इलाहीसप्रदाय 


इस संप्रदाय को विख्यात मुगल सम्राट्‌ अकबर 
पाया था। अकबर की घमंचचो ने उसके सन 
अपने धम पर आशङ्का पैदा कर दी, इसलिए एक 
EE [संप्रदाय कायम करने की बात उसने सोची । 
| पनि इसमें राजनेतिक कारण भी रहे हों, 
| अलग अळग धम होने के कारण हिंदू और 
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भारतवप के कुछ उच्छिन्न संप्रदाय 


अकार थे— 


२४४७ 


हि क RIS Tr बाबा 


मुसलमानां में पुस्तैनी विरोध भी चला आता था। 
तद्नुसार उसने सभी धर्मा के सिद्धान्त समिलित 
कर इस्वी सन्‌ १५५७५ में इळाहीसप्रदाय का स्थापना 
की । उसमें जातिबन्धन न रखकर सबको संमिलित 
होने को स्वतन्त्रता -दी गई। उसके सिद्धान्त इस 


“परमेश्वर एक ही है, उसकी मानसिक पूजा 
करनी चाहिए, परंतु निवळ हृदय के मनुष्यों के 
लिए कुछ क्रिया या साधन आवश्यक हैं, अतः उन्हें 
प्राचीन आयो की भाति इश्वर के प्रताप को प्रकट 
करनेवाले सूय अथवा अग्नि की पूजा करनी चाहिए 
औरं उन्हें केवळ इशवरीय शाक्तिसूचक चिह्वस्वरूप 
मानना चाहिए; इइवरस्वरूप नहीँ । अपनी विवेक- 
बुद्धि से स्वयं जो ज्ञान प्राप्त किया जा सके, तद्नुसार 
भक्ति करनी चाहिए। पारछोकिक कल्याणसाधन 
के लिए बुरे मनोविकारा पर अङ्क रखना चाहिए, 
और जिसमें सनुष्यजाति का हित हो, ऐसा काम 
करना चाहिए। किसी मनुष्य द्वारा निश्चित किये 
हुए धर्म के आधार पर नहीं चलना चाहिए, 
क्योंकि दुगुणों के वश रहना और भूलें करना ये 
मनुष्य के स्वाभाविक गुण हैं। पुरोहित, गुरु किंवा 
सावेजनिक भक्ति अनावश्यक है । किसी प्रकार का 
आहार अभक्ष्य नहीं है, परंतु उपवास करना और 
जितेन्द्रिय रहना आवश्यक है; क्योंकि इनसे मानसिक 
उन्नति होती है ।” 

इस प्रकार अकबर का स्थापित यह संप्रदाय 
उसके जीवनकाल तक ही कायम रहा । अकबर 


. के मरते ही वह भी मर गया। कारणकिनतो 


इस संप्रदाय से मुसलमान ही संतुष्ट थे और न हिंदू 
ही । इसका विशेष विवरण “ अकबरी दरबार” 
नामक पुस्तक सें मिळ सकेगा । 


कुन्ाल जातिय के धार्मिक रीति रिवाज 


[ संकलित ७ 1 . रै ९ 
` ( संकळनकर्ता -- श्री मधुसूदनप्रसाद मिश्र मधुर व्याकरण चाच, काव्यतीथ ) 
एस्किमो जाति 


उत्तरी ध्रुव के समीप आर्टिक नामक एक डीप- 
समह है। उसी द्वीपसमूह में म्रीनळेंड नाम का 
एक बहुत बडा द्वीप है, जिसका अधि- 

परिचय कांड सदा बप से ढँका रहता है । वहाँ 


इतनी सर्दी पड़ती दै कि मनुष्य का रहना 


असंभव है । उत्तरी भुव के पास में होने से वहाँ कई 
महीने का दिन और कई महीने की रात होती है । इसी 
लिए वहाँ का स्थान अब तक करीब करीब वीरान और 
सभ्य संसार की पहुँच से बहुत दूर रहा है । इतने पर 
भी वहाँ मंगोलों की एक जाति प्रकृति के साथ भयं- 
कर युद्ध करती हुई जाकर बस ही गई और अब तक 
मौजूद है। ये ढोग एस्किमो कहे. जाते हैं । 
एस्किमो के धर्म के बारे में एक अमरीकन यात्री 
केप्टेन पियरी, जो एस्किमो के संबन्ध में संवसे अधिक 
ज्ञान रखते हैं, लिखते हैं कि--/“ यद्यपि उनका कोई 
धर्म नहीं है--यहाँ तक कि इसर को भी वे नहीं 
मानते-पर वे इतने धार्मिक हैं कि यदि कोई भूखा 
व्यक्ति उनके यहाँ आ जाय और उनके पास अपने खाने 
भर को भी भोजन पर्याप्त न हो तो भी वे उसे अपने 
भोजन में अवश्य शरीक कर ढंगे। उनके यहाँ 
जो वृद्ध तथा निरुपाय हैं, उनकी सेवा झुश्रुषा करने 
सें वे जरा भी कोर कसर नहीं रखते । वे सदेव 
` नीरोग तथा हृष्ट पुष्ट रहते हें । उनमें कोई भी बुरे 
व्यसन या ऐब नहीं हैं। जुआ खेलना और मदिरा 
पान करना वे बिल्कुल नहीं जानते । इस भूमण्डळ 
पर वे एक अद्वितीय पुरुष हैं। ” 


उनके वारे में लिखते हुए पं० भूपनारायण दीक्षित | 


( माधुरी, वर्ष २, खण्ड १, संख्या ६ में ) छिखते हें 
क्रि एस्किमो न तो यही जानते हैं कि घमं क्या वस्तु 


है और न उनके अपने:कोई धार्मिक सिद्धान्त ही हैँ। | 
उनका यह विश्वास है कि मनुष्य मृत्यु के बाद भी | 


जीवित रहता है। भूत प्रेतों को वे अच्छी तरह से 
मानते हैं। उनके खयाळ में भूत प्रेत हरदम मनुष्य 
को तकलीफ देने के लिए तैयार रहते हैं। उनके 
भूतों का एक सरदार होता है जिसे वे ' तारनरसुक? 


कहते हैं । दूसरी प्रेतात्माओं की अपेक्षा तारनरसुक | 


अधिक दुष्ट होता है। अनेक प्रकार के मन्त्रों द्वारा 
चे उसे प्रसन्न करने की चेष्टा करते हैं। जब कोई 
एस्क्रिमो कहीं से नया शिकार कर छाता है तो उसमें 


से सबसे पहले भूतों के सरदार का हिस्सा काढूना ' 


नहीं भूछता । यदि हवा सनसनाहट के साथ चलने 


SNREE 


ळगी और अकारण कुत्ते भूँकने ळगे, तो ' तारनरसुक' । 


का आगमन समझा जाता हैं। ऐसी परिस्थिति में 


एस्किमो अपना लंबा चाबुक लेकर घर से निकल 


पड़ता है और उसे फटकार फटकार छगता दै उन्हें 
बिदा करने। जेसे एस्किमो प्रेतात्माओ से डरा करता 
है वैसे ही संकट के समय अपने पूर्वजों की सृतात्माओं 
से सहायता की आशा भी करता है। जब कभी 
बफे में नाव फँस जाती अथवा तूफान में पड 
डूबने ळगती है तो एस्किमो अपने पिता की शतात्मा 


कों सहायतार्थ बुळाता है । आवश्यकता अधिक होने . 


पर (पितामह की सृतात्मा की भी बुळाइट की जाती है । 








| 
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एस्किमो के सतकसंस्कार भी विचित्र तरह से हाते 
| उनके यहाँ मुदे. को गाड्ने का रवाज है । जब 
| कोई एस्किमो. घर पर मरता है, तो यह 
बिल्कुल आवश्यक है कि उसका शव 
तुरत उस स्थान से हढा दिया जाय । 
| बिलम्ब उचित नहीं समझा जाता। शव को 
ह से खूब ढँक देते हैं। इस काम के लिए उसका 
' ना ही अधिक उपयुक्त समझा जाता है। शब 
क्षे एक मजबूत रस्सी से बाँध देते हैं और इसके 
द उसे वहाँ से बाहर निकालते हैं | निकालते 
य सिर आगे की ओर रहना चाहिए। एस्किमो 


संस्कार 


को छूना पसंद नहीं करते, इसलिए वधी : 


ह रस्सी का एक छोर पकड़कर युर्दे को घसीटते 
दूर छे जाते हैं। घर से कुछ दूरी पर जहाँ 
'एयरां की अधिकता रहती है, वहीं उसे डाल देते हैं 
गैर ऊपर से पत्थर रखकर ढँक देते है. । 
' मृतकों को परलोक में सुख प्राप्त हो, इसके लिए 
| ह्हे' बहुत ख्याल रहता है। जब कोई शिकारी 
। मरता है, तो उसके साथ उसकी स्लेज ( एक 
| शद प्रकार की गाड़ी, जिसमें पहिये नहीं होते और 
' जो कुत्तों द्वारा बफ पर बड़ी आसानी से खींची 
गाती है) और उसके कुत्ते भी उसी के साथ गाड़ 
दिये जाते हें। गाड्ने के पहले कुत्तों को मार 
हते हैँ। जब कोई खरी मरती है, तो उसके 
पाय कन्न में कुछ मांस, मांस पकाने के बतेन तथा 
एक दिया रख देते हैं । . सुई, चमड़ा और चमड़े के 
पागे भी रखे जाते हें । माँ के मरने पर उसके 
पाथ उसका दूघपीता बच्चा भी दफना दिया जाता 
| | रै किंतु इस प्रथा में विदेशी यात्रियों के संसगे से 
: भव बहुत कुछ सुधार हो गया है । जिस घर में मृत्यु 
| रैती है वह बहुत दिनों के लिए खाली कर दिया जाता 








। अज्ञात जातियों के धार्मिक रीति रिवाज 
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है और बहुत दिनों तक उसमें कोई नहीं रहता। ' 
एस्किमो जाति में विवाह बहुत छोडी उम्र में होता 
है। इसका कारण यह कहा जाता है कि उनमें खियाँ 
कम और पुरुष अधिक 
एस्किमो का विवाह संबन्ध हैं। पहले माता पिता ही 
विवाह निश्चित कर डाळते . 
हैं, पर पति पत्नी को यह अधिकार रहता है कि वे | 
एक दूसरे के साथ रहें अथवा न रहें । उनमें 
परीक्षा करके विवाह करने का खूब प्रचार है। जब 
तक पुरुष को मन लायक खी अथवा स्री को मन 
लायक पुरुष प्राप्त नहीं हो.जाता, तब तक उनमें खूब 
परिवर्तन होते रहते हैं। अन्त में स्थायी रूप से 
विवाह हो जाता है। यों भी जब कोई पुरुष किसी 
स्री के साथ नहीं रहना चाहता, तो वह कह देता है 
कि मेरे इग्ळू ( एक प्रकार का पत्थर और मिट्टी का 
बना हुआ झोंपड़ा, जिसमें एस्किमो रहा करते हे ) में 


तुम्हारे लिए स्थान नहीं है। बस, खी तुरंत चढी जाती 


है और अवसर पड़ने पर फिर विवाह कर लेती है। 
खियाँ भी अपनी मर्जी से पति को छोड़ सकती हैं । 
जब कभी दो या अधिक व्यक्ति एक ही खरी को 
चाहते हैं तब दोनों में जो अधिक ताकतवर होता 
` है, उसी की वह पत्नी बन जाती है । 
परीक्षाविवाह* कुदती लड़ना, पंजा ढडाना या हाथ 
| दबाना ही ताकत की परीक्षा के 
ढंग हैं । व्यर्थ में एक दूसरे का खून बहाना एस्किमो 
नहीं जानते । | 

ख्रियों के कुछ भी अधिकार नहीं हैं । जिस 
प्रकार एस्किमो लोगों के कुत्ते उनके वश में रहते हैं, 
उसी प्रकार उनकी खियाँ भी.। 

ख्ियों के अधिकार . परीक्षाविवाह से जो संतान 
दोती है, इसके संबन्ध में 





३४५० 
' यह पुरुष को इच्छा पर निभेर है कि अछग होने पर 
बह उसे स्वयं रखेयाख्जी को ले जाने दे | 
बच्चे अपने माता पिता को नाम ढेकर पुकारते हैं । 
तिव्वती जाति 
तिब्बत में बौद्धघमै का एक विचित्र रूप जिसे 
छासाधई कहना - अधिक उचित होगा, प्रचलित 
है। वहाँतासी लामा, दलाई लामा, भिक्षु- 
'चमं संप्रदाय, . मठ मन्दिर, तीथे, घमंग्रन्थ, 
2 पार्थैनाचक्र ) मन्त्र तन्त्र, गंडे ताबीज आदि 
'की भरमार है। तिब्बतियों का सारा जीवन इन्हीं 
क्ले फेर में बीतता है। मरने पर भी इन सबसे 
“उसका छुटकारा नहीं होने पाता] ._ 
जब किसी तिब्बती की सत्यु निकट आ जाती 
है तब उसके सगे संबन्धी चारों ओर उसे घेरकर 
कि बैठ जाते और ग्रार्थनामन्त्र पढ़ने 
मृतकसंस्क्रार ळगवे हैं। जव वह आदमी मर जाता 
है तब विशेष रूप से प्रार्थना की 
,जाती है। यह. प्रार्थना इसलिए की जाती है कि 
मृत व्यक्ति की आत्मा सहज ही शरीर के बन्धन से 





आक्ति प्राप्त करे तथा परलोक के माग में शान्ति से . 


जा सक्रें। यदि मरनेवाळा भिक्षु हुआ तो उसकी 
` उडा वीन दिन तक, और अगर कोई साधारण मनुष्य 
हुआ तो पाँच दिन तक ( कभी कभी इससे भी 
अधिक दिन तक ) घर ही में रखी रहती है। 
इन दिनों प्राथना और अन्तिम आचार- अनुष्ठान 
' होते रहते हैं। मरने के बाद शव को नये कपड़े की 
पोशाक पहनाई जाती है। यह. पोशाक प्रतिदिन 
की पोशाक के समान मामूछी पोशाक होती है। 
फिर उसे एक कपड़े से लपेटकंर श्मशान में ले जाते 
र हैं भिक्षु की लाह को उसी के साथी दो एक 
भिक्षु उठाकर ळे जाते हें । साधारण मनुष्यों की 





गीताधेभे 





लाश को ले जाने के रहिए एक जाति ही अळग है 
जिसे लग्बा ( 1.2४७३ ) 
लग्बा और उनके कर्तव्य -कहते हैं । लग्वा लोगो 
| की जाति तिव्वत में एक 
घृणित जाति समझी जाती है। उनके साथ किसी 
का कोई सामाजिक संबन्ध नहीं रहता। ये ढोग 
अपने ही समाज में व्याह शादी . कर. सकते हें और 
मुर्दे उठाने के सिवा दूसरा रोजगार धंघा करने का 
अधिकार भी इन्हें. महीं है। ये छोग बस्ती के 


PT nnd 


. सिरे पर, एक किनारे, अत्यन्त हीन अवस्था में रहते 


हैं। इन्हें अपने घरों में किवाड़ रखने की आज्ञा 


नहीं है । इस प्रथा से इन्हें तिब्बत जैसे शीत- . 


प्रधान देश में बहुत बड़ी तकलीफ उठानी पड़ती 
होगी । मठ मन्दिर आदि की .चोहदी के भीतर 


पेर भी. रखना इनके लिए मना है। सृत्यु के उप- 
रान्त अपनी आत्मा की सदूगति और शान्तिछाभ 


'के लिए ये कोई धार्मिक अनुष्ठान स्वयं नहीं कर 


सकते । . अगर इनमें से किसी को मरने के बाद 
शान्ति पाने की कामना होती है, तो वह किसी ढामा 
को कुछ धन देकर उसके हारा प्रार्थना करा 
सकता है । | 


लाश को इमशान में ळे जाने के बाद सव कपड़े . 


उतार डाळे जाते हैं। भिक्षु की छाश हुई तो उसे 
उठाकर ळानेबाळे भिक्षु ही उन कपड़ों को बॉट लेते 
हैं। परंतु यदि साधारण मनुष्य की लाश हुई तो 
उसकी पोशाक (सृत खरी फे गहने वगैरह भी ) 


'लग्बा लोग ळे लेते हैं । तिव्वत में लाश को टुकड़े 


टुकड़े करके गिद्ध, चील्ह और कौओं को खिला 
डालने की प्रथा दै । लाश को टुकड़े ड़कडे 

का काम ळग्वा लोग ही करते हें । मिक्षुओं की 
लाश की भी यही दशा होती हे । इस काम 


ह . 

। 
2 
री छग्बा लोगों को -छाश पीछे एक रुपये से 
| दो रुपये “तक दी जाती है । छाश के टुकड़े 
देका काम लम्बा लोगों को. सोंपने के बाद ही 
ढोग श्मशान से चल देते हैं। शायद घे इस 
(त दृश्य को देखना नहीं चाहते । दुगन्ध भी 
हे वहाँ ठहरने नहीं देती । इमशान में एक 
[ब गडा होता है। खूँटे में एक रस्सी बँधी 
होहै। छग्बा लोग छाश के गळे में वही रस्सी 
अकर उसके पैर पकड़कर घसीटते और ,अकड़ी 
हहा को सीधी कर ठेते हैं। बढ़े बडे भिक्षु 
पनस्थ बुद्ध मूर्ति के समान पर्थी मारकर पद्मासन 
कर मत्यु की प्रतीक्षा करते हैं, अतः सरने के 
हमी वे उसी तरह रखे जाते हैं। ऐसी तीन 
'एद्नि की अकड़ी हुई लाशों को खींच खींचकर 
झो करने में छग्बा लोगों को बड़ी मिहनत करनी 
जो है। लाश सीधी कर चुकने पर पहले 
पे शरीर का चमड़ा खींचकर अळग कर लिया 
जाहै। सिर को भी धड़ से अछग कर लेते हें । 
४ उग्बा छोग आवाज ढगा छगाकर मांसभोजी 
यों को बुढाते हें और मांस के डुकड़े सारे 
यों को खिळा डाळते हैं। थोड़ी देर में सारा 
| पंप खतम हो जाता. हे और केवळ हुड़ियाँ भर 
र रहती हैं। उन हृड्डियों को भी वे ढोग 
भिर पर रखकर पीस डाळते और मस्तिष्क 
$ भीतर की वस्तु के साथ अच्छी तरह 
कर खिला डाळते हें । ळग्बा लोगों को इन 
थे कामों के करने में तनिक भी घृणा मालूम 
k देती । वे लोग बड़ी हँसी खुशी से इन कामों 
पूरा करते हैं । 

् र तिब्बती ढोग केवळ आत्मा की सदूगति का ही 
शेष ख्याऴ रखते हें । शरीर के शोचनीय 











श्रैज्ञात जातियों।के धामिक रीति रिवाज 
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परिणाम पर वे ध्यान ही नहीं 





आत्मा की सद्गति देते। मरने के बाद आत्मीय 
पर ही तिब्बतियोंका लोग आत्मा की सदूगति के 
विशेष. ध्यान लिए पूजा, पाठ, प्राथेना आदि . 


करके ही छुट्टी पा जाते हैं 
और शारीर ळग्बा' लोगों को सौंप देते हैं; इमशान 
तक भी बहुधा साथ नहीं जाते ।. हाँ, लामा लोगो 
में जो विशेष पद के समझे जाते हैं उनकी छाश 
को आग में जलाने का नियम दै । 
पुण्यात्मा और विशिष्ट छामा छोग मत्यु के समय 
ुद्मूर्ति के से आसन से बैठकर ही शरीरत्याग 
करते हैँ । मरने के बाद उनके सगे 


लामा लोगों का संबन्धी छोग-जो भिक्षु ही होते | 
अन्तिम संस्कार हैं“-उनकी चिता के लिए लकड़ी 


जमा करके, उनके चेले फाड़कर; 
उनपर सन्त्र तन्त्र लिखते हैं। कोई कोई एक बड़े कागज 
पर घमो चार के अनुसार तरह तरह के चित्र भी अङ्कित 
करते हें । कोई कोई कागज पर छकड़ी की मोर. 
और लाळ स्याही से तरह तरह के प्रार्थनामन्त्र भी: 
छाप देते हें । इधर घर के भीतर मुर्द के पास. 
बैठकर चार भिक्षु उसकी आत्मा के. ढिए प्राथना 
करते हैं । यह प्रार्थना तीन दिन और तीन रात तङ. . 
होती है । मुदा एक सुन्दर सुसज्जित खाट पर बैठा. 
होता है। उसे अनेक तरह के वस्न पढ्नाये जाते हूँ ।. 
पैरों में पादुका, झुँह पर एक पतळा बज्न, सिरपर 
एक लाळ और नीले रंग की पगड़ी होती है। 
बिछौने पर इस मूर्ति के सामने एक कापष्ठासन के 
ऊपर कई प्रतिमूर्तियाँ, बरतन वगेरइ ओर दो जळती 
हुई मोमबत्तियाँ रखी होती हैं । अन्त्येष्टि के पहले 
छाश को एक सफेद कुतो भी पहनाया जाता दै ।- 
घुटनों के ऊपर एक चोकोर कपड़ा डाल दिया जाता: 
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है। इस कपडे पर एक बडा भारी घेरा और 
अन्यान्य चित्र अङ्कित रहते हैं । उपर लिखे पहः 
नावे में लाश को श्मशान छे जाकर चिता पर 
बिठाते और ळकड़ियों में आग छगाते हैं।' आग 
जलाने के लिए ढकडियों के चैले और कागज 
बगेरह डाले जाते हैं। वे समझते हैं कि कागज, 
लकड़ी आदि पर छिखी हुई प्राथना परळोक में भी 
गतात्मा के साथ जाती हैं । अग्निसंस्कार के ` 
बाद शरीर की बची हुई राख और हड्डियों को 





र AE 
जब 
( कहानी ) 
- ( छे०--भी हरिकिशोरजी, अदली बाजार, काशी ) 


शिशिर का प्रभात था । अंझुमाढी अवनीतळ 
पर सुनहृढी चादर चुन रहे थे। एक छोटी सी 
पहाड़ी नदी अविरळ कळकळ गान कर रही थी और 
उसके कूल को अळोकित कर रहा था एक छोदा, पर 
भारतीय शिल्पकळा का सुन्दर परिचायक, शिव- 
मन्दिर । मन्दिर से हटकर एक विशाळ वटवृक्ष 
अपनी इयामळ बाहों को फेळा, मानो दूर के निराश्रय 
पयिकों का आवाहन कर रहा था । अपने ढाळ 
ढाळ गोदों से वह पक्षियों का मन ललचा सा रहा 
या । पक्षी उसके ऊपर अपनी संघुर भैरवी तान 
छेड़ रहे थे। दूर तक बंस्ती का नाम न था। 

इस बृष के नीचे दो इयामंकणे घोड़े घास चरने 
छ मे मस्त थे। कुछ दूरी पर घास के ऊपर कम्बल 
_ बिछाये एक गौर युवा पड़ा हुआ दातों से तिनका 
. तोड़ रहा था। वह कुछ हिष्ट सा दिखाई पढ़ रहा 


॥% . 
है 2 ‘® 





हे 


गीताघम 





किक स्कल. TFS सारा? 
एक लामा कैढास पर्वत पर छे जाता और वहाँ 
पत्थर के बने एक पवित्र स्थान में रख आता है। 

तासी छामा की छाश गाडी जाती है । इस 


कार्य के लिए तासी छामा की राजधानी शिगाजी में | 


एक खास जगह बनी हुई है । यहाँ प्रत्येक तासी 
ढामा की समाधि अळग अछग बनी हुई हे और उसपर 
मन्दिर जैसा बना हुआ है। इस प्रकार यदि देखा 
जाय, तो पर्दे के भीतर रहनेवाली सब जातियों के 
धार्मिक. रीति रिवाज विचित्र ही नजर आबेंगे। 


था। उसकी वेष भूषा मराठो की सी थी । उसके 
विशाळ ललाट और सुन्दर तेजोमय मुखम्ण्डल 


उसकी महत्ता के सुन्दर दपण थे। वह एक टक | 
दृष्टि से नदी के दूसरे छोर की ओर देख रहा था । ' 
सहसा उसका मुख आरक्त हो आया। शकु. | 


टियाँ तन गई' और बह जोर से सुट्टी बाँच, क्रोध से 
उठकर खड़ा हो गया। देखते देखते उस वीर ने 


कपड़े उतारकर फेंक दिये । एक ठँगोटी छगा। | 


फराळ करवाळ पकड़ वह अगाध शीतळ जळ में 
झपाके से कूद पड़ा। यदि कोई उसका लक्ष्य था! 
यदि कहीं उसका ध्यान था, तो बंस केवळ उस पार 
के उस बस्तु की ओर । | 
xX x > ह, १ 

नदी का दूसरा घाट पक्का था। पतली लंबी 
सीढ़ियों के ऊपर एक विशाळ, सुवर्णकळरां से यु 


हि त x 
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र्य 
। 


धर्मवीर 


(है ही की भाँति सुन्दर मन्दिर था। क्षों की 
भी की आइ में, हरे भरे खेतों के पीछे कुछ 
हीट पर दूर पर--दिखाई दे रही थी । घाट पर 
कदो दी व्यक्ति थे। एक वृद्ध ब्राह्मण जो कि 
ते वेष से पुजारी सा जान पड़ता था और 
र एक कसाई जो नदी के जळ में मरी गाय की 
| शढ़ियाँ घो रहा था । कुळ समय के पश्चात्‌ 
कप 
इया में जळ लिये ऊपर की ओर चछा। सहसा 
माई दौड़ता हुआ आकर उसके उपर कुछ फेंक 
'ह्ला। ब्राह्मण का शरीर थर उठा; छुटिया हाथों 
छट पैरों पर जा पड़ी और वह इद्ध “हाय राम, 
| ह पापियों का कब अन्त होगा ” कहता पेर पकड़- 


र बैठ गया और बह कसाई क्र्रता की हँसी हँसता 


एके ऊपर थूकता चला गया । 

/ हाय रे, विधर्मियों की पराधीनता की बेड़ी ! 
x x x 
| 


कुछ देर के बाद फिर वह ब्राह्मण स्नान कर ऊपर 


स्तानकर अपने उन्हीं भोगे वखों में, एक . 


१४५३ 


वस्तु नदी के मध्य FC क क्ल गे सतत दिखलाई दी और दूसरे क्षण 
वह अनुपमेय, जळदेव की मूर्ति दोनों हाथों में 
करवार लिये कूळ पर खड़ी थी । | 

चह वीर क्षणिक विलस्व के बिना ही उस कसाई 
की ओर दोड़ा । | ८2 0 यी 

कसाई ने अपने हाथ की वस्तु ब्राह्मण पर फंकी 
और उघर उस तरुण वीर ने .उसकी गदेन पर | 
अपनी तळवार। | 12 

कुछ ही क्षणों में उसका धड़ प्रथिवी पर नाचने 
ळगा । प्रकृति शान्त हो गई, एक क्षण के लिए 
नीरवता छा गई, नदी का मुख छाछ हो आया और 
भय से व्याकुंळ दीन वृद्ध “महाराज में आपके 
पैरों *******-**“” कहता उस वीर के चरणों सें 
आ पडा । 

>< > ' x 

कुछ समय बाद संब शान्तं था, सत्र स्वच्छ 
था। उस पार वटदृक्ष के नीचे पहले ही की भाति 
एक वीर पुरुष चिन्तासग्न छेटा था । 





(र चळा और उसे जाते देख, उधर से कसाई भी | xX x x 
| सहसा तीर सी तट की ओर से आती कोइ यह थे घसंवीर शिवा ! 
उकाछरुख 


८ महपति--पुत्र ! आलस्य में पढ्ने में ये छः दोष हँ-(१) ' ( इस समय ) बहुत 
'श हे) ( सोच ) काम नहीं करता। (२) ' बहुत गमे हे! (सोच ) काम नहीं करता । 
(३) “बहुत शाम हो गई” ( सोच ) काम नहीं करता। (४ ) “बहुत.सबेरा हे' ( सोच ) काम 
रही करता | ( ५) “बहुत भूखा हँ, (सोच) काम नहीं करता । (६ ) “बहुत खाया हूँ? (सोच) 
शप नहीं करता । इस प्रकार बहुत सी करणीय बातों को (न करने से )'*“*“अल्ुपत्न भोग 
सन्न नहीं होते, और उत्पन्न भोग नष्ट हो जाते हें । ” . र 
| EE | | -~दीघनिकाय 
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कौर सुख छनि 


(कथा) 


( ले०--लद्धमीनारायण ए०, असिस्टेंट कमिश्नर, नागपुरहाल, अकोला [ बरार 1) 


सूयदेव अस्ताचळ ( पवेत ) की ओट में विश्राम लेने 
चले गये । गगनमण्डढ की असीम शोभा से प्रकृति 
देवी का साम्राज्य थिरक उठा। चित्रकार, तुम धन्य 
हो ! तुम्हारी रचना तो कल्पना से भी अगम्य दै। 
कैसा सुहावना समय है ! पक्षी वृक्षों पर चहचहा 
रहे हें । कोकिळाएँ अपने मधुर स्वरों से नर नारियों 
को मुग्ध कर रही हैं। साधुजन सुस्थळ देख संध्या- 
बन्दन कर रहे हैं। भाग्यशाली पुरुष अपनी अपनी 
मोटरों में वायुसेवनार्थ जा रहे हें । वन उपवनों की 
शोमा प्रेक्षणीय हो उठी है। ऐसे समय संसार के 


थपेड़ों से छान्त एक जीव पुष्पवाटिका में अपना चिवुक . 


हथेली पर रखे, गहन विचारों में निम दीख पड़ा । 
उसके सुँ से कुछ ऐसे ही उद्गार निकळ रहे थे-- 
'जगत्‌ में इतनी अशान्ति क्यों ? इस हलचल 

का कारण क्या ? जिघर देखते हैं उधर ही प्रत्येक 
जड़ चेतन पदाथ इधर उधर दौड़ा चला जा रहा है! 
करोड़ों ग्रह उपग्रह शून्याकाह में अनादि काळ 

_ से शान्तिसागर में निमज्जित होने के लिए निरन्तर 
यात्रा कर रहे हैं। जड़ जगत्‌ के प्रत्येक पदाथ में 
चाभ्बल्य दिखाई देता है। नदियाँ समुद्र में शान्त 
होने जा रही हैं। समुद्र स्वतः अशान्त है । इसी 
प्रकार चेतन जगत्‌ की दशा है । हमारे सामाजिक 
ओर व्यक्तिगत जीवन में भी शान्ति कहाँ ? यहाँ तक 
कि हमारे शरीर के अवथवों में भी शान्ति नहीं। 
 गार्भेकाळ में हमें माता के कीटमय गभे में 
- सिकुडे हुए, जठरामि से तपते हुए समय बिताना 
पड़ता है। युवावस्था में प्रिय जनों का वियोग 


सहना पड़ता है। वृद्धावस्था में बीमारियों चैन नहीं 
छेने देती । तृष्णा की मात्रा बढ़ जाती है जिससे 
शरीर आवाँ की भाति जळता रहता है। कहो, इस 
जगत्‌ में तुम्हें कभी थोड़ा सा भी सुख मिला है? 

मनुष्य अपने भाग्य का विधाता कहा जाता है, 
परंतु बह अपनी वासनाओं और मनोवेगों का दास 
बन गया है । प्रत्येक मोहक पदाथ का शिकार हो 
जाता है । परिवारपाळन के लिए, सुख से जीवन 
विताने के लिए उसे घन की आवश्यकता पड़ती है 
और क्रमशः . उसकी तृष्णा बढ़ती ही जाती है। 
इससे दुःख और भी बढ़ता है। सुबह से शोभ हुई, 
शाम से सुबह हुई । दिन रात कोल्हू के बैल के 
सदृश मनुष्य द्रव्योपाजेन में छगा रहता है। अनेक 
उपायों से परिवार को प्रसन्न करने को चेष्टा किया 
करता दै, परंतु कोई विशेष परिणाम नहीं होता, 
उसकी झोली हमेशा खाली ही रहती है।' 

इतने में देखा कि कुछ बाळक विनोदार्थ एक गधे को 
घेरे खड़े हैं। में भी उस तरफ गया और दूर से उनका 
तमाशा देखने ढगा । वे कहीं से एक पीपा उठा 
छाये थे। उसे उन्होंने बड़े यन्रपूर्वक उसकी पूँछ 
से कसके बॉधकर उसको पीठ पर दो डंडे जमाये । 
गदेभराज डंडे की चोट से व्यथित हो भागे । भागने 
से पीपा ने 'भडरंग भडरंग? शब्दों का घोष 
करना आरम्भ कर दिया। वे बड़े चकित हुए कि 
यह बळा उनके पीछे कहाँ से ळग गई ? ज्यों ज्यों 
भागं और ळातें फठकारें त्यो त्यों उन्हें अधिक्र ढुःख 
हो। उनकी दशा देख मुझे दया आई, उन्हें पुचकार' 


शि. 
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माण 
| हर खड़ा किया । स्थिर होते ही पीपे की आवाज 
६ हो गंडे | धीरे से ग्रन्थि खोळ दी। वे महती' 
धन्ति को प्राप्त हो हरी हरी दूब चरने लगे | 

ठीक यही दशा कितने एक मनुष्य की है। 
पे पीछे गृहस्थी का पीपा वाधे रात दिन इुळत्ती 
(दकारते, मोहजाळ में लिप्त, भाग दौड़ मचा 
है हैं। तनिक भी सुख नहीं मिळता । 


| जीव जितना ही विषयसुखों में मन छगाता है 
ना ही उसका हृदय दुःखवाणों से बिंधा जाता है। 
की इच्छा से ही मनुष्य नाना प्रकार के 
अं करता है, दुःखप्रा्ि के छिए नहीं; परंतु हमारे 
\ंकार और हमारा अज्ञान इतना बढ़ गया है कि 
एस सुख के हम इतने लोभी हैं वह क्या और कहाँ 
॥ इस बात को न जानकर असली सुख को पैरों 
हे कुचळते हुए, जो सुख नहीं हे उसी को सिर 
दा रहे हैं । 
| इस मनुष्यजीवन का उद्देश्य क्या है? यह 
सार्‍यात्रा किसलिए है ? यदि विचारकर देखा 
गय, तो ज्ञात होगा कि प्रकृति के राज्य में प्रत्येक 
शान्ति का उद्देश्य शान्ति प्राप्त करना है । प्रत्येक 
का अन्त स्थिरता में होता है। बड़े बड़े अनु- 
महास्माओं ने बताया है कि जीव को सच्चा सुख 
शन्ति आदि (“जिन्हें प्राप्त करने के लिए वह दिन 
सिर पीटता है) उसी समय मिल सकता है 
भे कि वह इश्वंरभाव को प्राप्त हो जाय, उच्च 
झर क आस्तिकता के भावों से अपना हृदय भर 
| इश्वर को एकदेशीय न मानकर उसे व्यापक 
भ मं माने। मनुष्य पापाचरण के लिए सदैव 
की खोज किया करते हैं । इसी लिए चोर 
नि को अपनी सफलता का साधक समझते हैं। 
ए रवर पर विश्वास हो जाने पर पापाचरण के 





प्रेम का धर्म और सुख शान्ति 
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लिए एकान्त स्थान मिल ही नहीं सकता। प्रत्येक 
प्राणी में इंश्बर की सत्ता उसके व्यापकत्व. के गुणों 
से स्वीकार करे। जब इस प्रकार प्रत्येक प्राणी में, 
चाहे व्ह अछूत हो या कोई उससे भी निकृष्ट, 
ईइचर का मौजूद होना मानेगा तब उससे घृणा किस 
प्रकार कर सकता है ? घृणा का अभाव ही प्रेम का 
हार है। जो मनुष्य संपूर्ण भूतों को उस ब्रह्म के 
अंदर और ब्रह्म को उन संपूर्ण भूतों के अंदर देखता 
है बह घृणा से रहित हो जाता है । 

बड़े बड़े महर्षियों ने अपनी दिव्य दृष्टि से देख- 
कर ही उस परम सुख की खोज के लिए अपनी 
समस्त शक्ति एक ही ओर ठगाकर उस सत्य सुख 
की खोज की है। वह सुख विषयों में नहीं है। - 
यदि होता तो बड़े बड़े महाराजाधिराजा राज्यवैभव 
को छोड़, उसकी खोज में .जंगळ और पहाड़ों में 
न भटकते । वह सुख तो तुम्हारी अन्तरात्मा में ही 
स्थित है। वह आत्मा ही परमानन्दस्वरूप है 
और समस्त आनन्द का धाम है। उसमें ही जीव 
को परम शान्ति मिळती है। बाहर खोजने पर 
उसका पता नहीं लग सकता। उस हृदयेश. की 
झाँकी करने के लिए तो पहले अपने अन्तःकरण के 
मन्दिर से राग द्वेष आदि की गंदगी दूर करने के लिए 
श्रद्धा और प्रेम का झाडू लगा, काम, क्रोध और 
मोह का कूड़ा हटाना चाहिए। कचरा हटाकर 
प्रेम के अश्रुजळ से उस मन्द्र को धोना चाहिए । 
जब इस तरह साफ सुथरा स्थान हो जाय, तो 
उनके बैठने के लिए एक आसन बिछाना चाहिए | 
फिर दीनता और विनती से उनको मनाना चाहिए। 
जब सामने आ जायें, तब आँख के रास्ते उन्हे 


!दिळ में बुढाना चाहिए ओर आं जाने पर, 


पलकों को बंदकर चटपट प्रेम का ताला ढगा 
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देना चाहिए। दृगपात्र में प्रेमजछ भरकर उनके 
पद्पङ्कज पखारकर अपने मनमन्दिर में उन्हें बिठा 
ढो। प्रेम के वखो और अळंकारों से उनका टन्ञार 
करके प्रेम का चन्दन लगाना चाहिए । प्रेम के 
फूलों की साढाएँ पहनाकर आरती के लिए प्रेमका 
दीपक जलाना चाहिए। फिर प्रेम में विहछ हो, 
दीन दुनिया को भूलकर उनकी मूर्ति में चित्त रमाना 


झह 


( कहानी ) | 


| ( ले०--श्री कन्द्वैयाढाछ राढी ) | 


( १) 
बी० ए० की परीक्षा पास करने के बाद मोहन का 
विचार एक दम ही बदल गया । हिंदू देवी 
देवताओं को वह तुच्छ दृष्टि से देखने लगा और 
उनमें आस्था रखनेवाळो को ढोंगी ओर फरेबी 
बतलाने छगा 1 यह वात उसकी धमप्राणे पत्नी 
मनोरमा के लिए असह्य थी । वह वार बार उससे 
ऐसी भावनाओं का त्याग करने के लिए अनुनय 
बिनय करंती । किंतु पाइचात्य विचारों से ओतप्रोत 
मोहन के हृदय पर कुछ भी असर नहीं पड़ता । 
वह उसे गॅवार और फूहड़ कहकर डॉट दिया करता 
था। इस प्रकार पत्नी और पति के विचारों में 
आकाश और पाताल का अन्तर था | 
मनोरमा सवेरे उठकर ख्रान ध्यान करती, किंतु 
मोहन तो छाख कहने पर भी फुटवाळ और क्रिकेट 
। सेलने के ळि मैदान में चला जाता था। 


डी ~ AE ~ ~ ~ ७७ * 
के बद बृह अपने एकमात्र पुत्र बळदेव को देवताओं की 
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' बैठऋरः वह भगवान्‌ से पति के हृदयपरिवतन की | 


चाहिए। ऐसा न हो कि पे दामन छुड़ाकर भाग 
जाये । इसके वास्ते प्रेम की डोरी का एक फंदा 
ढगाना चाहिए। फिर भी यदि उनके भाग जाने 
की संभावना दो, तो उनके चरणों को पकड़कर बैठ | 
जाना चाहिए। इस प्रकार सद्गुरु की असीम | 
कृपा से परम शान्ति को प्राप्त हो वह जीव अपने 


स्थान को ढौट गया । 


I RE EE HS >” >>> “<> >. > 
> "> 


se पत हे हक 


wee 


कर कुत्ते, विल्डी और चूहे की अंग्रेजी सिखाता। | 
मनोरमा उससे आम्रहपूवंक ऐसा न करने का अनुः | 
रोध करती, किंतु वह उस ओर जरा भी ध्यान नहीं | 
देता |. “अपने पति के इस आचरण से मनोरमा का | 
चित्त सदा ही खिन्न रहा करता था, किंतु बिचारी | 
करती ही क्या १ हिंदू छछना थी, जो अपने पति | 
को ही ईश्वर कां अवतार मानती .हैं। एकान्त में | 
प्राथना. किया करती । | 
मोहन ने वकाळत पास कर ळी और उसकी 
चकाळत चली भी खूव । शहर के सभी धनी मानी 
और प्रतिष्ठित व्यक्ति. उसका पूणे रूप से आदर 
करने लगे । दा 
_ एक बार अकस्मात्‌ शहर में महामारी फेडी । 
कितने ही आदमी उसके प्रकोप से धड़ाधड़ कार्ण * | 
गाळ में जाने ढगे । मोहन ने असहायों की सह. 


य॒ता के लिए एक सेवासमिति का संगठन किया | 






० 


नि हि 


वी आळ्या 








| भरोसा था । उसे माळूम था कि-- 
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बही उसका प्रधान. था । सेवासमिति ने पीड़ितों 
कौ सहायता के लिए पूर्णरूप से प्रयत्न किया | 
उसके अनवरत उद्योग से कितने ही प्राणियों की 
रक्षा हो गई, किंतु उसका नायक स्वयं ही भीषणरूप 
| से आक्रान्त दो गया। मोहन शहर की जान था। 


| आळ्स तो उसे छू तक न गया था, उसके बीमार 


॥ 


शहर के कोने कोने के डाक्टर, वैद्य और हकीम 


| उसकी चिकित्सा करने के लिए दौड़ पड़े । किंतु 


इतने अनुभवी और विशेषज्ञ चिकित्सकों के रहने 
पर भी अवस्था सुधरने के बदले विगड़ती ही गई । 
| पबत्र कुहराम मच गया। सभी ढोग मोहन के 
जीवन से निराश हो गये । 
| (३) 
। हिंदू ळळनाएँ जिस श्रद्धा और विश्वास से देवी 


{ 


। देवताओं की पूजा किया करती हैं वह कभी व्यथं 


| नहीं जाती। वास्तव में सच्ची श्रद्धा से जो काय 


किया जाता है वह अवश्य सफळ होता है। हिंदू फे 
बिके 





| इनमें सत्ता है ।. उनके प्रति जितंना अधिक । 
' सद्दभाव ` और.. स्नेह प्रकट किर्या-जाता है उतना ही 


अधिक वे फळ देते हैं । 

यही कारण है -कि कतिपय पुरुषों के अश्रद्धालु 
और नास्तिक होने पर भी हिंदू छछनाओं की श्रद्धा 
और भक्ति उन देवी देवताओं तक पहुँचती रहती है 
जिससे प्रसन्न .होकर वे आज तक देश और समाज 
का कल्याण करते आ रहे हैं। 

मोहन के जीवन से सभी लोगों के निराशा 


1 केट कर देने पर भी मनोरमा को निराशा नहीं हुई । 


स्स परम पिता परमात्मा का विश्‍वास था; भगवान्‌ 





| पडते ही शहर भर में तहळका मच .गया।. 


. २४४७ | 


“ अच्युतानन्दगोविन्दनामोच्चारणभेषजात्‌ । 
नश्यन्ति सकला रोगा सत्यं सत्यं वदामि ते।।'? 

इस आइवासनमय गम्भीर वचन का भरोसा 
कर उसने औषधियों का परित्याग करा दिया और 
स्वयं अपने पतिदेव के प्राणों की रक्षा के लिए 
ईश्वराराधन करने लगी । 

इश्वर की कृपा का पार कोई नहीं पा सकता । 
उसकी अलौकिक गति अज्ञेय होती है। मोहन की 
अवस्था में सुधार होने लगा । जिसकी शोचनीय 
अवस्था देख चतुर चिकित्सकों ने निराशा प्रकट कर 
दी थी, वे इस आश्चर्यजनक परिवर्तन को देखकर दंग 
रह गये। सच हे, भगवान्‌ की शक्ति के सामने 
औषधियों की कुछ जरूरत नहीं है । जिसे परमात्मा 
का भरोसा है उसका कभी अमङ्गळ नहीं हो सकता । 


( ४) 


निरोग होने के बाद मोहन ने अपनी पत्नी मनो- 
रमा से पूछा--प्रिये, किस डाक्टर की औषधि से 
मेरी बीमारी दूर हुई ! 
मनोरमा--प्रियतम , उस डाक्टर को तुम नहीं 
देख सकते । 

सोहन--क्यों ? क्या इस भयंकर महामारी से 
वह मर गया ? 

मनोरसा--नहीं नाथ, वह मरनेवाला नहीं है । 
वह तो अमर है । 

मोहन--अमर है ? फिर भी में नहीं देख सकता ९ 

मनोरमा--अमर है; फिर भी तुम नहीं देख 
सकते । उसे देखने के लिए आँखें चाहिएँ। 

मोहन--तो क्या तुम्हारे कहने का मतढब यह 
है कि में अंधा हुँ, मुझे आँख नहीं है? 

मनोरमा--नहीं, तुम अंधे नहीं हो । तुम्हें दो 


१८२ 
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दो आँखें हैं, पर इन आँखों से वह डाक्टर दिखाई 
नहीं पड़ सकता । वह तो तुम्हारे पास है । तुममें है, 
हममें है, सवेत्र है; फिर भी ज्ञानचक्लु का पदा हटे 
बिना इन चमंचक्षुओ से वंह कभी दिखळाई नहीं 
पड़ सकता। उसी अदृश्य डाक्टर से तुम्हें नीरोग 
'करने की सेने प्रार्थना की ओर उसने मेरी प्राथना 
सुन ळी! वह डाक्टर अखिल विश्व का कल्याण 
करनेवाले स्वयं भगवान्‌ हैं । उन्हें देखने के लिए 
अद्धा और भक्ति की आवश्यकता है । जिसके 
हृदय में उनके प्रति विश्वास है उसके पास वह सदा 
ही तैयार रहते हैं । 


नै 


(८०१. 

इस घटना के वाद मोहन में आइचयेजनक 
परिवर्तन हों गया। जो मोहन बीमारी के पहले 
नित्यप्रति सबेरै उठने पर चाय और बिस्कुट की ओर 
नजर दौड़ाता था, वही अब संध्यावन्दन के पूव जल- 
ग्रहण करना पाप समझने लगा । परमात्मा की कृपा 
से उसकी वकाळत पहले से भी अधिक चलने लगी 
ओर उसका यश चारों ओर फेल गया । अपने 
सत्कर्म और दान के कारण अपने शहर में वह 


धर्मात्मा युधिष्ठिर और दानी कणे कहळाने छंगा।' 


१--पक घटना के आधार पर । 


1 पक 


साऽ्यचाद | 
कामाजिक ओर कार्मिक स्वतन्त्रता 


( ले०- श्री सूयनारायण व्यास उज्जेन ) 


साम्यवादी दळ की विशेषता उसकी आर्थिक 
विचारसरणि ही है। समाज की अधिकांश आप- 


चियो और अनथों का मूळ कारण उनके मतानुसार 
आर्थिक दासता है। अर्थात्‌ जब तक समाज में 
आर्थिक दासता और विषमता बनी हुई है तब 
तक सामाजिक अथवा राजनेतिक सुधार व्यथ सिद्ध 
होंगे। किंतु इसी के साथ साथ वे सामाजिक ओर 
धार्मिक स्वतन्त्रता के भी पूण अनुरागी हैं। उन्हे 
कारखानों की गुलामगिरी जितनी अप्रिय है, उतनी 
ही पारिवारिक पराधीनता भी असह्य प्रतीत होती है। 
समाज के निवळ व्यक्तियों की सहायता करना ही 
समस्त सामाजिक सुधारों का परंपरागत ध्येय माना 


क“ 


जाता है । यदि भारत की दृष्टि से कहा जाय, तो खी 
शूद्रादि का उद्धार ही धार्मिक और सामाजिक उन्नति 
की पराकाष्ठा कहा जा सकता हे । भगवान्‌ श्री कृष्ण 


ने अपनी गीता में क्या कहा है? गौतम बुद्ध चे भी | 


किनपर होनेवाळे अन्याय के विरुद्ध आवाज उठा 

थी? इसी प्रकार अन्य साघु महात्माओं ने भी 
किसके लिए प्रचित सामयिक भाषा में साहित्य 
निर्माण किया ? इसी प्रकार समाज के हीन अङ्ग आ 
प्रत्यक्ष निदशन कराते हुए उसकी ओर घनी मानी 
या सत्ताधारियों का ध्यान उन लोगों ने क्यों आकर्षित 
किया ? इन सब प्रदनों पर गम्भीरतापूर्वक विचार 
करने से यही सिद्ध होगा कि स्त्री शूद्रादि का 


हि 
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| द्वार करना ही हमारे साधु संतों के उपदेश का 
था इन संत, महात्मा एवं अवतारी पुरुषों ने 
ाध्यात्मिक क्षेत्र की विषमता नष्ट करने के लिए 
वस प्रकार सतत प्रयत्न किया उसी प्रकार यूरोपियन 
ण में मार्टिन छथर आदि धमसुधारकों ने भी 
(हवी सोलहवीं शताव्दी में प्रयत्न किया था। इसके 
रद इस समानता के सिद्धान्त को राजनीति में 
विष्ट कराते हुए राजनीतिक लोकसत्ता का झडा 
| ळानेवाळे नेता अठारइवीं शताव्दी के अन्त में 
पस देश में पैदा हुए और उन्होंने फ्रेंच राज्यक्रान्ति 
'संघटित, कर, राजनीतिक समता को प्राणप्रतिष्ठा 
'है। किंतु इससे भी व्यक्तिमात्र को सच्ची समता 
ग्र वास्तविक स्वतन्त्रता न मिळती देखकर बाळ- 
| विको ने आर्थिक समता को प्रस्थापित करने का 
| ह्यो आरम्भ किया है । 
' स्त्रियों की स्वतन्त्रता के हिमायती तो अनेक खड़े 
. है गये हें, किंतु उनके द्वारा अभी पारिवारिक दासता 
ह अन्त नहीं हो सका है । वाळरोविकों के सता- 
इसार इस” गुलामी. के नाश के ढिए स्त्रियों को 
आर्थिक स्वतन्त्रता प्राप्त होने की आवश्यकता हे । 
तएव उन्हें आर्थिक दृष्टि से स्वतन्त्र बनाने के 
निमित्त पारिवारिक कतव्य ( जिम्मेदारी ) का भार 
' का करने की ओर समाज को विशेष रूप से 
धान देना आवश्यक है । बालसंगोपन और बाळ- 
संबधेन के काये में सारा भार समाज ने अकेली 
भाता पर ही छोड़ दिया है । जब तक सामाजिक 
पनोतादून का काये परिवार के द्वारा ही होता रहता 
या) तब तक तो द्रव्योपाजेन करके भी स्त्रीसमाज 
भने पारिवारिक कतेच्य का पान करता था, 
| षतु आज सामाजिक धनोश्पादन का काये कार- 


| सानां के हाथ में चले जाने से द्रव्योपाजन के पीछे 
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पड़े हुए स्त्रीसमाज के हाथों पारिवारिक कतंव्यों 
का पालन बिल्कुल ही नहीं हो पाता। दिन भर माँ 
और बच्चों को अळग और दूर रहना पड़ता दै, 
किंतु इतने पर भी स्त्रियों को पुरुषों के बराबर वेतन 
नहीं मिळ पाता। आसन्नप्रसवा स्त्रियों को भी 
काम ( परिश्रम) करना ही पड़ता है; अथवा 
यदि पति के पैसे पर अवलम्बित रहना पड़ा, तो 
फिर वह जिस प्रकार रखे वैसे ही रहना पड़ता है । 
अतएव बच्चों के लाळन पाळन पर ध्यान देने का 
उन्हें जरा भी अवकाश नहीं मिल पाता। इन सब 
आपत्तियों का समाज द्वारा ही निवारण हो सकता है, 
अन्य किसी के द्वारा नहीं । इसी लिए स्त्रियों को भी 
पुरुषों के बराबर ही वेतन दिया जाय, इतना ही नहीं, 
वरन्‌ उसे प्रसवकाळ के पहले और बाद भी चैतनिक 
छुट्टी मिळनी चाहिए । कारखानों में उनके लिए 
कास का समय पाँच घंटे कर दिया जाना चाहिए ओरं 
उस समय भी उसके बच्चों को सँभालने का काथं 
सुशिक्षित एवं कुशळ धायों द्वारा कराने की योजना 
समाज की ओर से होनी चाहिए। काम के घंटों 
में भी दो दो घंटे के अन्तर से माताओं को विशेष. 
छुट्टी दी जाय, जिससे कि वे अपने बच्चों को दूँ 
पिळा सके या उन्हें देख भाळ सके; ओर उनकी 
इस छुट्टी का समय भी काम के घंटों ही में जोडा 
जाय। साथ ही उनको गृहकाय के भार से भी सुक्त 
कर देना उचित होगा । अथौत्‌ पीसना , कूटना , बतेन 
सळना, कपड़े धोना, भोजन बनाना आदि- सभी 
कार्यो' सें सामाजिक सहयोग के सिद्धान्त का पालन 
किया जाना चाहिए । मतळब यह कि आज इन कार्यों 
में स्त्रियों को जितना कठोर भस करना पड़ता है, 
उसकै दसर्वे भाग जितनी मिद्दनत में ही ये सब फाम 
हो सकते हैँ। यदि ये संब काये सामाजिक सहयोग के 
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सिद्धान्त पर होने ढगे, तो इतने बहुत बड़े परिमाण में 
करने के लिए यान्त्रिक शक्ति का उपयोग भी किया जा 
सकता है। आज भी शहरों में रहनेवाले परिवारों 
के इनमें से अधिकांश कार्य मशीनों-कछों द्वारा ही 
होते हैं । कूटना, पीसना , दूघ दूहना; दिया बत्ती 
लगाना आदि कार्य यन्त्रबळ से ही विशेष रूप स 
होते हें । किंतु इन सबपर नफेखोर पूँजीपति कारः 
खानेवालों का अधिकार रहने से समाज उचित रूप 
में काम नहीं करा सकता । अतएव जब समाज के 
द्वारा ही ये सब काम होंगे तभी उत्तमता पूवक 
संपन्न हो सकंगे । यद्यपि भोजन बनाने का कार्य 
बहुत बड़े परिमाण में होना संभव या आवश्यक 
नहीं है, तथापि यदि समाज के आठ आठ दस दस 
परिवार मिळकर परस्पर सहयोग द्वारा इस काय को 
करें, तो कार्यभार कम होकर उतने ही खचे में 
रुचि और पथ्यवाढा भोजन मिळ सकता है। यदि 
नित्य के उपयोग में आनेवाढी पाव रोटी ( डबल 
रोटी ) जैसी वस्तुएँ अधिक परिमाण में भी तैयार 
कर ली जाये, तो कोई हानि नहीं होगी ; किंतु ये कायं 
निजी तौर पर भोजनाळय चलानेवालों के हाथ में न 
चळे जायँँ, वरन्‌ सहयोगसमिति या स्थानिक 
साहाय्यसंस्था के दी अधिकार में रहने चाहिए। यदि 
इस प्रकार स्त्रियों के पारिवारिक कतव्य का भार 
हल्का हो जाय और आर्थिक दृष्टि से स्वावढम्बी 
बनने के डिए किये जानेवाळे परिश्रम का समय 
चार पाँच घंटे हो जाय, तो उनकी दासता का आर्थिक 
कारण नष्ट हो सकता दै। साथ ही समाज के 
सावेजनिक जीवन में भी स्त्रियों को विशेष रूप से 
भाग लेने का अवसर मिळ सकता है | 
अब वह समय नहीं रह गया है कि प्रत्येक परि- 
धार केवळ अपने से संबन्ध रखनेवाळे काये ही करे 
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और दूसरों की ओर से निश्चिन्त हो जाय। क्योंकि 
अब तो समाज के छिए सभी परिवारों को सहयोग 
से बरतकर अपनी आवश्यकताएँ पूरी करनी आव- 
व्यक हो गई हैं, और इसी में समाज का हित भी 
हे । यही भावना प्रति दिन ज्यों ज्यों बढ़ती जायगी, 
त्यो त्यों समाज पर बच्चों की रक्षा दीक्षा, उनके 
स्वास्थ्य, सबके खाद्य पदार्थों का संग्रह शुद्ध और विना: 
मिलावट का रखकर उसमें सुधार करते जाने एव 
रोगियों के लिए दवा दरपन या परिचयो की व्यव- 
स्था सावजनिक रूप से करने आदि का भार आता 
चळा जायगाः। क्योंकि अब तक ये सब ग्रहकाय 
ही समझे जाते थे, और उनका अधिकांश भार 
खियो पर ही रहता था। अतः जिस मात्रा में ये 
सब कार्य सार्वजनिक जीवन की कक्षा में आते चले 
जायँगे उसी परिमाण में समाज को परिवार का 
स्वरूप प्राप्त होता चढा जायगा-। -अथात्‌ वैयक्तिक 


परिवार सामाजिक परिवार “का ही एक अङ्ग वन 


जायगा । इस प्रकार समाज को परिवार का रूप 
प्राप्त हो जाने पर, उसके सावंजनिक जीवन में भी 
खिया के भाग छेने की अधिकाविक आवश्यकता 
प्रतीत होगी। और उस समय जिन स्त्रियो की 
सावंजनिक द्वितबुद्धि अधिक जाग्रत हो चुकी 
होगी और जिनमें अन्य सामान्य स्त्रियों की अपेक्षा 
अधिक कतुत्व शक्ति होगी. वे स्वयं ही सामाजिक 
परिवार की व्यवस्था हाथ में छे लंगी । 

इसी प्रकार ल्लियों की आर्थिक पराधीनता नष्ट 
हो जाने पर विवाहसंस्था को आज जो व्यापारिक 
स्वरूप प्राप्त हो गया है वह नष्ट होकर, पति पल्ली का 
चुनाव प्रेम की शुद्ध भावना के अनुसार होने लगेगा | 
अर्थात्‌ पशुतुल्य व्यवहार करनेत्राले पति के समागम 
में ही समग्र जीवंन बिताने का अवसर िसी भी 
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| साम्यवांद में सामाजिक और धार्मिक स्वतन्त्रतां 


.वोपर न आ सकेगा । साथ दी इससे पुरुषां की 
मानी सत्ता चलाने के अधिकार में रुकावट उत्पन्न 
कए पति पत्नी का प्रम समानता को नात्र पर 
परधिष्ठित होगा और इससे दोनों के सात्त्विक सुख 
भी वृद्धि होती जायगी । ख्रियो को सर्वाङ्गीण 
क्षति के छिए अवसर प्राप्त होकर समानशाछ 


(पतियों की संख्या समाज में बढ्ने छंगेगी। पुर्या. 


शी तरह खियों को भी विद्याव्यसन, कळामिलाषा 
गैर आध्यात्मिक उन्नति को ओर ध्यान दून क लिए 
'हएमय मिळ सकेगा। इस प्रकार यदि सामाजिक 
| जीवन में खियाँ भी पुरुषों की तरह भाग छन लगी, 
'गेवे अधिकाधिक निर्दोष एवं स्पृहणीय बनती चढा 
'शयॅगी । इन्हीं सब बातों की आज बालशेविकों ने 
(बियो की स्वाधीनता के विषय में योजना की है । 
कम्युनिस्ट छोग अपने को शुद्ध निरीश्वरवादी 
और अधार्मिक समझते हैं। उनके कथनानुसार 
'प्रनुष्य अपनी ऐहिक जीवनयात्रा को सुखमय बनाने 
| ही जिम्मेदारी परमेश्वर पर डालकर निइचेष्ट हो बैठ 
जाते. हे, अथवा निवृत्तिमागे का अवलम्बन करके 
ऐहिक जीवन.की ओर से सवथा निश्चिन्त हो जाते 
है और ढगातार राजनीतिक, सामाजिक या आर्थिक 
तसना के कीचड़ में फँसते चळे जाते हैं। समाज 
कौ धार्मिक संस्थाओं के संचालक भी प्राप्त प्रसंग को 
गिवाहकर ईश्वर पर ही समस्त भार डाळ देते हैं। 
भौर अपने इसी उपदेश के दवारा समाज को पु 
बनाते हुए प्रचलित सामाजिक, राजनितिक या 
आर्थिक अन्याय की परंपरा को अखण्ड रखने के 
हिए जानते हुए या अनजाने रूप में सहायता देते 
। हृते हैं, इतना ही नहीं, वरन्‌ दूसरों पर किसी भी 
| शकार की निरङ्कुश सत्ता चलानेवाळे छोग भी धार्मिक 
| भैंधिकारियों को अपने अधिकार या अनुशासन 
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में रखकर उसका उपयोग सामाजिक, आर्थिक 
या धार्मिक दासता की श्वङ्कळा तोड्ने के लिए विद्रोही 
चन जानेत्राले छोगों पर बौद्धिक पराधीनता की 
मोहिनी डालने के कार्य में करते हें । घर्माधिकारी- 
गण भी रूढर राजसत्ता या स्थानिकसत्ता के वशीभूत 
होकर समाज की बहुजनसंख्या की दास्यश्चङ्कछा 
को और भी सुदृढ करने में सहायक होते हें । इस 
बात का अनुभव रशियन सास्यवादियों को भली भति 
हो चुका है। रशियन जार के शाशनकाळ में राज- 
सत्ता, घनसत्ता और धमंसत्ता, तीनों ही एक रूप 
होकर समाज पर सर्वाङ्गीण अत्याचार कर रही थीं । 
अथौत्‌ वहाँ जो क्रान्ति हुई वह इन्हीं तीनों सत्ताओं 
के विरुद्ध हुई । किंतु यथाथ में ही यदि देखा जाय, 
तो साम्यवादियों का विश्वकुटुम्बवाद का ध्येय प्रत्येक 
धार्मिक व्यक्ति को मान्य हो सकता है । यह ध्येय 
पुराणों में वर्णित सत्ययुग का ही रूप है। महात्मा इसा 
द्वारा कथित “भविष्य में ईश्वरीय साम्राज्य के ध्येय! 
और विश्वकुटुस्ववाद्‌ में सामाजिक दृष्टि से कोई 
अन्तर नहीं है । ऐसी स्थिति में भी समाजसत्तावाद्‌ 
या विश्वकुटुम्बवाद के सामाजिक ध्येय अथवा इनके 
छिए प्रयत्न करनेवाले छोगां को उधर के सभी 
धर्मनिष्ठ लोग अधार्मिक समझते हैं, किंतु यथार्थ 
आध्यात्मिक दृष्टि से विचार करनेव्रालों'को लोग 
घनिष्ठ मानने के लिए वाध्य होंगे, क्‍योंकि किसी 
भी प्रचलित घर्म या धर्मपथ की यदि सरकार सहा- 
यता नहीं करती, या अपनी प्रजा पर किसी भी धम 
को जबरन नहीं लादती, तो केवळ इसी पर से उसे 
धर्मोहीन कहना उचित नहीं कहा जा सकता, 
किंतु उसने जो सामाजिक रचना की है उसके 
मूळ तत्त्वो का विचार करने पर यही प्रतीत होगा कि 
बह किसी एक नये धम की ही स्थापना कर रही है, 
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अथवा उसके द्वारा ऐसे विश्वधर्म का विकास हो 
रहा है जो सभी धमसंस्थापकों के लिए समान रूप 
से मान्य हो सके वे चाहे मनुष्यसमाज से भिन्न 
देवता को न मानते हों, तथापि जनतारूपी परमेश्वर 
की श्रेष्ठ विभूति के वे ऐकान्तिक भक्त बने हुए हें । 
उनका सिद्धान्त है क्रि समस्त मानवी व्यवहारों की 
नींव वैयक्तिy स्तार्थभावना पर न रचते हुए समाज- 
हित की बुद्धि के आधार पर ही खड़ी की जानी 
चाहिए। संसार का समस्त द्वेत वैयक्तिक स्वार्थ के 
कारण ही होता है, अतएव उसे रोकने के लिए 
समाज का आर्थिक संगठन समाजसेवा के सिद्धान्त 
पर ही किया जाना चाहिए । इस सिद्धान्त के अनुसार 
समाज को वे पूँजोग्रधान संस्कृति से उच्च संस्कृति 
के पास तक पहुँचाये बिना नहीं रह सकते इसी प्रकार 
उनका सार्वजनिक संपत्तिविभाजन का सिद्धान्त भी 
धर्मभावना का पोषक ही है । जिस प्रकार परमेश्वर 
अपने भक्तों को “स्वे स्वे कर्मण्यमिरतः संसिद्धि 
ळभते नरः? ( अर्थात्‌ अपने अपने कर्मों में तत्पर 
रहनेवाला मनुष्य सिद्धि को प्राप्त करता है) के 
रूप में आदेश देता है; उसी प्रकार समाज को भी 
अपने भक्तों से कहना चाहिए। अथात्‌ समस्त 
समाजोपयोगी कार्य रुताओ का दर्जा समान रखकर, 
व्यक्तियों का पद उनके कायो पर निश्चित न करते 
हुए उसकी उस कायविषयक तल्लीनता, निःस्वार्थ बुद्धि 
और समाजहित की तत्परता से ही निश्चित किया 
जाना उचित है। जिस प्रकार परमेश्वर अपने समस्त 
भक्तों फे योगक्षेम ( निर्वाह ) की जवाबदारी अपने 
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नोट--लेख के समी विचारों ते संपादक सहमत नहीं है। पर ये विचार 


ठायक हें -+ से °] 
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ऊपर लेता दै, उसी प्रकार बाळशेविका के मतानुसार. 
समाज को भी वह जिम्मेदारी अपने ऊपर ले लेनी 
चाहिए । 
“तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ । ? 
इसी प्रकार सावजनिक संपत्ति का विभाजन 
करते समय व्यक्तियों के केवछ घनोत्पादक सामथ्य का 
ही विचार न करते हुए उनके अन्य गुणों के उचित 
रूप से परिपुष्ट होने की दृष्टि को भी सामने रखना 
चाहिए। हम समझते हैं कि यह धार्मिक सिद्धान्त किसी 
भी उच्च धार्मिक कसौटी पर यथाथ सिद्ध हो सकता है। 
सारांश--रशिया के वतमान विश्वकुटुम्बवादी 
बाळशेविक अपने को चाहे जिस किसी धमं का 
अनुयायी न कहते हों, किंतु फिर भी मानव संस्कृति 
को उच्च सोपान पर पहुँचाने का प्रयत्न वे निस्संदेह 
हृदय से करते हैं। इसी प्रकार वे जिन सिद्धान्तों 
पर समाज की इमारत खड़ी करने के प्रयत्न में ढगे 
हुए हैं, वे भी घमं संमत ही हैं। वे ढोग मनुष्य- 
समाज को ही परात्पर परमेश्‍वर समझते हैं और 
उसी के उपासक बने हुए हैं। भावी इतिहासकार 


` उनकी गणना धर्मेयुग के प्रवतकों में ही करेंगे । 


द्वैतमूछरु पूँजीप्रधान संस्कृति का नाश करके श्रम" 
प्रधान दैवी संस्कृति की स्थापना करना एक अत्यन्त 
महान्‌ धार्मिक काय दै । इस कारण संसार में स्वत” 
न्त्रता, सुख और शान्ति की बृद्धि करने में इससे 
विशेष सहायता मिलेगी !£ 
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| रक्ष्मूमि की रचना सूत्रधार के आधीन रहती 
| वही रङ्गभूमि का नायक, विधायक, पोषक ओर 
पक है। उसके सभी पात्र एक सूत्र से बधे हुए 
होने जैसे है । सूत्रधार ही पात्रों का लक्ष्यविन्दु है । 
पता अभिनय करते हुए भी सूत्रधार को इच्छा 
गैर आज्ञा के प्रति ही उन पात्रों की दृष्टि रहती है। 
तार किस प्रकार प्रसन्न हो सकता दै, उसका 
पर किस प्रकार सफळ हो सकता है और अपने 
किस प्रकार सूत्रधार का प्रियपात्र बनाया जा 
छता है; हरदम यही विचार उसके हृदय में रमण 
ता रहता है । ऐसा होने पर भी अविरत प्रवाह की 
पति अपने कर्तव्य का वह पाछन करता रहता है। 
द मनुष्य उसके हृदयगत विचारों को पढ़ नहीं 
कता और न कोई उसके ढक्ष्यचिन्दु को ही देख 
हि है। प्रेक्षकवग यही समझता रहता है कि 
ह पात्र अपना वेष बनाने में तरळीन हो गया है ; 
अको अपने कर्तव्यपालन के सिवाय और किसी 
गत की खबर नहीं है. । 

ऐसी वस्तुस्थिति में सूत्रधार, पात्र और प्रेक्षकगण 
मी प्रशंसा पाते हें । अपने कायं में यश मिला 
भा देखकर सूत्रधार आह्वादित होता दै, पात्रों 
$ उपर वह प्रसन्न होता है ओर प्रेक्षकवग पात्रों 
शै वाह वा करते हैं। इस प्रकार पात्रों को कत व्य- 
'एयणता से रङ्गभूमि देदीप्यमान होती है । 
| परंतु इसकी दूसरी बाजू ( ०१1७ अंत ) भी 
एती है। सूत्रधार की आज्ञा को न मानकर केवळ 
पने कायभार से सुक्त होनेवाळे पात्रों की भी कोई 







बही. पङ्चणलि शोर इवधमपालन 


( छे०-- श्री पं० मङ्कळजी उद्धवजी पुरोहित ; शास्त्री पुराणविशारद ) 


कमी नहीं है । “सूत्रधार को तो कहने फटकारने की 
आदत पड़ गई है; इस प्रकार बारंबार धममेकतेव्य का 
पाळन कहाँ तक करें ९ कार्य में सफलता मिळे या 
न मिळे, अपने को उसमें क्या लाभ है?” ऐसा कहने 
या माननेवाले भी बहुत होते हैं। ऐसी हालत में 
परिणाम निराशाजनक हो, तो उसमें आश्चयं क्या है 
ऐसी परिस्थिति में सूत्रधार को पात्रों के प्रति घृणा 
होती है और रज्ञभूमि भी ळड्जास्पद बन जाती है । 

ज्ञानी महात्माओं का कथन है कि यह संसार भी 
एक प्रकार की रज्ञभूमि ही है। सृष्टि का सजनहार . 
इसका सूत्रधार और सत्र वणेघम के प्राणिमात्र रङ्ग 
भूमि के पात्र हैं। वे सभी माता पिता, पति 
पत्नी, राजा प्रजा एवं घनवान्‌ निधन आदि अनेक 
घेष घारण करके भिन्न भिन्न अभिनय करते हैं। 
जगन्नायक सूत्र घार ने इस विशाळ रङ्गभूमि में अमुक 
वेष धारण करने की--कतेव्यों का यथाविधि पालन 
करने की-हम सभी को आज्ञा दी है। अतः प्रत्येक 
पात्रों को ( मनुष्यों को ) उत्तम रज्नभूमि के पात्रों के 
समान बनकर अपना लक्ष्यबिन्ु सूत्रधार ( सृष्टि के 
सर्जनहार ) के प्रति रखना चाहिए । वह किस 
प्रकार बन सकता है, यही विचार हमारे हृदय में 
होना चाहिए, किंतु हम लोग इस प्रकार प्रश्न ही 
कहाँ उपस्थित करते हैं ! 

इम सभी लीलानट के आज्ञाधारी पात्र हैं। 
उनकी इच्छा के अनुसार वेषपरिधान करके अपनी 
अपनी भूमिका में कुशळ रहना हमारा सवेप्रथम 
कव्य है, इस बात में शङ्का ही नहीं है । ओर हम 


गीताघम 
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से अपना जीवन 
९ 

है; किंतु कर्तव्य 

१ इस बात का 


सभी इच्छा से या अनिच्छा 
व्यतीत करते हैं, यह भी सत्य 
समझकर कितना काय करते हैँ 
विचार तक करने की हमको फुरसद कहाँ है ? 
हमारे कणे में ' घर? शब्द आते ही हम सचेत 
हो जाते हैं और जरा सी धर्म की बात आते ही ढीळे 
भी पड़ जाते हें; परंतु घर्म--स्वकतव्य का पालन 
करनेवालें तो कहीं हजारों में दो एक ही होते हैं । 
किंतु आजकल के सभ्य (१) समाज में तो नाटक 
के द्वितीय प्रकार के पात्रों के समान स्वतन्त्रता की 
धूम मच रही है । उनको सूत्रधार की की हुई आज्ञा में 
पराधीनता की गन्ध आती है । अतः वेष बनाने में- 
कर्तव्य का पाळत करने में भी सूत्रधार को इच्छा 
` का उल्ढङ्घन हो, तो उसमें आश्चय ही क्या है! 
एसी परिस्थिति में प्रेक्षकषगे ( जनसमुदाय ) 
हँसी करे या नाराज हो जाय, तो उस बात की उनको 
क्या चिन्ता है ? 
इम ढोग सभी के प्रति अपने दुःख का ही रुदन 
करते हैं, किंतु इस संसार में दुःख की प्रतीति होने 
में .किसका दोष है? रघ्जभूमि का, सूत्रधार का, 
प्रेक्षक का या अभिनय करनेवाले पात्रों का ! यही 
विचार सर्वप्रथम आवश्यक है । 

' रङ्गभूमिं का एक तीसरा भी प्रकार है--मनोयोग- 
पूवक कार्य न करना, सूत्रधार को नाराज न करना 
और प्रेक्षकवग की हँसी का पात्र भी न बनना । इस 
इच्छा से तोड़ मरोड़कर दम्भी वेष बनानेवाले पात्रों 
के समान हमारे में भी केबळ दम्भ के लिए ही 


न मना स 
कर्तव्य का पाळन करनेवाले, भीतर से अपवित्र होते | 
हुए भी मिथ्या आचार विचार की पाढीश ळगाने- | 


वाळे और “ काइंक भद्धा अने काइंक जोरावरी” 


वाली गुजराती कहावत को चरितार्थ करनेवाले | 


मनुष्यों की भी कमी नहीं दै । 
हम सभी को चाहिए कि उत्तम कोटि की रङ्गभूमि 
के पात्रों के समान बनकर अपने संसार को उच्च कोटि 


का बनाने के लिए भगवान्‌ के पवित्र आदेशानुसार | 


पवित्र जीवन बनाकर कतव्यपालन करें; और 
यह भी सांसारिक कामना; उद्रपोषण और फेवळ- 


यशः प्राप्ति के लिए नहीं, किंतु प्रमाद और मिथ्या: | 


भिमांन के त्यागपूर्वक) सच्ची हार्दिक भावना से 
जगत्‌ की रङ्गभमि के सूत्रघार-जगन्नियन्ता को 
रिझाने के लिए और अपना मुख्य कतव्य है, इस 
इच्छा से, प्रेम से हमें करना चाहिए । | 

हमारा कर्तव्य क्या है? धर्म क्या वस्तु दै? 
इस बात का भी विचार करेंगे । आज तों केवळ 
एक इछोक द्वारा अपने आवश्यक कतेंव्य स्वधमां- 
चरण का महत्त्व बतळाकर प्रेमी पाठकों से हम 
बिदा ठंगे। 
ऊर्ध्वबाहुर्विरौम्येष न च कश्चिच्छुणोति मे । 
धर्मादर्थश्च कामश्च स किमर्थ न सेव्यते॥ 

भगवान्‌ वेदव्यास कहते हैं कि में ऊँचा हाथ 
करके पुकारता हूँ, किंतु किखी को मेरा वाक्य सुनने 
की इच्छा ही नहीं होती। घमे से ही अर्थ और 
काम की प्राप्ति होती है, अतः इस घर्मकहपदृक्ष का 
सेवन क्यों नहीं करते ? 


Enns] 


५-७. लकी 


७० 70% Tar. fee oI “तो 


ज्व? ज्य) 





। गताधर्म के विश्वधर्माङ्क' में भिन्न धम को मानने- 
| ला प्रत्येक व्यक्ति अपने धमं के विषय में जिज्ञासा 
खने के कारण अपने धर्म से संबद्ध लेख को सबसे प्रथम 
{कर पढ़ेगा । क्योंकि उसके चित्त को इससे शान्ति 
हलगी । परंतु क्या उसी का धम सच्चा है! अन्य 
को की दुकान से कहीं उसके धरम ने कुछ खरीदकर 
अपनी दुकान तो नहीं चलाई ! या अन्य धर्मा के महा- 
माँ से उसके धमं के प्राचीन महाजनों ने कुछ उधार 
फर तो अपना व्यापार नहीं बढ़ाया १ यदि इस वप्रय 
कोई महानुभाव सोचने का प्रयत्न करेगा तो उसे सच- 
त्री सच्चे धमं का बड़ी आसानी से पता चल सकता 
॥। क्योंकि इस प्रकार की मानसिक भावना के लिए 
दय की उदारता अनिवार्य दै और संकोच या संकोणता 
$ द्वार के खुलते ही मनुष्य के हृदय म॑ सत्य अपने आप 
के कर जाता है। श्राइए हम मी उस सूयं को 
भोर चले, जहाँ से चला हुआ धर्मों का प्रकाश 
| होता होता अब कम प्रकाश करनेवाला रह 
या है । 
सव धर्म ( संप्रदाय या मजहब ) वाले अपने अपने 
फ को सवोत्कृष्ट तथा नवीन कहेंगे, पर-यदि वे गम्भी- 
पा से इस प्रशन पर विचार करना प्रारम्भ करेंगे, तो 
रने अपनी गलती स्पष्ट मालूम पड़ जायगी । 
उन्हे तुलनात्मक दृष्टि से सब धर्मों का अध्ययन 
भल पर यह स्पष्ट अनुभव होने लगेगा कि केवल वही 
सच्चा नहीं है, सचाई सभी धर्मों में हे। साथ 
| दद इस बात का भी पता चल जायगा कि ये सब 
|भ पुरातन काल से चले आ रहे धमं या ज्ञान के 










शुख बही कोहि झु 


( ढे०-प्रो० मदनमोहन विद्याधर ) 


नाना रूप ही हैं। इनमें से सवंथा नवीन किसी को भी 
नहीं कहा जा सकता । जैसे एक व्यक्ति किसी से कुछ 
उधार लेकर व्यापार प्रारम्मं करता है, ठीक उसी प्रकार 
प्राचीन धर्म के आधार पर ही नये धमं चेला करते हैं। 
ज्ञान की धारा निरन्तर बहती रहती है। जो कोई चाहे 
उसमें नाली करके अपने खेत में उससे पानी ले सकता है। 

क्या संसार में नित्यप्रति नये ज्ञान की सृष्टि हो 
रही है ! क्या पूर्व काल की परंपरा से चली आ रही 
ज्ञानघारा में कुछ नवीनता आती है £ हमारा मत 
यह है कि सव धर्मो की अनादि काल से एक धारा बद्दी 
चली आ रही है। उसमें जिस जिस घाट पर लोगों ने 
स्नान के घाट बना लिये, उस उस स्थान का ध्म 
लोगों की निगाहों में त्या गया। . 

उन्होंने यह सोचना ही बंद कर दिया कि यह धमं 
का पानी चला कहाँ से आ रहा है! परिणामस्वरूप 
संकीणता या संप्रदायवाद पैदा हो गया । वास्तव में 
तथ्य क्या है? यह कि धर्म सर्वत्र तुम्हें शान्ति देगा । 


हर की पैड़ी? पर, “त्रिवेणी संगम? पर या ' कुरुक्षेत्र 


में कहीं भी तीर्थस्नान करो, मुक्ति सबंत्र ( यदि मिलनी 
होगी तो ) मिलेगी । प्राचीन धर्माचार्यों ने सभी तीर्थ 
का बराबर पुण्य माना है। किसी घाट पर जाओ, 
तुम्हारे स्नान के लिए मार्ग खुला है। यही दशा सब 
धर्मों की हैं। परंतु ( घाट चाहे भिन्न भिन्न स्थानों 
पर बने हों, उनकी रचना में भी चाहे कोई मेद क्यों न 
हो ) उनमें दो बातें सर्वथा समान रूप से हूँ। प्रथम तो 
सत्र घाटों पर धर्म समान रूप से है ओर दूसरे दोनों 
का परिणाम समान है, अर्थात्‌ मुक्ति । साथ ही यह 
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` भी ध्यान होना चाहिए कि सबकी सामग्री भी लगभग 
एक ही तरह की है । 


उदाहरण के लिए हम परमेश्वर को विचार सकते हैं। 


परमेश्वर का विचार कैसे चला, यह एक महत्त्वपूर्ण और 
त्यन्त आनन्द का विषय है । अति प्राचीन काल में 
झल्प शक्तिवाले मनुष्यों ने जब ज्ञानपूर्वक आँखे खोलते 
हुए इस संसार को देखना आरम्भ किया, तो उन्हें इस 
संसार से ऊपर कोई अदृश्य शक्ति नियामकरूप मं 
प्रतीत हुई। ज्यों ज्यों मनुष्यों ने सोचना प्रारम्म 
किया, त्यो त्यों इसकी स्थापनाओं में भेद आता गया। 
किसी ने इसे किसी रूप में देखा, किसी ने किसी में । 
परंतु यह अदृश्य शक्ति! सदा ही जीवात्मा से बड़ी, पूण 
और ज्ञानी स्वीकृत की गईं। इसी का यह परिणाम है 
कि इसका विचार असभ्य से असभ्य और सभ्य से सभ्य 
दोनों जातियों में समान रूप से पाया जाता है | इम इस 
विषय में कोई नया तथ्य निकाल भी नहीं सके हैं। 
ईश्वर का [कोई नवीन गुण वर्तमान दाशंनिको ने दढ 
निकाला हो, यह वांत सबंथा गलत है। पर हाँ, उसे 
रखने के ढंग सबके मिन्न मिन्न हैं। वेद में जो ईश्वर 
का स्वरूप है जंदावस्ता में भी ठीक वैसा ही है, पर 
थोड़ा सा मेद लेकर। क्योंकि इसमें वह अहुरमंज्दा 
( जंदा का प्रभु ) स्यन्तामन्यु ( शुभ ) और अद्विरामन्यु 
(अशुभ ) इन दो शक्तियों में बॅट गया । ऐसे ही मार- 
तीय साहित्य में प्रजापति की दिति और अदिति इन दो 
शक्तियों सें संसार माना गया हे । परंतु जब यही विचार 
सेमेटिक धमा में गया, तो उन्होंने इन दोनों शक्तियों को 
समान ताकतवाली सर्वथा भिन्न दो शक्तियाँ मान लीं । उन्हें 
यह विचार भूल गया कि ये किसी एक ही महाशक्ति के दो 
रूप हैं, जो कि दार्शनिक समस्याग्रों की समस्या को हल 
करने के लिए कल्पित किये गये ये। इस प्रक्रिया से 
यह स्पष्ट है कि हरय शक्ति? की सत्ता की निरन्तर 


रीताधम 


RT °° TS 
चली आ रही धारा का भिन्न भिन्न स्थानों पर भिन्न भिन्न 
रूप हो गया। यद्यपि मूलतः वह एक ही थी। 

इससे इम यह स्पष्ट समक्त सकते हैं कि धर्म की एक 
अविच्छिन्न घारा अनादि काल से बह रही है ( अनन्त 


काल तक बहती रहेगी) । धमं का अथ है धारण .. 


किया जाने योग्य, अर्थात्‌ शान । यह “ज्ञान? परंपरा से 
ही आता है। उदयन ने अपनी कुसुमाञ्ञलि में इस 


ज्ञान की समस्या का हल इसी प्रकार से किया है। उसने 


कहा है किं प्रभु को मानना ही इसलिए चाहिए, क्योकि | 
आरम्भ में इस ज्ञान की परंपरा को चलानेवाले किसी | 


सर्वज्ञ की अनिवार्य आवश्यकता है । आत्मा इस ज्ञान 
का उपयोग भिन्न भिन्न तरीकों से करती है । इसी लिए 
संसार में इतने अधिक धर्म दिखाई पड़ते हैं । 

संसार के अंदर नवीन ज्ञान पैदा नहीं हो रहा है। 


संसार में नित्य नूतन सृष्टि दिखाई तो पड़ती है, पर नूतन | 


सृष्टि हो नहीं रही है । पुरातन ही नूतन की तरह | 


प्रतीत होता है। इसी प्रकार ज्ञान या धम भी पुरातन 


काल से चला आ रहा है। उसकी नूतन सृष्टि नहीं हो , 
रही है। हाँ, कइयों को वह पुरातन ही नूतन अतीत हि 
हो रहा है । वास्तव में तो इस धम के विशाल वटबूच का | 


मूल, ( जिसकी छत्रछाया में संसार में होनेवाले दुःख, पाप 


और कष्टों से संतत मानव विश्राम करते हैँ) उसकी | 
सुन्दर तथा पूर्ण मूर्ति हम एक छोटे से उस बीज में देख | 


| सकते हैं जिसके कारण कि यह विशाल वटवृक्ष नाना रपा | 
सब धमो | 


में इस सत्ता में आया । -वही आदि बीज 
का आदि मूल होना चाहिए । 
किसी ने इसी भाव को निम्न पडक्तियों में रखा दै 
“क्यों लड़ता दै, मूरख -बंदे' 
तेरी यह खाम ख्याली दै। 
है पेड़ की जड़ तो एक यहाँ, 
हर मजहब डाळी डाळी दै॥ 
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| छि एक छोटे से बीज का ही यह जादू है कि यह 
कं का पिटारा ( पसारा ) दृष्टिगोचर हो रहा है । 
| तरह उस बीज से यह विशाल वटवूक्ष बना है, उसी 
हृ धर्म या शान का भी एक खोत है जिससे क्रमशः 
कप निकले हैं। यह घम या ज्ञान की धारा परंपरा 
पचली आ रही है । 
। भनुष्य के पास बुद्धि है तो, पर वह बिना किसी 
रोधक या उत्तेजक कारण के अव्यक्त शान को व्यक्त 
हीं कर सकती । इसी लिए परंपरारूप में ज्ञान या 
| पको स्वीकार किया जाता है। हम इस धमंगङ्गा 
किनारे किनारे चलते हैं और इसके खोत को ढूँढ़ने 
| ॥प्रयक्ष करते हें । हम हूँढ़ते हूँढ़ते जिस स्थान तक 
हच जायेंगे, और आगे जाने में बाधा अनुभव करेंगे; 
प्रे ही अपने इस ज्ञान के आधार पर धमं का आदि मूल 
'हौकार कर लेंगे। इसकी विवेचना हम ऐतिहासिक 
पर तुलनात्मक इष्टि से करने का प्रयत्न करेंगे | 

` तुलनात्मक धर्मों के अध्ययन ने सबको बता दिया 
कि सब धर्मों का केन्द्र एक है । अर्थात्‌ ये सब प्रचलित 
षिद्ध धर्म किसी एक धर्मविशेष से ही निकले हैं। 
'एंतु हमारी अपने धर्म के प्रति अंधी भक्ति, जिसे हम 
लित भाषा में कट्टरता या संकीणंता कहते हैं, हमें 
पा मानने से रोक देती है। जैसे कोई परिचित बहुत 
रसे बाद मिले और इम उसे देखकर चौंक उठे, पह- 
में देरी करें; ठीक यही दशा हमारी है। इम 
[बात के मालूम पड़ जाने पर भी कि हमारे धमं का 
र धमं पूवज है, बहुत समय तक उससे दूर रहने के 
शरण, उसे पहचानने में घबराते हें। इम सचमुच दी 
ऐ संप्रदायबाद के जाल में पड़कर जांगते हुए भी आँखे 
र किये पड़े रहते हैं । 


| | ट इस समय संसार में छः मुख्य धमं हें । १ इस्लाम, 
1 एाइयत, ३ बौद्ध, ४ यहूदी, ९ पारसी तथा 







धर्म का आदि मूल 
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६ प्राचीन वैदिक आर्यंधमं ( सनातनधमं ) 1 मैंने इन ` 
धर्मों को उलटे क्रम से रखा है,. जिस क्रम: में इनकी 
उतत्ति हुई । इस्लाम 'सश्रसे अर्वाचीन है, ईसाइयत 
उससे कुछ पहले आइ, : बौद्धघमं उससे पहले, यहूदी- 
धर्म उससे कुछ पहले और पारसी उससे भी कुछ पहले 
प्रकट हुआ । इन सबसे पहले वैदिकधमं की उत्पत्ति. हुई । 
सभी विद्वान्‌ इस क्रम से सहमत हें, इसलिए. इसको 
सिद्ध करना “पिष्टपेषणमात्र’ समकर छोड़ देते हैं । 

इन सबका परस्पर संबन्ध भी है। इनमें से इस्लाम; 
यहूदीधम॑ और ईसाइयत तीनों को * सेमेटिकधमं ? यह 
नाम दिया जाता दै। बौद्ध और वैदिकधमं को भार- 
तीयघर्म कहते हैं। वेदिकधर्म और पारसीधमं दोनों 
इतने अधिक मिलते. हैं कि इनके उद्भव का स्थान कोई 
एक होगा, यह प्रायः सवसंमत है-। | 

जिस समय इस्लाम का जन्म हुआ, ऐतिहासिकीं 
का मत है कि उस समय 'अ्ररब? में यहूदी धमं का 
बहुत प्रचार था । यही कारण है कि कुरान में बार बार 
यहूदियों की चर्चा की गई है। प्रायः मुसलमान विद्वान्‌ 
भी इस बात से इन्कार नहीं करते कि उनका धमं यहूदी- 
धर्म पर अवलंम्बित दै । हजरत मुहम्मद साहब ने पुराने 
प्रचलित धर्म के संशोधित संस्करण करने के प्रयत्न के 
अलावा कोई नवीन कार्य नहीं किया । उस समय भी . 
अरब में धर्म का प्रचार था। वहाँ की जनता के भी. 
कुछ अपने अपने विशेष मन्तब्य थे ।. वे मूतिपूजक थे; 
बहुत से देवताओं की पूजा करते थे। मुहम्मद साहब 
ने यहूदीधमं की शिक्षाओं से पूरा फायदा उठाकर 
अपने यहाँ के प्रचलित धमं को नवीन रूप देना प्रारम्भ 
किया । ' यही इस्लाम के एक प्रथक्‌ धर्म बन जाने 
का कारण है । 


ईसाइयत के प्रचार से पहले वहाँ पर यहूदीधर्म 
झौर बौधे दोनों प्रचलित थे ।  इसाईँघमं मुख्य 





गौताघमें 
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' रूप में यहूदीधर्स का ओर आंशिक रूप में बौद्धधर्म का 
शृणो है। इसके ज्ञानकाण्ड संबन्धी समस्त सिद्धान्त 
यहूदीधर्म के तथा सदाचार संबन्धी सिद्धान्त बौद्धधम 
के आधार पर बनाये गये हैं। बाइबिल में बार बार 
कहा गया है कि-- मैं (हजरत ईसा ) पुराने नवी 
आर तैरोत को नष्ट करने नहीं आया हूँ। में तो उनमें 
संशोधन करने झाया हूँ ।” 

प्लिनी आदि ऐतिहासिकों के मतानुसार सीरिया, 

मिभ और पेलेस्टाइन में ईसा से दो सौ वर्ष पूवे बौद्धधम 

का प्रचार या। वहाँ पर प्रचलित ऐसेनेससंग्रदाय 

बौद्धघर्म की शाखामात्र था। इस ऐसेनेससंप्रदाय 

की शिक्षाओं से ईसा का ज्ञानगुरु जॉन दी वैपटिस्ट 

अत्यन्त प्रमावित तथा परिचित था। कइयों- का तो 
यह मी विश्वास है कि वह था ही ऐसेनेस। अशोक ने 
जो बौद्धधर्म के प्रचाराथ देश विदेश में धर्मप्रचारक 
मेजे थे, उन्होंने ईसाईधर्म के अभ्युदय से पूर्व ही वहाँ 
पर अपना झंडा गाड़ दिया था। श्रीयुत दत्त महोदय 
का कथन है कि प्राचीन धर्मों पर ईसाईमत की सदा- 
चारिक सिद्धान्त संबन्धी उत्कृष्टता निस्संदेह एकमात्र 
बौद्धधर्म पर अवलम्बित दै, जिसकी शिंक्षा ईसा के जन्म- 
काल के समय ऐसेनेस लोग पैलेस्टाइन में दे रहे थे 

. ( Ancient India जिल्द २, ए० ३४० )। सेंट आगे- 

_ स्टाइन ने मी एक स्थान पर कहा है कि “जो अब इसाई- 

धरम कहा जाता है, वह प्राचीन लोगों में मी विद्यमान 

था, और वह मनुष्यजाति के आरम्मकाल से हजरत 
इसा के शरीरधारण करने तक, बराबर बना रहा। 
इसा के जन्म के समय से उस पूर्वप्रचलित सद्धम का नाम 
इसाईमत पड़ा |? ' इससे यह स्पष्ट है कि ईसाईमत मी 

भया धमं नहीं दै | 092 

' म्रगवान्‌ बुद्ध जिस समय भारतवर्ध में अवतीण हुए 

` डससमय यहाँ पर वैदिकधम का ही प्रचार था, परंतु 


उस समय के धार्मिक पुरोहितों ने उस धर्म के रूप को 
ठीक ठीक न समकने के कारण बिगाड़ दिया था | 
लोग वादों में तथा याशिक क्रियाकलापो में फॅसकर सच्चे 
वैदिकधम की शिक्षाओं से दूर चले गये थे। प्राचीन 
वर्णव्यवस्था, जो कि गुण कर्मनुसार मानी जाती थी, 
नष्ट होकर जन्मानुसार मानी जाने लगी थी। इस कारण 
जाति पाँति के कगड़ों को हटाने तथा क्रियाकलापों में 
फँसे मनुष्यों को सच्चे सदाचार का उपदेश देने के लिए 
बुद्ध ने प्रचारकाय प्रारम्भ किया। स्वयं किसी नवीन 
धर्म की स्थापना करना उनका उद्देश्य नहीं था | इसी 
कारण “धम्मपद? (छठा श्रध्याय ) में बुद्ध तथा प्राचीन 
घर्मचायौं दोनों को आय नाम दिया गया है। 'सुत्तनिपात” 
के समीपसुत्त में बुद्ध को उन्हीं ( प्राचीन धर्माचार्यों ) 
में. से एक कहा गया है। सुत्तनिपात के सुंदरिक भार- 
द्वाजसुत्त में कहा गया है--'हे पूजनीय गौतम ! जिस. 
तरह कोई फेंकी हुई वस्तु को उठा देता है, या किसी 
छिपी हुई वस्तु को पुनः प्रकाशित कर देता है, या किसी 
भटके को ठीक मार्ग दिखा देता है, या अन्धकार में 
प्रकाश कर देता है, ठीक उसी तरह से आपने अनेक 
प्रकार से धर्म का प्रकाश कर दिया है।' इन उपरोक्त 
उद्धरणों से यह स्पष्ट है कि बुद्ध का उद्देश्य भी किसी नवीन 
धर्म का स्थापन नहीं था। वे प्राचीन वैदिकधम की 
परंपरा में ही सुधार करना चाहते थे । 

जंदावस्ता के विद्वान्‌ डा० स्पीगल ने सबसे पहले यह 
बताया कि “ उत्पत्ति की पुस्तक ( यहूदी धर्मग्रन्थ ) 
के धार्मिक विचार अवस्ता से लिये गये ।” दोनों मतों के 
मध्य इतनी ्रधिक और विलक्षण समानताएँ है कि 
जिनके कारण इस परिणाम पर पहुँचना आवश्यक हो 


जाता है कि एक के विचार दूसरे में पहुँचें। श्रव मरन 


यह्‌ है कि किसने किससे शिक्षाएँ ग्रहण कीं १ तियिक्रम 
की दृष्टि से यह निर्विवाद सिद्ध है किं पारसीमत का 


- er 
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यापक 'जरथुर्त? यहूदीमेतं के संचालक “मूंसा' को 
तदवा काफी प्राचीन है। जो “पंजनामे? का रचयिता 
# को न मानकर एजरा तथा निहिमिया को मानते हैं, 
नका कथन है कि “वैविलोनियन कैप्टिविटि' के 
| प्रय ये दोनों महानुभाव पारसीधम की शिक्षाओं से 
त प्रभावित थे। इस कारण जव पुनः इन्होंने 
पती स्मरणशक्ति से पंजनामे का संकलन तथा संपादन 
(ला प्रारम्भ किया तो उसमें पारसीशिक्षाओं की पुट आ 
आनी आवश्यक थी । जंदावस्ता के एक ओर विद्वान्‌ 
हा" हं ने Essays on Parsi-relegion नामक 
क के ए० ४ पर लिखा है कि “ जरथुश्तीमत यहूदी 
और इसाईमत के साथ अनेक महत्वपूर्ण विषयों पर 
बहुत ही घनिष्ठ संबन्ध तथा समानता दिखाता है । जैसे 
कान का व्यक्तित्व और उसके गुण तथा मुदा का 
प्रस्थान, इन दोनों का संबन्ध पारसीमत से है; ओर 
'बृस्तव में ये पारसियों के वर्तमान घमंग्रन्थो में पाये जाते 
1” इस विवेचन से हम इस परिणाम पर बड़ी सरलता 
| ऐ पहुँच सकते हैं कि यहूदीमत भी कोई नवीन धर्म नहीं 
(| इस मत के विधि विधानों तथा मन्तव्यों का आधार 
| प्रयः पारसीमत है, जिसपर कि स्वयं ही किसी अन्य मत 


i 


गर प्रभाव (जिसे कि प्राचीन वैदिकधमं कह सकते हें ) है! 
शव हम पारसीमत पर बैदिकधम का प्रभाव दिख- 

हाने का प्रयत्न करते हें । जरथुश्त ने जंदावस्ता में 
एक पुराने ईश्वरीय ज्ञान की ओर इशारा किया है। इस 
बिषय में जंदावस्ता के प्रकाएड पण्डित डा० हाग की यह 

मरति हे कि “हम देखते है कि ग्राथाश्रों में जो ( जंदा* 

ऐता का सबसे पुराना भाग है) एक प्राचीन ईश्वरीय 
शन की ओर संकेत किया गया है ।***'** अथव तथा 

| | के पुरोहितो की प्रशंसा की गई हैं'"'***। 
पदिक मन्त्रों के अङ्गिरा जो प्राचीन आयं लोगों 
| कै पूवज थे और जो अन्य पिछले ब्राह्मणपरिवारों 
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की ग्रपेक्षा जरथुशत से पूर्ववर्ती पारसी धमं से घनिष्ठ 
संबन्ध रखते थे।"'"''°-`'इन ग्रंज्ञिराग्रों का वणन 
अथर्वण अथवा अग्नि के पुरोहितो के साथ प्रायः कई 
स्थानों पर किया गया है और दोनों ही वैदिक साहित्य में 
अथर्ववेद के कर्ता माने गये हैं। यह वेद ञ्रथवाङ्गिरा 
अथवा अथर्व झ्रङ्गिराओं का वेद कहलाता दै 
( Haug’s Essays P. 294 ) ।? इसी प्रकार 
जंदावस्ता में अथर्ववेद का स्पष्ट ओर ग्रचूक प्रतीक भी 
पाया जाता दै, ( “थमं का आरि खोत? ए० २३१ ) 
ऐसी भी डा० हॉग की संमति दै।- . 

इन दोनों का प्राचीन काल में: निवास मी भारतवर्ष 
में ही था। पारसियों का ईरान स्पष्ट ही आर्यन (या 
आर्यानां बीज ) का अपभ्रंश है। या तोये दोनों यहीं 
रहते थे अथवा भारतीय आयौं से एथक होने पर पारसियों 
ने पुराने संस्कारों के कारण अपने इस देश का नाम 
इरान रखा । जैसे भूपाल के नाम पर 'वैविलोन' तथा 
सरयू क नाम “हस्यू” नदी ये नाम रखे गये | डा० 
सेक्समूलर ने अपनी [/९tएre on the Science of 
[2०६५०६९ को प्रथम जिल्द के २३५ वें पृष्ठ पर लिखा 
है कि “पारसी लोग उत्तरीय भारत से आकर बसे थे। 
कुछ काल तक वे उन लोगों के साथ रहे, जिनके पवित्र 
गायन को अब भी हम वेदों में पाते हें।” एक दूसरा 
प्रमाण हम विद्वानों के संमुख रखते है | पंजाबी में दो 
( देव ) का बुरे श्रथं में ( राक्षस के अर्थ में ) प्रयोग 
आता है। पारसीधर्म में भी “देव? का बुरा ही अर्थ 
है। क्या यह इस बात का स्पष्ट प्रमाण नदी कि दोनों 
फा कोई विशेष संबन्ध है १! आश्चर्य यह है कि दोनों 
स्थानों में 'इम्द्र” को पूजनीय ही माना गया दै। 
पारसी और प्राचीन आर्य दोनों को आय” नाम से 
संबोधित किया जाता है। यह भी इन दोनों की एकतां 
के लिए एक अवल प्रमाण दै । | 
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‘Zoroastrianism in the light of 1118050” 
919? के पृष्ठ ६३ पर इसके विद्वान्‌ पारसी लेखक " खुशेंदजी ' 
ने लिखा है कि “पवित्र वैदिकघमँ और जरथुर॒तीमत 
एक ही हैं । जरथुश्तीमत उन दूषणों ओर मिथ्या 
विश्वासों के विरुद्ध युद्ध करने के लिए खड़ा हुआ था; 
जिन्होंने विशुद्ध वैदिक सत्य पर परदा डाल दिया था |?” 
जरथुरत ने प्राचीन समय में वही काम किया था 
जो महात्मा बुद्ध ने उसके पश्चात्‌ किया ।” 

इस संचित विचार से इम यह स्पष्ट जान सकते ह 
कि पारसीमत भी कोई नवीनता नहीं रखता। यहाँ तक 
कि कई विद्वानों का यह भी मत है कि जरथुश्त भी 
बैदिक नाम 'जरदादृष्टि' का अप्रश्रेश है । इससे इन 
दोनों का संबन्ध और मी अधिक स्पष्ट हो जाता है | 

इस प्रकार उत्तरोत्तर विचार करते हुए इम इस 
परिणाम पर पहुँचते हैं कि इस्लाम, ईसाइयत, बौद्ध , 
यहूदी और पारसी ये पाँचो मत सर्वथा नवीन होने का 
दावा नहीं कर सकते। हर एक महापुरुष ने अपने 

समय की बुराइयों के विरुद्ध आवाज उठाई। उसके 
अनुयायियों ने पीछे से उसके विचारों को प्राचीन धर्म के 
सर्वथा विरुद्ध सममकर एक नया ही पंथ चला लिया । 
किसी भी धर्मव्यवस्थापक ने स्वयं यह कहीं पर भी नहीं 
कहा कि में किसी नवीन संदेश को लेकर आया हूँ। 
` समी ने नम्नतापूवंक यही कहा कि मैं प्राचीन प्रचलित 

तः में की बुराइयों को हटाकर उसमें संशोधन करना 
चाहता हूँ । 

उसकी मंशा किसी नवीन संप्रदाय या धर्म के चलाने 
की बही होती। अनुयायी अपने आपको उसका शिष्य 

कहने में गौरव समझते हैं। यही धर्मों को एक धर्म से 
प्रथक करने का कारण हो जाता है। यही नहीं कि 
महापुरुष की शिक्षाएँ ही प्राचीन से भिन्न नवीन धर्म का 
रूप घर लेती हैं, बल्कि स्वयं उस धर्म की भी अनेक 


गौताधमं 


शाखाएँ हो जाती हें । चूँकि उनका आदि प्रवर्तेक एक 
है, इसलिए वे रहती तो उसी घमं में हैं, परंतु बँट बहुतः 
हिस्सों में जाती हैं। बौद्धधर्म भिन्न भिन्न स्थानों पर 
जाकर देश और परिस्थिति के अनुसार भिन्न भिन्न रूपों 
में दीखने लगा। धर्म तो जल की तरह से है; जिस 
बर्तन में पड़ेगा तदाकार दो जायगा। आज यदि मग- 
वान बुद्ध पुनः इस पथिवी पर अवतीण होकर अपने धर्म: 
को देखें, तो निश्चय ही वे इसका खण्डन करेंगे अर उनके 
नवीन अनुयायी उन्हें पुनः एक नवीन धमं का संस्थापक 
स्वीकार करने लग जायेंगे । यह प्रकिया प्रत्येक धमं में 
होती है। प्रत्येक धम किसी एक बड़े ध को शाखा है 
और शाखारूप धमं की भी ` श्रनेक शाखाएँ हैं। 
सनातनधर्म के दार्शनिक, सामाजिक या धार्मिक इष्टि से 
नाना मेद हैं और सब प्रकट ही हैं । बौद्धधमे के हीनयान 
तथा बौद्धयान, इन दो भिन्न संप्रदायों का भी सबको 


परिचय है । ईसाइयों के प्रोटेस्टंट तथा कैथोलिक, ये - 


दो भाग भी सर्वविदित ही हैं। इसी प्रकार अन्य धर्मों 
में मी ये शाखाएँ उपशाखाएँ पाई जाती हें । जिस 
देश में, जिस जाति में या जिस परिस्थिति में वह धर्म 
कला फूला होता है, वहीं के रीति रिवाजों तथा प्रथाओं 
के कारण मेद उपमेद्‌ हो जाते हैं। जब पुरानी अच- 
लित प्रथाओं पर कोई नवीन धर्म प्रभाव डालता है, तो 
पुराना और नया दोनों मिलकर एक नवीन ही धमं का 
रूप धर लेते हैं। वास्तव में तो उन्हें एक ही 
समझना चाहिए । ः 

प्रारम्भ में प्रत्येक धम पुरोहितों था ब्राह्मणों को 
संरक्षा में पनपता-है | बाद में वही धर्म राजाओं का आश्रय 
पाने पर उनकी महत्त्वाकान्लाओं को पूर्ति का साधन बन जाता 


हे. ईसा का यह सबसे मुख्य उपदेश था कि “शत्रु से 


भी प्रेम करो | यदि तुम्हारे एक गाल पर कोई चपत मारता 


है, तो दम दूसरा गाल भी उसके सामने रख दो।' | 








काही 


| 


° ° स्स्स 2 कता 


श्रूषि का यह आदश था कि गुरु के मारने पर बजाय 
इसके कि वह गुरु से खिजे, यह कहकर उसके पेर 
दाता है कि मेरे कठोर शरीर पर आपका कोमल पैर 
लगा है, इससे आपके पैर में पीड़ा पहुंची होगी । परंतु 
हमयान्तर में जब राजाओं का संरक्षण ईसाईमत को 
मिला, तो इसी प्रेम के सर्वोत्कृष्ट आदश के नाम लाखों 
का गला काटा गया; मानों वे ईसा की उपजाई प्रेम 
| की बेल को अंगूर की वेल के समान मनुष्य के रक्त से 
मीठा करना चाहते हों। इस स्थिति में पुनः किसी 


नवीन महापुरुष की आवश्यकता होती है। फिर इसी के 
' ग्राधार पर सर्वथा एक नवीन धर्म की स्थापना हो जायगी। 


। प्रारम्भ में महान्‌ पुरुष जिस मन्तव्य का प्रचार 
| करना चाहते हैं, पीछे से जाकर उसी में कइरता और 
| तिद्वान्तवाद आदि की प्रवृत्ति आ जाती है। बुद्ध ने 
| जहाँ आध्यात्मिक विषयों से उदासीनता ग्रहण करते हुए 
| मध्यमाग का उपदेश दिया था, वहाँ पीछे उनके अनु- 
। यायियो ने उसे नास्तिक ही बना दिया। उसे संसार के 
| ग्रन्य धमो से पथक्‌ समझ लिया। उसके प्रत्येक 
| मन्तव्य पर विचार किया जाने लगा । प्रत्येक सिद्धान्त 
| सिद्ध किया जाने लगा । जब ऐसी प्रवृत्ति किसी धम में 
, आ जाती है, तो यह समक लेना चाहिए कि वह अपने 
सत्य आदर्शों से परे हटने लग गया है, और इस समय 
इसमें सुधार होकर एक नवीन धर्म की सृष्टि होनेवाली है । 

साथ ही हमें यह.भी समक लेत्ता चाहिए कि कोई 
भी संप्रदाय या धर्म उसके प्रवर्तक महापुरुष की शिक्षाओं 
के प्रायः सर्वथा प्रतिकूल चला करते हैं। उनकी 
शिक्षाओं का सच्चा रूप प्रायः सिद्धान्तवाद के जालों में 
उलम जाता है और पीछे आनेवाली संतति उसपर फिर 
नाना कल्पनाएँ करना प्रारम्भ कर देती हें । “श्रहिंसा 
| परमो धमः? और “घ्राणिमात्र पर दया? इस पवित्र उद्देश्य 
- | तथा भावना को लेकर बुद्ध ने अपनी शिक्षाश्रॉ का प्रचार 


है 
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आरम्भ किया था, परंतु बौद्ध धर्म जब फैला तो इसमें 
क्रूरता तथा हिंसा दोनों के माव आ गये । “प्रेम” को 
नींव पर खड़े ईसाईधर्म के महत्त्व की ऊपरली बैठक में 
आज भाई भाई की लड़ाई हो रही है। ऋषि दयानन्द ने 
प्राचीन वैदिकधम में भक्ति की अति के कारण जो 
अन्धविश्वास और मूखतापूर्ण श्रद्धा पैदा हो गई थी तथा 
उसके कारण जो दोष आ रहे थे, उन्हें भी हटाने के 
लिए लोगों की भद्धा के स्थान पर बुद्धि या आँख बंद 
करके किसी के पीछे चलने के स्थान पर आँखे खोलकर 
चलने का उपदेश दिया। परिणाम उलटा हुआ। 
उनके अनुयायियों ने तक से उस वैदिकधम का रूप 
बिगाड़ दिया। 

ये तीनों बातें हमें अच्छी: प्रकार से समर लेनी 
चाहिएँ | प्रत्यक धर्म में जब उपयुक्त तीन वातं आ 
जाती हैं तब वह बिगड़ जाता है। उस समय एक 
नवीन धर्म प्रचलित धर्म की प्रारम्मिक सचाइयों को ही 
लेकर पुनः रङ्गमञ्च पर आता है। प्रायः सभी धर्मा के 
प्रारम्मिक उद्देश्य एक होते हैं। प्रत्येक धम प्रारम्म में 
प्राणिमात्र पर दया, जीवन की पवित्रता और सदाचार 
को लेकर चला करता है। उसके संस्थापक का जीवन 
भी स्वयं तद्रूप हुआ करता है। जब जब कोई 
नवीन धर्म चला है, यदि हम उसके उस समय से प्राचीन 
इतिहास पर्‌ निगाह डालें, तो उसमें अज्ञान और क्रूरता 
का नग्न चित्र देखेंगे। भ्रेणीभेद के कारण कुछ कुलीन 
विद्या, कला और धन आदि सबपर अपना प्रभुत्व माने 
बैठे होते हैं। परिणामतः उनके आधार पर उदरपूर्ति 
करनेवाला संसार की जनता का वह हिस्सा भी होता है . 
जो भग्नहृदय है, गरीब है, वेबस है। वह मनुष्यता 
के सब अधिकारों से भी वञ्चित होता है। ऐसी विषम 
परिस्थिति में ( धम की ग्लानि के समय ) प्राणिमात्र 
पर प्रेम, बिश्वभ्रातृत्व, अहिंसा परमोधमं:, सबसे यथायोग्य 
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बर्ताव, समाज में सबकी योग्यतानुसार कीमत आर सबसे 
मुख्य मनुष्य का मनुष्यरूप में मूल्य आँकना आदि इन 
उदात्त नवीन अतीयमान आकर्षक संदेशों को लेकर महा- 
पुरुष इस धराधाम पर ग्रवतरित होते हँ । उनके मन्तव्यों 
में गरीब अमीर का, राजा रंक का, ऊँच नीच का मनुष्य 
होते हुए कोई भेद नहीं रइता। परिणामस्वरूप सदियों 
से पददलित आर अपने मानवीय अधिकारों से वञ्चित 
वह संसार का गरीब बेबस हिस्सा उसका आश्रय पाता है। 
उसी समय उसके चुंबक की तरह आकर्षक चरित्र से 
शासकजाति भी अप्रत्यक्षरूप में खिंचने लगती है। 
परंतु फिर उलटी प्रक्रिया प्रारम्भ होती है । जो गरीब 
जनता अधिकारों को प्रास कर लेती है वह पुनः श्ररों 
को दवाना प्रारम्भ कर देती है। इन दवे हुओं के 
उद्धार के लिए पुनः एक नवीन धमं चलता है। इस 
प्रकार यह धर्मों के नाश ओर उत्पत्ति का चक्कर सृष्टि 
प्रवाह की तरह सदा चलता रहता है। मूलतः सब घमं 
एक हैं। सबका संदेश एक होता है। पीछे से 
सिद्धान्तवाद उसे स्थिर कर देता है । प्रचार बंद होने के 
कारण वह सड़ने लगता है। जैसे एक ही कपड़े के 
भिन्न भिन्न रूप बनाये जा सकते हैं, ठीक इसी प्रकार 
धर्म की कैंची से घमेरूपी एक पट के ही भिन्न मित्र 

रूप हो जाते हैं । 

प्रत्येक मनुष्य भिन्न भिन्न दृष्टिविन्दु से प्रत्येक 
बात का विचार करता है। यही विचारमेद धर्ममेद 
क्के भिन्न भिन्न संप्रदायों ।की उत्पत्ति का कारण है | 
संधार में समी तरह के विचार विद्यमान हैं। जो जिन 
विचारों को पकडता है वह उसी संप्रदाय या मजइव का 
कहाने लगता है। वास्तव में तो सब ज्ञान निरन्तर 
प्रवाहरूप से चलता आ रहा है। ऊपर हमने इस 
प्रक्रिया को ऐतिहासिक दृष्टि से दिखाने का प्रयत्न किया 
हे) यदि सब धर्म भिन्न भिन्त होते, तो इनमें इतना 
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आपस में कोई भी संबन्ध न होता। परंतु इन सबसें 
परस्पर एक दूसरे का इतना अधिक घनिष्ठ सम्बन्ध ओर 
घनी समानता है कि इनको किसी एक बीज के फल, या 
एक ही खोत से वहनेवाली धमंगज्ञा के भिन्न भिन्न तीथं, 
या एक ही डाली के भिन्न भिन्न पत्ते कहने के लिए 
मजबूर हो जाना पड़ता है। कई बातों का संबन्ध तो 
परंपरा से सब धर्मों में बहुत ही स्पष्ट पाया जाता है। 
सब धर्मों में बलिदान की प्रश्ना इसी का एक नमूना है | 
इतना होने पर भी धर्मा के इतिहास में सवथा विरोधी 
सिद्धान्त मी हमें दिखलाई पड़ते हैं। इसका कारण 
कई वार तो यह दिखलाई पड़ता है कि अपने समय की 
सामाजिक परिस्थिति के अनुसार महापुरुष अपने मत का 
प्रचार करते हँ । जैसे इस्लामधमं में चार विवाह और 
वैदिकिधर्म में एक पल्ीब्रत माना गया है। उस समय 
अरब में वहुविवाह की प्रथा थी। मुहम्मद ने उसको 
कम करने के लिए चार तक की आज्ञा दे दी। कमी 
कमी उस विरोध का कारण उदासीनता भी हो जाती है। 
महात्मा बुद्ध ईश्वर, वेद, आत्मा, पुनर्जन्म आदि विषयों 
में चुप रहते थे। उनके अनुयायियों ने इसका यह 
परिणाम निकाला कि वे इन्हें मानते ही नहीं थे। परि- 
णाम यह हुआ कि वैदिकध्म से निकला हुआ वोद्धधमं 
ही उससे कई बातों में भिन्न हो गया। 

इस समय संसार में मुख्य रूप से जितने भी मत: 
प्रचलित हैं, उनकी . सीढ़ी पर चढते चढ़ते इम वैदिक 
सनातन, भारतीय, आर्य धम की सीढ़ी तक पहुँचते हँ । 
सब धर्मों मे श्रृङ्खला द्वारा किसी न किसी रूप में वैदिक- 
धर्म से ही धर्म का पानी गया है। “हम देखते हैं कि 
मुसलमानी और ईसाईमत के सिद्धान्त यहूदी मत से 
लिये गये हैं। इंसाईमत के कुछ उपदेश बौद्ध धर्म 
से मी लिये गये हैं। यहूदीमत के सिद्धान्त पारसीधरम से 
निकले तिद्ध किये जा सकते हैं। जरथुशती और बोडे 
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नों का पता सीधा वैदिकधम तक चलता है... क्या 
ही. प्रकार वैदिकधर्म का उद्गम भी किसी दूसरे 
ह से दिखाया जा' सकता है! इतिहास में कम 
कम ऐसा कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं । मान लीजिए 
क वैदिकधर्म का खोत भी कोई अन्य धर्म है! होगा; 
शु अभी तक गवेषणाएँ यहीं तक पहुँची हैं कि वैदिक- 
ह ही धर्म की सीढ़ियों में वह अन्तिम सीढ़ी दै 
(क्रा सिरा “सुक्तिधाम? से सरा हुआ है । धमकेन्द्र 
| [ईर ) तक पहुँचानेवाली धमं की सीढ़ी की नो मंजिलें 
॥ यदि ज्ञात हो, तो अन्तिम वैदिकधर्म की मंजिल है । 
| रिडत गङ्गाप्रसाद ने लिखा है कि “हममें से सब लोगों 
शा श्रर्थात्‌ जो वेद को मानते हैं उनका; आर जो वेदों को 
जा किसी भी ईश्वरीय ज्ञान को नहीं मानते उनका भी पर- 
और वही दै जिसका अग्नि, वायु, आदित्य और अज्ञिरा ने 
| परदेश दिया है ( धर्म का आदिसोत ए० २४७ ) ।” 
॥ मैक्समूलर ने लिखा है कि “मेरा विश्वास है कि 
तना हम पीछे को इरते हैं और जितना इम हर एक 
झं के सबसे प्राचीन मूल की जाँच करते हैं उतना ही 
अधिक हम शुद्ध ईश्वर संबन्धी विचार पार्ये (६४०।५६०॥ 
र the Idea. of God ए० १४) ।? 

' वास्तव में यदि हम देखे, तो धमं का आदि मूल 
रवर है, जैसा कि “ स पर्वषामपि शुरुः काळेनान- 
'च्छेदात्‌ ” में महर्षि पतञजलि ने कहा है। एच० पी० 
Pe ने कहा है कि “आयं, सैमेटिक या पारसी, इनमें 
कई मी ऐसा धमंप्रवतेक नहीं हुआ जिसने किसी नये 
म का प्रचार किया हो या किसी नवीन सत्य का प्रकाश 
रिखलाया हो \? ; 

| हम सब ,धर्मो के संस्थापकों का नाम जानते हैं, पर 


>>. 
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प्राचीन वैदिकधर्म का संस्थापक कोन था, इस विषय में 


कुछ नहीं जानते । इसका कारण इसकी अत्यन्त 


प्राचीनता है । और शायद अपनी प्राचीनता के कारण 
यह वही ज्ञान या धर्म हो जिसे मनुष्यों के कल्याणाथ 
प्रभु ने सगं के आदि में दिया था। स्वयं वेद 
में ही कहा है कि--“ कविमेनीषी परिभः स्वयम्भूः | 
याथातथ्यतोऽ्थान व्यद्धाच्छश्वतीभ्यः समाभ्यः |” 
स्वयं वेद में ईश्वर ने यह भी कहा है कि---“ यथेमां वाचं 
कल्याणीमावदानि जनेभ्यः । त्रह्मराजन्याभ्यां शूद्राय 
चायोय ।? | 

इसपर किसी अन्य मत का अभाव न देखने के 
कारण प्रो मैक्समूलर ( India what can it 
(०००० ५७ १ के पृ० १२६ में ) लिखते हें कि--“ केवल 
वैदिकधम ही ऐसा धर्म है, जिसकी उन्नति बिना किसी 
बाहर के प्रभाव से हुई है ।” | 

अब तंक की गवेषणाओं के आधार पर हम यह कह- 
कर अपने निबन्ध को समाप्त करते हैं कि जिन मुख्य 
मुख्य धाराओं में होकर धर्मनद निरन्तर बहता आया दै 
उनके किनारे किनारे होकर हम भी धर्म के खोत की ओर 
चले हैं ।. कुरान और बाइबिल हमें जंदावस्ता तक ले 
जाते हैं और जंदावस्ता वेदों तक। वेदों से आगे इम 
नहीं बढ़ सकते। यहाँ आकर हमे ज्ञात होता है कि 
यह धर्म की धारा उस हिम में लुप्त हो जाती हे जो स्वर्गीय 
आकाश से सदैव उसके ऊपर गिरता रहता है । 

“वेद ही सब धर्मों का आदि' खोत दै) ' क्या अब 


हमारा यह कथन ठीक नहीं ! 


मा” 


१ धम का आदि सोत ए० २५४ 
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विश्वधर्म का परिचय 


« [पृष्ठ १३६८ से आगे ] ः 
भारत में आयधर्म और संस्कृति का प्रचार किया । श्री राम | 
का जीवन और रामायण की कथा का अन्तरङ्ग अर्थ यही | 
है। और दक्षिण भारत ने उस धर्मऋण को मैं सूद | 
ब्याज, नफे मुनाफे के चुका दिया अथीत आज दिन जितने 5 
मुख्य संप्रदाय देश में चलते हैं, सबके आचाय मद्रास | 
आन्त से आये । शंकर, रामानुज, निम्बार्क, मध्व, वल्लभ | 


इस नाते ने इस मत में बड़े उपद्रव भी किये । भक्त 
लोग ( जी पुरुष दोनों ) कृष्ण को रुक्मिणी और सत्यभामा 
नहीं बने, बल्कि राधा और गोपी बने, क्योंकि वैष्णवसंभदाय 
में गोपियों की अक्ति सक्मिणी इत्यादि की भक्ति से कही 
बढ्कर मानी जाती है । 

वल्लभकुळ का प्रधान मन्दिर, उदयपूर ( राजपूताना ) 
में भरी नाथजी ( नायद्वारा ) नाम का दै जहाँ मीराबाई 


कृष्ण की पूजा करती थीं । 
x 
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स्यानामाव के कारण मैंने इस आचार्यचरित्रमाला में 
केवळ उनका समय, जन्मस्थान और मत का ही बर्णन 
, दिया है । हमारे यहाँ ऐसी अन्धपरंपरा चली आई है कि 
लोग अपने भी संप्रदाय का हाल नहीं.जानते । उदाहरण 
के लिए में अपनी ही दशा पेश करता हूँ कि मैं निम्वार्क- 
संप्रदाय का हैँ और बहुत दिनों तक मुझे यह नहीं माझम था 
कि वह मत क्या है । याद रखना चाहिए कि केवल तोते की 
तरह एक मन्त्र जपने या चपरासी की तरह कोई विशेष कंठी 
पहनने और तिलक लगाने ही से सिद्धि नहीं हो सकती । 

अब थोड़े से महात्माओं के नाममात्र हम यहाँ देते 
हैं। इनके चरित्र लिखने का तो अब स्थान नहों है, पर 
इनके नाम लेने से भी चित्त की श॒द्धि होती हैः-- 

पुण्डरीक, तुलसी, सूर, कवीर, मोरा, राम, कृष्ण, 
केशवचन्द्र, दयानन्द, नरसी, तुकाराम, रामदास, एकलिङ्ग, 
रेदास, गोरख, मच्छोंद्र, तिळक; इत्यादि । 


धर्म की रामेश्वरयात्रा--इतिहास के कोई कोई प्रसंग 


हमें आनन्दित कर देते हैं । जसे इम लोग. दक्षिण में रामे- 
वरयात्रा को जाते हैं ओर फिर उत्तर की ओर वापस आते 
हे वैसे ही धमे ने भी किया । उत्तर भारत ने दक्षिण 


सब वहीं के हैं, कोई भी दूसरे प्रान्त का नहीं देख पडता । 
अगर हैं भी तो वे उन्हीं से प्रभावित हैं । 


इस आर्य संस्कृतिमवाह के, इस विचारधारा के, इस | 
ज्ञानसुरसरी के भगीरथ ( ले आनेवाले ) ब्राह्मण तो थे ही, | 


पर और जातिंवालों ने भी इसको बहुत उत्तेजन दिया। 


क्षत्रियो ने आत्मविद्या में बडी उन्नति की। जनक का नाम | 


इस संबन्ध में कौन नहीं जानता १ इन्हां ने अध्यात्म के 
सिद्धान्तो को जीवन में कायान्वित कर डाला था। और 


की तो बात ही क्या है, वेदव्यास महाराज ने स्वयं अपने 


पुत्र शुकदेव को जनक के पास ज्ञान सीखने को भेजा था । 
इस देश के तीन क्षत्रियों ने तीन काम ऐसे किये हैं जो कभी 
भुलने के नहीं-- 

( १ ) दधीचि-जिन्हॉने अपनी हड्डी का वज बनवाकर 
इन्द्र को दैत्यों से जिताया; नहीं तो सारी सृष्टि आज दिन 
आसुरी होती। 

( २) भगीरथ-ये अपने तपोबल से गङ्गा देवी को 
इस देश में ले आये, जिनसे इस देश का गौरव बढ़ा । ` 

( ३ ) विश्वामित्र-इन्होंने गायत्रीमन्त्र इस देश को 
दिया, जिसकी इतनी महिमा है। कुछ लोगों का तो यह 


विश्वास है कि क्षत्रियो ने ही अध्यात्मविद्या का आरम्भ. | i 


किया । पाञ्चाल देश के राजा प्रवाहण, जनक, राम, ४" 
बुद्ध सभी तो क्षत्रिय थे | 





'विश्वधमे का परिचय 


` क्षरण यह था कि प्राचीन समय में आंयेसंसार में लोग 
| बिताकर, राज्य पुत्र को देकर, भजन अध्ययन 
| हिए वानप्रस्थाश्रम में चले जाते थे और विशेष कर 

पत्रिय लोग तो अवश्य चले जाते थे, क्योंकि राज्य के 
बिन्तामय जीवन से और रण की रगड़ से वे बहुत जल्द 

जाते थे और अवकाश ग्रहण करते थे। इस अवकाश 
7 उनमें अध्यात्म का विकास होता था । 
| आजकल वह वात रह नहीं गई, कोई राज्य छोड़ना 
| बहता नहीं । सभी सिंहासन पर ही काल से मिला चाहते 
। | एक अद्भुत उदाहरण मौजूद है। स्वर्गवासी महाराज 
|शुनारायण सिंह ( काशीनरेश ) को यह अबल इच्छा थी कि 
एजकुमार को गद्दी देकर आप वानप्रस्थ अहण कर । ठीक है, 
बेनके किले में स्वयं वेदव्यास विराजमान हैं उनके मन में 
पा विचार होना ही चाहिए, पर “मेरे मन कछु ओर 
कती के मन और? सोचते ही रह गये, “ शय्या भूतल- 
| जिने वासः? माटी की शय्या और सुगचमे न आप्त कर 
[| एके, राज्यशय्या पर ही काल ने पकड़ लिया । 
| दैशयों और झट्रों ने भी इस जागृति में सहायता कौ । 
'द्वावीचीन सुधारको में तो अछूत तक शामिल हॅ । ब्रह्मचारी, 
| गृहस्थ, वानप्रस्थ, संन्यासी, यहाँ तक कि सभी वणे, सभो 
ब्रम, सभी देश और सभी काल में यह अध्यात्मविद्या 
बृद्धि करती रही है । 
प्रसंग आ गया है तो यहाँ पर वणोश्रम के बारे में 
मौ विचार कर लेना चाहिए, क्‍योंकि हमारे धर्म के 
साय ये ऐसे गुथे हुए हैं कि इनके न लिखने से लेख पूरा 
न होगा | 
यह तो सभी जानते हैं कि कर्म का विभाग करके 
| गहण, क्षत्रिय, वैश्य, द, ये चार जातियाँ हमारे यहाँ 
| | बनाई राई थीं. 
४चातुेण्य संया रुष्टं गुणकमबिभागशः ” 
= रीता ४। १३ 








१४७५ 


“गुण अरु कमे विभाग करि EE Co oe Cons 1107 बणे में चार? 
( सीताराम साह ) 

और आयु का विभाग करके व्रह्मचारी, गृहस्थ, वानप्रस्थ 
और संन्यासी ये चार आश्रम हुए। “वर्ण? शब्द का अथे 
है “रंग? | “जाति? शब्द “जन °° धातु से बना दै, इसका 
अर्थ है “जन्म लेना? | आश्रमः, शब्द “श्री” धातु से बना 
है, इसका अर्थ है “सहारा, आसरा? । 

जातिंविभाग के विषय में बड़ा मतभेद है । . 
लोग कहते हैं कि जाति जन्म से होती है. अथात्‌ ब्राह्मण का 
लड़का ब्राह्मण, इत्यादि । और कुछ लोग कहते हैं किं 
जाति कर्म से होती है अथात्‌ जो पठन, पाठन, कर्मकाण्ड, 
कथावाचन आदि करें वे ब्राह्मण | इसी तरह से और जातियों 
के वारे में भी [समझना चाहिए । गीताजी में “गुण और 
कर्म ” दोनों माने गये हैं । भागवत में लिखा है कि आदि 


. में एक ही जाति ( आर्यो की ) थी और यही बात “ वणे ” 


या “रंग” से जान पडती है। आये लोग एक ( गोरे ) 
रंग के ये और अनार्य काले रंग के । जो हो, मेरी समझ में 
तो दोनों प्रथा जारी थीं । जन्म से तो भर्ती होती ही थी, 


पर कर्म से भी होती थी; बन्धन ढीला था, ऐसा कसा न था 
कि टूट जाय | 
अब चार जातियों का वर्णन हम गीताजी के शब्दों 


में देते हैं, क्योंकि इससे सुन्दर वर्णन और कहीं मिलना 
असंभव है । 


ब्राह्मणक्षत्रियंविंशां शुद्राणां च परतेप। 
कमीणि प्रविभक्तानि. स्वभावप्रभवैगुणेः ॥ 
शमो दमस्तपः शौच क्षॉन्तिराजेवभेव च । 
ज्ञानं विज्ञानमास्तिक्यं त्रह्मकम स्वभावजम्‌ 
शौर्य तेजो शेतिदौक्ष्थं युद्धे चाप्यपलायनम्‌ । 
दानमीईवरभावश्चं क्षात्रं कमे स्वभावजम्‌ 
'कृषिगोरक्षवाणिज्यं वैञ्यकमं स्वभावजम्‌ । 
परिचयात्मक कमे शूदस्यापि स्वभावजम्‌ ॥ 


न्क राह २७ । ७२९०४४९ 
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bY 
अथ 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य के, शूद्रहु के धनजीत ' 
स्वभावजनित गुण कारने, कम बटे येहि रीत ॥ 
हाम हो, दम, तप, शोच हो, क्षमा, सत्य; अरु ज्ञान | 
ब्रह्म स्वभावक कम हें, भक्ति सहित विज्ञान ॥ 
सूर बड़ो अरु चतुर दछ, छत्री समर अजीत । 
दान करे पाळे सवे, निज सुभाव कीः रीत॥ 
क्षेत्रकमे गोपालन, तापर पुनि व्यवसाय । 
वैद्यवर्ण के होत हैं, काजहु निजहि सुभाय ॥ 
शूद्र स्वभावदि होइ जहे, ताको धर्महे एक । 
करे कास सो दास को, पाळे सेवा टेक॥ 
( सीताराम साह ) 
अब आश्रमां की कथा सुनिए। मनुष्यजीवन १०० 
वर्ष का साना गया है । 
ऋग्वेद में “शत शरदं”, “ शारदां शतं ?? ( १०० 
बर्ष ) ऐसी आयु की प्रार्थना बार बार आती है । 
इन सौ वर्षा में से पहले २४ वर्ष गुरु के घर जाकर 
विद्या सीखना, ब्रह्मचारी रहना, विवाह न करना, गुरु के 
घर का आणी हो जाना, उनकी सब प्रकार कौ सेवा करना, 
वन से लकड़ी लाना, उनके लिए भिक्षा भी माँगना ( क्याँ- 
कि शिक्षा के समय संसार का विशेष अनुभव होता है); 
इत्यादि कामों के लिए नियत हैं । प्राचीन समय सें अनेक 
छोटे बड़े गुरुकुल थे, जिनमें अनेकानेक ब्रह्मचारी पढ़ते थे। 
इनका वर्णन उपनिषदों में आता है । आजकल के आवास 
बिश्वविद्यालय ( Residential University ) इसी 


सिद्धान्त पर बने हें । अन्तर केवळ इतना है कि आज- 


कल छात्र फीस देते हैं, गुरु के घर के प्राणी नही हो जाते | 
उनके चित्त में यह बात बनी. रहती है कि हम जो विद्या 
सीखते हैं उसका दाम देते हें । दूसरी त्रुटि यह हैः कि 
कितने ही इनमें से ्याहे रहते हैं. 

ब्रह्मचयं समाप्त करके गुरु को आज्ञा लेकर घर आना 


र कद डर 


गी्ाधमे 


TT म र रुरु 
चाहिए। माता की सेवा करते हुए विवाह करके २४ वर्ष 
गृहस्थ रहना और संसार का अनुभव करना चाहिए । 

जब शिष्य गुरुकुल से गृहस्थाश्रम के. लिए चलता है 
तब गुरु उसे जो व्यावहारिक शिक्षा देता है वह यों है-- 

४ स॒त्यं चद्‌ । धर्मे चर । स्वाध्यायान्मा प्रमद्‌ । 
माठ्देबो भव । पितृदेवो भव । आचायंदेवो भव। 
अतिथिदेवो भव । यान्यनवद्यानि कमोणि तानि सेवित- 
व्यानि, नो इतराण । ” | ( तेत्तिरीयोपनिपत्‌ ) 

अथ 
सत्यवादि हो । धमेपथिक हो । ज्ञान पाठ जनि भूल । 
मातु पिता शुरु पाहुनहि, कर पूजा को मूछ॥ 
निंदा रहित जो कम हैं, तिनको कर दे ध्यान | 
जिनते निंदा ऊपजे, तिनते रहसि परान॥ 
गृहस्थाश्रम के सुख दुःख का अनुभव करके वानप्रस्था- 
श्रम अहण करना चाहिए। घर छोड़ देना चाहिए और २४ वर्ष 
वन में रहकर शरीर, मन ओर बुद्धि को आत्मा के वर में रखने 
का अभ्यास करना चाहिए । पुस्तकों का अध्ययन, अध्यात्म- 
विचार, भाग विलास से निवृत्त, ये ही इसके मुख्य साधन हैं । 
इन ७५ वर्षो के अनुभव और शोध के बाद मनुष्य 
ज्ञानोपदेश करने का अधिकारी समझा जाता था। उसका 
निजी अस्तित्व ( गृहस्थी ) समाप्त हो जाता था। वह 
जनता कौ संपत्ति समझा जाता था, रारीरयात्रा के लिए 
जहाँ चाहे भोजन छाजन कर ले सकता था । इसी को संन्यासा- 
श्रम कहते थे। यह संन्यस्त आश्रम मरणान्त तक के 
लिए हुआ करता है। 

काम्यानां कमंणां न्यासं संन्यासं कवयो विदुः | 

सवंकमफळत्यागं प्राहुस्त्यागं विचक्षणाः ॥ 
गीता १८। २ 

अर्थ — | 
इच्छापूरित कर्म को त्याग करें जब लोग । 
ताही को संन्यास कहि नाम देहिं कवि जोग ॥ 





का क कान रा कन लामा 





हि र? न 

सब क्त के फळन को जबहीं देव त्याग । 
ओई सत्य सुमानिए “त्याग” अहै बड़ भाग ॥ 
ह ( सीताराम साह ) 
| सन्यास की महिमा शंकराचार्य यों लिखते हैं -- ' 

| नीतरूमूळनिवासः शय्याभूतळमजिनं वासः | 
| बपरिम्रहभोरास्यागः कस्य सुखं न करोति विरागः ॥ 
| अर्धे -- 

बत के नीचे बसत श्री गंगा के तीर । 

| °“ माटी को शय्या किये अरु सृगचमे शरीर ॥ 
आ देना छाँड़ि के भोग दियो सब त्याग । 

| काको सुख नहिं देत है यह सुखमई विराग ॥ 
| वणाश्रम का यह आदर्श हमारे सामने है। जाति- 
शग ऊपर ( ब्राह्मण ) से नीचे ( शूद्र ) को आता है 
क्षे आश्रमविभाग, नीचे ( ब्रह्मचारी ) से ऊपर (संन्यासी) 
पे चलता है । वैश्यजाति और ग्रहस्थाश्रम में दोनों मिल 
ते हैं; मानों ये जंकशन स्टेशन हें । इनको बडी 
दु है। शास्त्रा में इन्हें संसार का उद्र कहा गया है; 
गैर है भी यही । ये ही कमानेवाले और सवको खिलाने- 
भे हैं। बाकी तीनों वर्ण और तीनों आश्रम केवल खाने- 
गुढे हे ॥ पितृकार्यं के लिए भी गृहस्थाश्रम आवश्यक 
छा गया है। पुराण में एक कथा आई है कि--एक तपस्वी 
ग को गये, किंतु ग्रहस्थाश्रम का अनुभव न होने के कारण 
॒ वहाँ से वापस आना पड़ा ? हाळ में भी शंकराचाय 
सरे देश में विजय करते फिरे, पर गृहस्थाश्रम का अनुभव 
होने से मण्डन मिश्र की स्री भारती से उनको हारना पड़ा । 










| ॥ साधु सर्वश्रेष्ठ थे, किंतु वे बहुत हो गिरे। अकबर 
| भ कहावत ही है -- 

yt ढाओ पे ह 

| ढाओ वीरबढ ऐसा नर, पीर बबरची भिइती खर!” 


विश्वघर्म का परिचय 
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भारतेन्दु कहते हैं -- 
कळि का ब्राह्मण मसखरा, ताहि न दीजे दान ।' 
आप चळा जब नक को, संग लिया यजमान ॥. 
अकवर ने तो ब्राह्मण के केवल ४ ब्यापार कहे हें, पर 
वास्तव में कोई काम ऐसा नहीं है जो ब्राह्मण न करते हों । 
कलकते में --“भद्टाचार्जी कंपनी, बूट एंड शूज मर्चेट्स' 
जैसे जूतेवाले भी हें । इसके लिए इनको कौन दूषित" 
कहता है १ संसारसंग्राम में जीव से बढ़कर जीविका कही गाई 
है, ( रोजी से रोजा है) पर कमाना और पुजाना भी, यह 
हठधर्मा है । मनुष्यों के व्यवहार के दो भाग हैँ-न(१) 
कर्तव्य-जो हमें दूसरों के साथ करना चाहिए | (२) 
अधिकार-जो दूसरों को हमारे साथ करना चाहिए । त्राह्मणों 
का कर्तव्य है कि वे दूसरों को पढ़ावें, लिखावें, उपदेश दे.. 
सच्ची राह दिखावें। उनका अधिकार है कि दूसरे लोग 
उनका संमान करें, दान दक्षिणा देकर उनके सांसारिक सुख 
का प्रबन्ध करें। इस देश में. सबसे बड़ा सौभाग्य 
ब्राह्मण होना है। लोगों से धन धान्य सामग्री की तो डॉक 
लगी हो रहती है, पर और भी वातों में उनका पक्ष किया 
जाता है--चाहे वे कैसे ही दोष पाप करें वे क्षमा किये 
जाते हैं, क्योंकि वे ब्राह्मण हैं। यह संब महिमा उनको 
विद्या और कतेव्यों के कारण थी । जब उसको छोड़कर, 
अर्ब सव गुन मौला’ हो गये, तो दान लेना और पुजाना 


, भी नहीं चाहिए, पर स्वार्थ और | तृष्णा ने अनेक रूप 


धारण किये हैं और ब्राह्मण शब्द की नामधराई हो गई है । 
गोस्वामी तुलसीदास ने इस शब्द की महिमा जानकर. अपने 
सातौं काण्ड रामायण में इसका कहीं प्रयोग हो नहीं किया है। 

चार जाति से बढकर रक्तवीज की तरह चार हजार 
जातियाँ हो गई । कई हजार जाति तो त्राह्मणों हो को हैं, 


sm गम वि 


fi १. ब्राह्मण को इससे भी कडी आलोचना सुन लेनी चाहिए । 
इसी आदर पर ध्यान रखकर हमने यह सब छपने दिया है । हमारे 
बन्धुजन इससे बुरा न मानें । क्योंकि यजमानों के अनुरुप ही तो 


ब्राह्मण होते हैं | - सं०! 








शीतांधभे 
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ओर एक दूसरे के बीच पर्वत सी दीवारे' खड़ी हैं । खान 
पान, शादी ब्याह सबका अलग अलग है, तीन कनौजिया 
तेरह चूल्हा है । ये सब उपजातियाँ और संकरजातियाँ हैं । 
इससे यह भी माळम होता है किजब संकरजातियाँ बनीं तब- 
“बूड़ सकळ समाज ।” 
पतन तो चारों जातियों का हुआ, पर यहाँ पर कुछ 
वृत्तान्त आश्रमों की वर्तमान दशा का देकर आगे बढ़ेंगे । 
चार आश्रमों को, जिनका वर्णन ऊपर दे गये हैं, भङ्ग 
करने की आज्ञा शाज्रों में न थी । पहले ब्रह्मचारी होना 
आवश्यक था और तव ग्रहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यासी 
होना । सो बात तो जाती रही । अब तो केबल दो आश्रम 
रह गये- (१) शहस्थ, (२ ) विरक्त या साधु संन्यासी । 
इनमें मोटे हिसाबों दो दल हैं ( १ ) साधु, जिनमें विशेष 





कर संन्यासी, गेरुआ वस्नवाले दण्डी इत्यादि होते हैं जो 


प्रायः ब्रह्म के उपासक होते हैं और मूतिपूजा, अवतारपूजा 


आवश्यक नहीं समझते । (३ ) बैरागी, जो मन्दिर ओर . 


' मूर्ता रखते हैं, तिलक लगाते हैं, साधारण कपड़े पहनते हैं । 
पर इस विरक्ताश्रम की अद्भुत महिमा है। इनका 
बिचार करके हमें शिव की बारात याद आती है । और 
सचमुच उस बारात में अधिकांश ये ही लोग थे 
“कोड मुखहीन विपुलमुख काहू ।' 
कोई जन्मवत नंगे हैं, कोई लँगोटी पहने हैं, कोई धोती 
पहने हैं, कोई शरीर में मस्म रमाये हैं; कहाँ तक लिखा जाय? 
(अनेकरूपरूपाय विष्णवे प्रभविष्णवे › हो गया है।. 
५ वर्ष कौ अवस्था से १०० वर्ष तक के साधु हैं । आर्थिक 
विचार से कितने तो ऐसे हैं जिन्हें दानां के लाले हें ओर 
कितनी के राजसी ठार हैं | 
बहु दाम संवारहिं धाम यती, 
$ हरिडीन न विरती । 
घनवत दूरिद्र | ही 
कळि कोतुक तात न जात कद 9 
( तुलसी ) 
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और इनके बीच के सभी आर्थिक अवस्थावाले विरक्त 
हें ॥ शंकराचार्य की संपत्ति कोन नहीं जानता १ सिंध में 
ऐसे ऐसे मठाधीझ पड़े हैं जो बड़े बडे राजवंशों को धन 
उधार देते हैं और ब्याज कमाते हें । देश में अनेकानेक 
मठ, मन्दिर, अखाड़े संस्था पड़ी हैं, जिनके सामने ग्रही 


दरिद्र मालूम होते हैं । 





उद्रपोषण तो सबको करना ही होता है । अतः उसके | 


वास्ते इनको अनेकानेक उचित अनुचित काम करने पड़ते 
हें । शंकराचाय के रोचक शब्द पढ़िए-- 
(जटिल मुण्डी छुख्चितकेशः 
काषायाम्बरबहुक्तवेषः । 
पर्यन्नपि न च पश्यति छोकः 
उद्रनिमित्तं बहुकृतशोकः ।। ” 
अथ -- 
४ जटा बढ़ाये भूड़ सुड़ाये या कि कटाये केश । 
भगवा बस्तर धारन करके बहुत बनाये वेष ॥ 
देखत हू न देखें संसारा । 
पेट निमित बहु कर व्यवहारा ।।” 


ऊपर इतनी बड़ी संपत्ति का वर्णन कर आये हैं, तो. | 


इसके लिए उत्तराधिकारी भी चाहिए । इसी लिए छोटे छोटे 


लड़के खोज खोजकर मठों में भरती किये जाते हैं। ' | 
गृहस्थो की खियाँ अपने बच्चों को डराती हैं कि “बाबाजी 


पकड़ ले जायेंगे ।?? इसके अर्थ यही हैं कि लड़के जबरदस्ती 
छीन लिये जाते थे यही नहीं, बल्कि युवकों को भी फुसळाकर 
साधू बना लेते थे और उनकी ख्रियाँ आजन्म रोती थीं । 

ये साधू लोग पातञ्षलयोगक्रिया . के, जिसका वर्णने 
ऊपर कर आये हैं, पात्र और अधिकारी समझे जाते हैं । 
जनता का यह विश्वास है कि इन यौगिक क्रियाओं का 
करनेवाला सिद्ध होता है अथात्‌ अनेक साधारण और 


असाधारण काम कर सकता है । इस विश्वास को इढं करने | 
के लिए ऐसे नाटक काम में लाये जाते हैं । इसके आठ सार्धनों | 





ऐसा भ्रष्ट किया है कि उसका वर्णन न करना हो अच्छा 
दा इसी बिश्वास के कारण जनता की श्रद्धा साधुओं पर 
तु दै और इसी कारण से यह असंख्य धन लोगों ने 
द दे रखा है । 
यह ब्राह्मण साधुओं के वर्तमान दशा का एक सच्चा 
मैंने द्वेषरहित शब्दों में खडा किया है। स्वास्थ्य 
ह प्राप्ति के लिए रोग का निदान और कडुई दवा आव- 
शक होती है; यही मुझे भी दुःख के साथ करना पड़ा है । 
। ह सभी जानते हँ कि ये ब्राह्मण साधु इस देश के आत्मा- 
छ (17(21186702 ) रहे है; फिर इन्हे वियाड़ा किसने १ 
दा हमने, देश की जनता ने, आँख के अंधे ओर गाँठ 
१ पूरे लोगों ने । किस तरह १ रिश्वत दे देकर । किस 
'स्ते ! इस लोक और परलोक की सुख भप्त के वास्ते 1 
उव हम पण्डितो और ज्ञानियों के पास जाकर साँगते हें 
| $ हम मरें नहीं, रोगी न हों, हमें धन दीजिए, मरने पर 


| 
1 
| 


बर्ग दीजिए, बहुत से पुत्र दीजिए, तो क्या आश्चये है यदि . 


पुत्र दे ही देते हैं । कभी कभी विला माँगे भी दे देते 
| हैं। इन कामों के लिए जो रिश्वत मिलती है ले लेते ह । 
' झगर काम पूरा हो गया तो अन्धविश्वास दूना हो गया; अगर 
| न हुआ तो दुभाग्य का, दुदव का या और कोई बहाना वतला 
'दिया। सैं यह नहीं कहता कि वे बिल्कुल निर्दोष हैं, पर 

हारा अन्धविश्वास उनके दोषों को तीखा कर देने का कारण 

हुम है। वे भी तो हाड मांस के ही वने हैं | काम, क्रोध, 
होम, मोह आदि उनके भी लगते हैं; फिर माया के ऐसे 
' जाल से वचना वड़ा कठिन था । 


_ ४ तुछ्सी या जग आइके कोन भयो समरत्थ । 
एक कंचन एक कुचन को को न पसाखो दत्थ ॥' 
हमें यह बात समझनी चाहिए थी कि हमारे इस लोक 
१ भौर परलोक के सारे सुख हमें अपने पुरुषार्थ से मिल 
| | सकते हैं। महात्मा लोग हमें अपने अपने आचरण और 
| ३ उपदेश से उसकी विधियाँ, उसके रास्ते बतला सकते दै । 





र | ` विश्वघम का परिचय 


१४७६. 


इससे अधिक नहीं । हमें अब भी यह उपदेश और 
रास्ता दिखलाने का काम इन्हीं महात्माओं से लेना है। 
युग युगान्तर से ये लोग यह काम करते चले आये हैं, 


इसलिए इनसे अच्छा इसको और कोई कर नहीं सकता । 


“बाप का बेटा, सिपाही का घोडा । 
कुछ न चले, तो थोड़ा ही थोडा॥' 

हमारे देश के जिंतने प्राणी हें सव हमारे लिए आव- 
इयक हैं ।... चाहे वे भले हैं, चाहे बुरे हैं, हें तो हमारे! 
“अळा है या बुरा है, अब तो यह प्यारा तुम्हारा है ।” 

( भारतेन्दु ) 
अगर ये लोग फिर अपने कार्य में तत्पर हो जायें, 
गाडी लाइन पर आ जाय, तो यह हमारे लिए सस्ता है, 
“ मुफ्तमोल? है। मेरा विश्वास है, मुझे पूरी आशा है 
( ईश्वर पूर्ण करे ) कि जो दुर्गति इस समय हो रही है, वह 
ग्रहण कौ तरह एक क्षणिक छाया है जिसके वाद स्वार्थत्याग 
का प्रकाश है । इसका श्री गणेश करके बहुत कुछ तो पथ 
हमें कांग्रेस. ने दिखा दिया है--हवा बदल द्या है । पूज्य 
डा० भगवानदासजी. कहा करते हैं कि एक करोड़ रुपया 
इस इवा बदलने में लग तो गया, पर इसका प्रभाव भी वढ 
हो गया है । असहयोग के सिद्धान्त छोड़ दिये गये, पर 
स्वतन्त्रता कोई वस्तु है, यह बात भारत का वचा वच्चा 
जान गया । 

“अग्रे अग्रे विप्राणां, अग्रे अग्रे साधूनां’ यही हो रहा 
हे । ब्राह्मणा में मालवीयजी और साधुओं में शंकराचार्य 
का नाम लिया जा सकता है। इन दोनों ने जामन डाळ 
दिया है । द्वारकामठ कांलकापौठ के आचाये बड़ी जागति- 
वाले हैं । जनता में इनका बड़ा सान है। ये लोग सब- 
के सव चरित्र के वड़े शुद्ध हैं । 

यह लेख चल ही रहा था कि एक मित्र ने इसे पढ्कर 
मुझ से पूछा कि “आप क्या चाहते हैं 2 सो लिखिए । 
(«दम क्या चाहते हैं ( क्या, क्या चाहते हे ), सो तो 








गीताधम 
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शेखचिल्ली की कहानी है । शकुन्तला नाटक में जो मछली- 
बाला चाहता था वहो इम भी चाहते हें 1 “ भागछोट ” 
«८ अभिलाष बड़” का विषय है। दंम भौ तो सुख ही 
चाहते हैं, और ब्राह्मण साधुओं से इसका रास्ता पूछते हैं । 

मनुष्य के व्यवहारों में सबसे वडा अंश मन का 
चित्त का है । 

(सन एब मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयोः 

अर्थ -- 
८ मन विचार मनुजाद को कर परतंत्र स्वतंत्र 0 

हजारों वर्षा से गुलामी करते करते हमारी चित्तव्रत्ति भी 
गुलामी की हो गई है । हमारे नवयुवक, विशेष कर वे 
जो बेकारौ से पडे हैं, असंतुष्ट हैं। वे यही कहते हें कि 
भारतवासी सदा निकम्मे थे, अव भौ निकम्मे हैं। यह 
विचार बड़ा हानिकारक है । इसके अर्थ यह होते हैं कि 
हम भविष्य में भौ निकम्मे रहेंगे, हमारे लिए कुछ आशा 
. नहीं है। 

दूसरे देशवाले अपनी कुरीतियों की भी प्रशंसा करते 
हैं। उदाहरण के लिए गोरे देश का नाच ले लीजिए । 
एक की खरी दूसरे के साथ नाचती दै, इससे अनेकानेक 
"दुराचार होते हैं और इसे वे स्वयं स्वीकार करते हें । 
घोडदौड में सरासर जुआ होता है । अनेक गरीव नष्ट 
हो जाते हैं, पर फिर भी गोरे लोग इन कुरीतियों की तारीफ 


3 
| 3 


हौ करते हैं ओर उन्हें स्वास्थ्यदायक . खेल ( Healthy ` 


७97६5 ) कहते हैं । हम तो कभी कभी अपनी सुरीतियों 
के लिए भी अपने को गाली देते हें । अपना लोटा माँज- 
कर साफ अलग रखना, उसमें डोम, चमार, किसी भी 
विधर्मा को न पीने देना, और उनके वरतनों में खुद .न पीना 
आदि शौच, स्वच्छता के लिए आवश्यक हैं। अंगरेजों में 
भी आजकल जूठे मीठे का विचार माना जाने लग गया है | 
थूक लगाकर लिफाफे बंद करने का निषेध किया जा रहा है। 
डाकखानों में इसके लिए पानौ रखा जाने लगा है, पर हम 








तो इसके लिए घमंडी, रोखीबाज, छुआछुतवाले कहलाते 


हे । कभी कभी तो जब परदेशी लोग हमसे कहते हैं क़ि | 


भारतवर्ष ने संसार पर ऐसे ऐसे उपकार किये हैं, तब इम. 
जरा आँख खोलते हैं । 

यह नया उपदेशकों का दल कई लाख महात्माओं 
का होगा, क्योंकि इन्हें छत्तीस करोड़ आदमियों पर प्रभाव 
डालना था । इनका पहला अभ्यास और प्रायश्चित्त यह 
है कि इनको अपने में ऊपर लिखे अनुसार आशापूरित 
चित्तवृत्ति उत्पन्न करना चाहिए । इनके आचार ऐसे होने 
चाहिएँ जो दूसरों के लिए आदर्श (नमूने) हों । इनकी कड़ी 
जाँच ( तेजाबी जाँच ) सदा होतो रहनी चाहिए औरं उनके 


' दोष पाप के लिए उन्हें औरों से दूना दण्ड होना चाहिए । 


ब्राह्मण साधु समझकर पक्ष न करना चाहिए । निवोह की 
चिन्ता से इन्हें मुक्त कर देना चाहिए । ब्राह्मणों के खचे 
का कुळ भार जनता पर होना चाहिए । साधुओं के खचे 
का प्रवन्ध साधुओं की संपत्ति से होना चाहिए । ग्रहस्थो पर 
इसका कुछ भी भार न आने पावे । साधुओं का असली 
खर्च कुछ भी नहीं है और संपत्ति अथाह है-- 
८ अर्व खर्बलों द्रव्य है; उदय अस्त छों राज ।'' 

उद्याचल ( पूर्व ) से अस्ताचल (. पश्चिम ) तक के 
लोग इन्हें मानते हैं और सहज में धनी साधु गरीब 
साधुओं के खर्च चला सकते हैं । 


इनको विवाह करने की स्वतन्त्रता रहनी चाहिए । `. 


आजकल साधुओं की भरती गृहस्थाश्रम के वाद तो होती 
नहीं, और ऊपर लिंख आयें हैं कि ग्रहस्थाश्रम का अजुभव 
न होने से गेरुआ रंग कचा समझना चाहिए । गोरे देशों में 
पहले पादरी लोग व्याह नहीं करने पाते थे, पर सोच विचार- 
कर अब उन्हें स्वतन्त्रता दे दी गई है । | 
इन महात्माओं के दो काम मुख्य है (१) 
(२ ) चिकित्सा । लोगों को मानसिक जागति के उपदेश 


शिक्षा, 


के बारे में ऊपर लिख चुके हे । बाकी सब उपदेश उन्हें | 


न्न 
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| | दाकर, शिक्षित बनाकर करना चाहिए । इस काम के लिए 
जो पाठशालाएँ गाँव गाँव, घाट बाट सभी जगहों में होनी 


बिए; और रात्रिशालाएँ भी अवश्य हों, क्योंकि काम- 


५ 
। 


| काजी लोग दिन को हजे करके पढ़. नहीं. सकते । पथिक- 
जलाएं भी हों, जो नाव में, गाड़ी में घूम घूमकर पढ़ाती 


| a] 
प्रि! पढाई मातृभाषा में होनी चाहिए । जिसका मन 


| इहे वह अंग्रेजी, संस्कृत, फारसी, अरबी इत्यादि शौक 
हे, अपने खर्च से पढ़े, पर हिंदी, बंगला, गुजराती, मराठी, 
यादि जिसकी जो भाषा हो वह उसे पढ़ना आवश्यक हो, 
| बीर इसकी शिक्षा निःशुल्क मिले। जो न पढ़े हो उसका 
| दड है तिरस्कार । वह भले आदमियों में वैठने न पावे । 

पढ्ने लिखने के साथ ही साथ प्रत्येक भारतवासी को 
(१) खेती या ( २ ) कताई बुनाई, दो में से एक अवश्य 
| ब्रानना चाहिए, चाहे वह बादशाह ही क्यों न हो । मनुष्य 
'$लिए पहली आवश्यक वस्तु है भोजन ओर दूसरी वस्तु 
दै कपडा । दोनों की सामग्री परमात्मा ने हमें दे रखी है। 
| शारा संसार हमें खेतिहर कहता है, तो इसकी लज्जा क्या १ 
|स आणो प्राणौ खेतिहर और जुलाहे होंगे । हमारी स्वत- 
सता की संपत्ति हमारा खेत या करगह होगा । जिसके 
पास एक भी नहीं वह वोट न देने पायगा, यही हमारी दस्त- 
कारी शौक्षा का श्री गणेश होगा । | 

जो लोग ऊँची पढ़ाइयों में जाना चाहें उनको पहले 
| क्‍ बपने घर का काम सीखना चाहिए, जिसमें पढ़ लिख लेने 
| पर वेकारी से बचें और बैठने का एक ठिकाना रहे । 
`| देकारी का सबसे दुःखमय रूप घबराहट है। अगर 
रर लोग थोडा शान्त रहें और अपने वाप दादों की 
छान पर बैठने में रजा न समझें, तो. यह कष्ट असाध्य 
गे हो । इन्हें अपने घरों की बही खाता लिखने की रीति भी 
| सनी चाहिए । है 
! _ ' सुसार के सारे कामों के लिए शरीर पुष्ट होना जरूरी 
ड (अर इसके लिए भोजन प्रथुम साधन है । भारतवासियों 















विश्वधम का परिचय 
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को औसतन सेर भर भोजन करना चाहिए । -“ कला- 
बन्नगत्राणाः? कलियुग में अन्न ही में आण हैं, किंत 
वह किसी फे पास है नहीं और पेट जला करता है, एवं । 
किसी के पास इतना है कि खा नहीं सकता, पचा नहीं सकता । 
गीता भी यही कहती है कि-- | 


४ अन्नाद्ववन्ति भूतानि” | 
गीता शेर ¦ 


८४ अन्न ते प्राणिन होहिं अपार? _ | 
( सीताराम साह ) 
अन्न पर भरोंसा करना चाहिए । अन्ना में गेहूँ, जव, 


बाजरा बलदायक हैं ; चावल निरे वावू हँ । 


खिचड़ी कहै में आउँ जाउँ, ज 
रोटी कहै में दूर - पहुचाऊं। | 
भात कहे मेरा खासा खाना, 
मेरे भरोसे कहीं न जाना ॥ 

सेर भर की खोराक ऊपर कही है, पर फिर भी बुदि- 





घी, दूध, मक्खन, मलाई, बादाम जिसे मिले वह 
उनका सेवन करै । ये चीजें गीता में सात्त्विक कही गई हैं | 


«रस्याः ख्रिग्धाः स्थिरा हृद्या आद्दाराः सात्त्विकप्रियाः” 
गीता १७।८ 


: स्वादु, मधुर, स्थिर, धीर अहारा । 
इनकहेँ सात्त्विक प्रिय ही बिचारा।।' 
और | 
८ कद्वम्ढढवणात्युष्णतीक्षणरूक्षविदाहिनः । 
आहारा राजसस्येष्टा दुःखशोकामयप्रदाः ॥ ” 
= गीता १७६ 


“सूखे, खट्टे, कडुए+ तीत, अधिक गरम अरु दाइकर। 
ढवण भरे को राजस चीन्ह, दुःख शोक अरु रोगकर।।” 
“द्रातयामं गतरसं पूति पुषितं च यत्‌। 
उच्छिष्टमपि चामेष्यं भोजनं तामसप्रियम्‌।” 

गीता १७।१० 


१८६ 





गीताघमे 


| कल. २.२ 


` &स॒डे गले अरु बासी भोजन, जूठे गंदे रस रहित। 
ऐसे अन्न को जो चहैं, तामस प्रकती वे सहित ॥” 
यदि कभी दैवयोग से भोजन के समय घी, दूध 
'इत्यादि कुछ अधिक हो जायें, तो ये बलकारक हैं, इनमें कुछ 
सार्थकता भी है, पर खट्टा, मोठा, तेल, नोन, मसालों को 
भरमार करना बिलकुल निरर्थक दै । ऐसा जान पडता है 
कि ये आदिं में केवल औषधियों थीं, और पाचन में सहा- 
यता के लिए बहुत थोडी मात्रा में भोजन में डाल देते ये, 
किंतु अब तो लोग उनके वशीभूत से हो गये हें । 
मांसभोजन की समस्या विचारणीय है। मुझे उससे 
बढी पणा है, पर इस देश फे; प्रतिष्ठित समाज में-जसे 
ब्राह्मण, क्षत्रिय ( सुसल्मान और गोरे तो मांसभोजी हैं 
ही ) में-यह चलता है । इसलिए अगर शरीर और मनो- 
बल के लिए यह उपकारी समझा जाय, ता' मांसभोजन को 
स्वतन्त्रता दे दी जाय । 
जव भोजन का पाचन ठीक होता है तव वह सुख देता 
है; इसका विशेष साधन व्यायाम या कसरत है । इसका 


= 
क्र 


उबळ यही काम दै कि शरीर के सडे, गले, इटे अणओं को, 


रगदेशों को, पसीने स्वाँस इत्यादि के रूप में निकाल देना 
और नये पुरजे भोजन से बनाकर उनको जगह बेठा देना । 
यही कारण है कि कसरती शरीर सदा दिव्य और सुडौल 
बना रहता है । टहलना तो सभी अवस्था में चाहिए, पर 
लड़कपन में दौड़, धुप, कबड्डी, इत्यादि और बड़े होने पर 
दंड, मुग्दल और झुरती आदि सीखना चाहिए । प्रत्येक 
मनुष्य को लाठी अवश्य रखनी चाहिए और इसी को हमारी 
स्वतन्त्रता का रत्न मानना चाहिए । 
` छाटी में गुण बहुत हे, याहि राखिए संग । 
` गहरी नदिया नार जहँ, तहा बचावत अंग ॥ 
` तहँ बचावत अंग, धाय कुकर को मारे । 
' ` दुस्मन दावागीर, ताहु के मस्तक झारे ॥ 
` कह गिरघर कविराय, सुनो दूरन के वाटी | 


आया, हारे । हमारे यहाँ कबड्डी, डंडा, चौगान आदि 





~ 

डाँडो सब हथियार; हाथ में राखौ ढाठी॥ | ता 

यह हमारी सैनिकशिक्षा का श्री गणेश है, लाठी चलाने | है। 

की विद्या ( गदका, फरी, सँद्री) सवको सीखना आवश्यक | र 
होना चाहिए । हमारे पास इतना पैसा नहीं कि इम तळ-- | ह 
वार, बंदूक, पिस्तौल, हवाई जहाज के वम रख सके, और | ह 
न सरकार हमको रखने ही देगी । कहा हो Cr । हः 
ताली कोई पाजामे में जिनद्दार न बाँधे । fr 
छोहे से बहुत डरती है सरकार हमारी॥ |" 
जिनकी सामर्थ्ये है वे वैसा करे, हम उनका स्वागत | बढी 
करेंगे । पर लाठी के लिं अब तक काई रोक नहीं है और | गाई 
सस्ती भी है । हमारा खेत और हमारी लाठी, इन दोनों त 
का हमें गौरव होना चाहिए केर 
- (जिसकी छाठी, उसकी भैस ।! गोर 

अगर लाठी न हुई तो भैंस की रक्षा किससे होगी १ पर | क्र 

॥ राव 


लाठी को धर्मदण्ड वनाना चाहिए, जिस तरह गाँववाले बात 
बात पर लाठी लड़ते और फौजदारी करते हैं, वह एक दम | हिए 
बंद कर देना चाहिए। लाठोवालों को झूमते हुए, अकडते पद 
हुए न चलना चाहिए, वल्कि सीधे, सिपाहियों को तरह 
चलना चाहिए जिसमें लोग यह वात भूल जाये कि कसरत 
करनेवाले, लाठी रखनेवाले गुंडे होते हैं । फोजी शिक्षा के 
संबन्ध में स्वस्ति का कार्य, घायलों का ढोना, उनकी देख - ; 
रेख, वारवरदारी, पश्चुओं का रखना, रास्ते टीक करना, 
यह सब हमारी विशेष झिक्षाएँ होनी चाहिए , जिन पर 
सरकार की ओर से भी आपत्ति नहीं हो सकती । 
मुझे खेद है कि हमारे खेलों और कसरतों मॅ, व्य : 
बंदी दलवंदी की-माँत्रा वडी कम है; वैसी नहीं दै जेसी कै | 
अंग्रेजी खेलों में पाइ जाती है । उदाहरण के लिए फुटबॉल] 
(100091) या हाकी ( hockey ), इनमें ग्यारह | 
और खेलते हँ, _५ 
जहाँ स्वार्थ | iE 
में यद 


खेलाडी होते हैं और सब अपने दल के लिए 
अपने लिए नहीं । वे एकजीव हो जाते हैं और 






~ 


८ 





St 


| 
कुछ कुछ है तो जरूर, पर वह नहीं के वराबर 


३। जब मैं लाहौर का किला देखने गया, तो वहाँ बहुत सी ` 


बेटी छोटी छड़कों के खेलने की तोपें, बंदूकें, करावीनें मैंने 
ह्ली देखी, माळूम हुआ कि महाराज रणजीत सिंह ने 
तीप सिंह की शिक्षा के लिए वनवाई है । पड़ोस के सब 
| कों को इकडे करके एक दळ किला घेरता था ओर दूसरा 
बाता था । इसी निःस्वार्थद्त्ति से सिक्ख बढ़े, और व्यूह की 
प्रत्ना न होने से तथा स्वार्थ आ जाने से मरहठों की इतनी 
| बढी सेना पानीपत में मुसलमानों की थोड़ी सेना से हार 
' गाई । कहा है कि इंगलिस्तान की मुख्य लड़ाइयाँ उनके खेल के 
क्षेत्र में, रगवी रिपन्‍्टी77, इंटेन, Eton, हारो Harror 


| | के स्कूलों में लड़ी जाती हैं । जव उपदेशक लोग इस तरह से 


गेजन और व्यायाम द्वारा शरीर को महिमा शिष्यां में दृढ 
इर लें, तो कपड़े का विषय सिखावें, जो कि हमारी दूसरी 
आवश्यकता है । कपड़े की जरूरत हमें दो ही काम के 
| कए पड़ती है- ( १ ) शरीर ढाँकने के लिए, ( २ ) गरमी 
पदी से बचने के लिए। पर देखने में आता है कि 
| उत्तर भारत में बडा दुराचार हुआ है । देश की गरमी का 
' एरा और बहाना लेकर वंगालियों ने और उनकी देखा 
देखी पंजावियों ( विशेष कर ख्ियों ) ने ऐसा महीन कपड़ा 
' पहनना शुरू कर दिया है कि परदा भौ नहीं होता आर 
सर्दी भी नहीं जाती । जो लोग हरिद्वार गये होंगे, इस निले 
जता को खूब देखे होंगे । “गांधी रहस्य? का मुख्य आधार 


सहर है । इसने इस विषय में बड़ा काम किया है। लोगों को | 


रकारी सिखाई है, निजता घटाई है और खचो 
टाया दै । हमारे दक्षिणसारती भाई हमसे बहुत अच्छे 
है, वहाँ स्त्री पुरुषों के कपड़े निहांयत .मजवूत और ठस 


। ते हैं और रेशम के होने पर भी नित्य-धोये जाते हें । 





भोजन और कपड़े के बाद हंमें घर की आवश्यकता पड़ती 


| | र]: इस विषय में विशेष न लिखकर जनतां को इतना 
| | | पमा देना आवश्यक है कि घरों को जमीन और दीवार 
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( चाहे वो मिट्टी की हों या संगमरमर की ) चिकनी और साफ 
होनो चाहिएँ। सफाई और धुलाई पर ध्यान रखना 
चाहिए, पर वे ऐसी गीली न रखी जायें कि जिसके कारण ` 
ज्वर सदा पाहुन वने रहें । खिड़की, मोखे, दरवाजे काफी 
होने चाहिएँ जिससे सदा ताजी हवा आती जातो रहे । 

अव सबसे महत्त्व का विचार हमारे सामने आता है । 
जब घर हुआ तब घर में रहनेवाली का प्रश्‍न आता है । 
परमात्मा ने सृष्टि को नर नारि के संयोग से चलनेवाली 
बनाई है। दोनों को विवाह करनां पड़ता है। ऋषियों 


ने विवाह को अवस्था २४ वर्ष के बाद रखी है। ओर ` 


यह भौ एक वचन है कि “कन्यायाः द्विगुणो वरः ।?? इन 
सब बातों का विचार करके और शारदा कानून के कुछ आगे 
बढ़ाने के लिए जनता की यह चित्तश्त्ति होनी चाहिए कि 
लड़का चाहे राजकुमार हो, चाहे मजदूर हो, यह २४ वर्षवाला 
आदर्श अपने सामने रखे, और इतने दिनों में जिन 


शिक्षाओं का ऊपर उल्लेख किया गया है उनको प्राप्त करके | 


गृहस्थी का बोझ सँभालने के लिए तैयार हो जाथे । 
अब उसका विंवाह होता है । इस देश में लोग 
कुटुम्ब में रहते हें । बहू को सबसे पहले साथ से कामं 
पड़ता है ( पति से पीछे ) । इन दोनों के परस्पेर वताव कें 
दो चित्र जो गोसाईंजी ने खीचे हैं वे यहाँ पर लिख देते ह! 
सास को क्या करना चाहिए सो दशरथ कहते हे 
बधू छरिकनी पर घर आई । 
राखडैं नयन पळक की नाई ॥ 
( तुलसी ) 
बहू को क्या करना चाहिए १-- 
सास ससुर सेवा चित घरियो । 
नित ही पतिपद पूजन करियो ॥ 
( पुसी ) 


इस प्रसँग में एक विषय बडा आवश्यक ओर बडे हुः 
कां आं जाता है, वह इस देश की विधवाओ को है \ ह 
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_गीताधर्म 


समस्या है ना “साटा उन देण जे झारी मन्या उन देशों में कुमारी कन्याआं 


दुभौग्य से कौन धर ऐसा है जिसमें यह कल्पना नहीं है । 
... मुझे बहुत से घरों का अनुभव है और मेरा विश्वास 
` है कि हम लोग अपनी विधवाओं के दुःख कम करने 
का सदा अयल करते रहते हैं। सभी लोग यह सोचते 
हैं कि यह दुखी प्राणी है। इसका भरण पोषण करो । 
बल्कि कमी कभी तो“ विधवन फे शगार नवीना” 
हो जाता ह, पर तो मी यदि कोई पुरुष यह सोचे कि विधवाएँ 
दुखी नहीं हैं, तो उसका हृदय पत्थर या लोहे का समझना 
चाहिए । जिस देश में सथवा स्त्री क्‍या, बच्चों तक के 
` खाने के लाले पड़े हैं, जहाँ एक वर्ष और छः महीने 
की विधवाएँ भी हैं, जहाँ पति को लिया ईश्वर करके 
नती हँ “पति देवता सुतीय कहुँ” वहा वैधव्य 
से बढ़कर शोकमय जीवन कौन हो सकता है ? इनको 
` अवस्था पर सबको विचार करना चाहिए। ये हमारी बड़ी 
सहायता कर सकती हैं । अनेकानेक परोपकार के काम 
इनके किये हो सकते हैं । बेचारी पति पुत्रवाली स्री दूसरों 
को क्या मदद करेंगी । उसको तो अपने ही कामों से 
छुटी नहीं है । ै ८ 
विधवाओं के विवाह के विषय में में अक्सर विचार 
करता रहा हूँ । मैंने शास्र, पुराण, ओर इतिहासों में इसके 
उदाहरण बहुत कम पाये । पर समय बदलता रहता है, 
_ आजकल बुद्धि में निबेलता आ गई है। यदि आवश्यक 
समझा जाय तो विधवाओं के विवाह की स्वतन्त्रता दी जाय । 
एक बात और विचारने की है। लड़कियों के व्याह 
“में जो कठिनाइयाँ पड़ती हैं उनसे ऐसा जान पढ़ता है कि 
देश में कन्याएँ अधिक हैं और वर कम हैं। ऐसी दशा 
में जब विधवाएं भी उम्मेदवारों में नाम लिंखा लेंगी, तो 
कन्याओं के विवाह में ओर भो संकट बढ़ जायगा । और 
हमारे राह्मण, ठाकुर, अगरवालों को रुपया गिनते गिनते 
ओर भी दिवाले निकलने लगेंगे | 
£ गोरे देखो में ठीक ऐसा हो हुआ है। जेसे हमारे यहाँ 


विधवाओं की 
को है। वहाँ परदा है नहीं, लोग अपने व्याह स्वयं करते 


हैं। कुछ ऐस व्यवस्था विगड़ी है कि असंख्य स्त्री पुरुष 
वहाँ अविवाहित रह जाते हैं और इसके कारण उनके 
चरित्र पर दाग लग जाते हें । यह भी वात देखने में आई 
है कि जब किसी पुरुष से एक कुमारी ओर एक विधवा के 
विवाह की वात चीत होती दै, तो विधवा जीत जाती है और 
बेचारी कुमारी हार जाती है । कारण यह हे कि विधवा 
तो पहले विवाह.से यह सीखे रहती है कि पुरुष को केसे 
जीतना, और कुमारी निरी भोली रहती है । 


यह तो हुई घर के भीतर की कथा । वाहर निकलते ही | 


हमको अनेक मतों, धर्मा संमदायो के लोग मिलते हें । 
कोई हिंदू है, तो कोई सुसलमान है; तीसरा ईसाई दै, तो 
चौथा पारसी है । , | 
तुळसी या संसार में भाति भाति के लोग । 
हँसिए मिलिए बोलिए, नदी नाव संजोग ॥ 
हिंदू मुसलमान की समस्या आजकल बहुत जटिलं 
हो गई दै । इसाई तो बहुत थोडे हैं, पारसी और भी कम हैं 
और बड़े सीधे सादे हैं । हाँ, आजकल सिक्खों ने एक नया 


सगूफा खड़ा किया है | वे अपने को एक नया मजहव समश | 


ने लगे हैं, किंतु उनके गुरुओं की कभी भो यह मंसा न थीं । 
देश के लिए “तीन कनोंजिया त्तेरह चुल्हा ? अत्यन्त हानि- 
कारक है । हिंदू इस देश में औरों से तिगुने हैं, उनको 
चाहिए कि सरां को-सुसलमानों को, इसाइयों को, पारसिंयों 
छो-अपने में ऐसा एक कर लें--जैसे दुध में पानी । रऽ 
काम के लिए सब नीतियों ( साम, दाम, दण्ड, भेद ) का 
उपयोग करना चाहिए | . मुसलमानों को समझा वुझाकर 
हिंदू. बना लेना चाहिए । इस देश में कई अवसर ऐसे आ 
गये थे जब कि यह काम सहज था । अकबर के जमाने 
में, रणजीत सिंह के वक्त, हरी सिंह नछआ के वर्च इसकी 
बहुत चचो हुई थी, पर हिंदुओं ने स्वीकार नहीं किया । 





ही 
| 
| 
| 


| लोग कहते हैं कि हिंदुओं में दूरदरिता नहीं थी, इसी से 
उत लोगो ने मुसलमानों को नहीं लिया । पर ऐसी बात नहीं 
| ३। संसार में आर्यथर्मचाले जितने हैं उनको यह उदारता 


| ककि वे दुसरे धर्मवालों को छीनते नहीं, क्योंकि ऐसा 


| झले से परस्पर वैमनस्य फैलता है। हिंद पारसी, 
| युनानी, रूमी इत्यादि सभी के यहो सिद्धान्त हैं-- 
| स्वधर्मे निधनं श्रयः । ” 
आज दिन इस देश के कुशल के लिए यह आवश्यक 
है कि हिंदू लोग मुसलमानों को हिंदू. वना लें । आजकल 
मुसलमानों में कुछ ऐठन सी आ गई है और बहुत से लोग 
| इस बात को स्वीकार नहीं करते | एक प्रश्न जो कि अक्सर 
| पूछा जाता है वह यह है किं जव मुसलमान हिंदू हो जायेंगे 
| तौ उनकी स्थिति ( हैसियत ) क्या होगी १ मेरी समझ में तो 
| इसका उत्तर बहुत सहज है । मुसलमानों को तो हम छते भी 
| हैं, पर हिंदुओं में बहुत सी जातियाँ ऐसी हें जिनको छते 
। तक नहीं, और वे हिंदू वनी हें । तो फिर जव मुसलमान 
हिंदू होकर आवेगे तो उनकी भी कुछ और जातियों बढ़ 
| जायेगी । जैसे हजारों जातियाँ हिंदुओं को हैं, पैसे थोडी 
और बढ़ा ली जायेगी । भोजन और जळ में हम ऊँची 
श्रेणी के मुसलमानों को शरीक करेंगे । रह गया 
व्याह सादी; सो उसमें तो आज दिन भी हिंदू 
मुसलमान दोनों में अपनी जातियों में ही ब्याह होता है-- 
जुलाहे जुलाहे में, कुजडा कुजडा में, रंगरेज रंगरेज में, 
घुनिया घुनिया में |: यहद विषय कठिन है,. लोग .धीरे घोरे 
समझेंगे, पर उपदेशको को परस्पर दया का मन्त्र जोरों 
के साथ देना चाहिए | हम चाहे किसी मत के हों, हमारा थमे 
हमारे अन्तःकरण की संपत्ति है और उसका व्यवहार इस 
| तरह करना चाहिए कि दूसरे के अन्तःकरण को घाव न 
| कगे | हम लोग ईट पत्थर के घरो में रहते हँ, और बगल 
| में वें हंमारे पड़ोसी रहते हैं] हंम अपने घर के सांलिक 
: | रते हैं, वे अपने घर के मालिक रहते दें, शायद ही कमी 


| 
| 
| 
| 
| 
| 
। 
| 
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झगडा होता हो; तव फिर हाड मांस के घरों में बैंठे हुए पुरुषों 
का आपस में झगड़ा होना तो वडी ही आपत्ती का विषय है । 

वतमान विश्वधम--आजकल के -संसार में धमे ने 
अपना रूप बद्ल दिया है । सुटका उतारकर खदड पहिन 
लिया है। आध्यात्मिक सिद्धान्तों की जगह पर राज: 
नीतिंक और आर्थिक सिद्धान्त स्वीकार किये गये हैं । 
इसी को राष्ट्रधम कहते हैं । देशभक्ति, देशसेवा, देशरक्ष( 
इसके साधन हैं । जो लोग एक सौमा के अंदर या एक 
राज्य के आधीन रहते हैं या एक भाषा बोलते हैं उनकी 
परस्पर प्रीति, रक्षा, सेवा आदि ही राष्ट्रथमे है । 

संसार में इस राष्ट्रधर्म के सिद्धान्त ने जो जो आत्मत्याग 
के काम किये, आश्चर्यजनक हैं । इस राष्ट्रथमे ने दुनिया 
का रूप बदल दिया है, यह सव लोग जानते हैं । ` यहाँ 
तक कि इसके आगे ( अध्यात्मवाले ) धार्मिक विचारों को 
लोग भूल गये । जापान में बुद्ध की मूर्ति गलाकर तोप 
के गोले ढल गये । रूस की गिजाओं में और रूम (टरकी) 
की मसजिंदो में पाठशाले, पुस्तकालय, चित्रालय बैठ गये । 
हमारे देश में ईश्वरवन्दना के समय बड़े बड़े नेता लोग 
समय के अभाव से वहाँ से अपने काम पर चले जाते हैं । 

फूल के साथ काँटा होता ही है। इस राष्ट्रधर्म ने 
बडी विकट समस्या, उपस्थित कर दी है। जैसा पूज्य 
आचार्य भगवानदासंजी ने कहीं पर लिखा है “आजकल 
हमारे विचार संकुचित हो गये हैं, उदारता जाती रही है । 
प्राचीन समय में हम सारी मानवजाति को एक समाज, 
एक समूह ( 5०८०६५ ) समझते थे, ( बल्कि पञ्च॒ पक्षी 
तक दया के पात्र थे) और एक एक कुटुम्ब ( [07६ 
031119४ ) उसका सदस्य, उसकी एकाई ( 07६ ) 
समझा जाता था। आज दिन केवल देश एक समाज बन 
गया है और एक एंक व्यक्ति उसंकी एकाई है । » 

«माई घीया गौनहर, बाप पूत बराती” हो गया दै । 
यही नही, जार (#7 ) के ऐसे प्राचीन राजवंश गोलियों 


१४८ दै गौताधम 


सं० १९३६ ( सिर्फ ७ वर्ष में सवा दो गुना ) रुपया | 
अठावन अरव, ३२ बत्तीस करोड ( ५८३२ करोड़ ) | 

अब पाठक देखेंगे कि सिर्फ पिछले ७ वर्ष में यह | 
पहाड़ दूना हो गया | और सं० १३ से २३ वर्ष में ३॥ गुना 
हो गया। इस पाप के विशेष भागी रूस ओर जापान हें । 
क्या प्रलय निकट है १ 
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से मार दिये गये । एक राष्ट्र दूसरे से किचाकेचाकर दाँतों 
और पंजों से लड़ता है, दूसरे देश के माल पर दूने आयात 
कर लगाकर वेमनस्य उत्पन्न करता है और गरीबों की 
जरूरी चीजों के दाम दूते करता है, उनकी गाढ़ी कमाई में 
से कर ले लेकर युद्ध के साधन बढ़ाता है । . इस लम्वे हाथ 
पैरवाले स्वार्थ से सब दुःखी हैं, पर ऐसे पापचक्र में पड़े | र 
हैं कि बाहर नहीं आ सकते- त्राहिमाम्‌ | जान तो ऐसा हो पडता है ॥ हम छपे में भी नजा: | 
`, और हम वैश्यों की आत्मा तो मानो रुपये पैसे, हिसाब यामे चे कि समाचार स कि न कू ८०० करोडू 
' किताब में ही रहती है । ऊपर की बातों का असात LES ) रुपया प्रतिवर्ष ऋण लेकर विशेष सेना ओर 
_ क्केअङ्को से कर लीजिए, जो हाल में जर्मनी में छपे हैं । रक्षा का खन ५ वर्ष तक चलायेगा । यह साधारण सेना | 
के अतिरिक्त होगा । कारण यह दिया गया हे कि आज- 

ह दुनिया भर का लड़ाई का खचे कल संसार में संचालन और युद्ध के नये नये यन्त्र बहुत | 
हो गये हैं और उनका संग्रह आवश्यक है। लड़के नेनया | 
सं० (१९१३) रुः १६/६६३००,/००,००० --रुपैया रोना देखा और लेकर ही माना; चाहे वाप को ऋण ही 








| 

सोलह अरव ६६ छाछठ करोड ( १६६६ करोड ) | हेना पडे और बोझों मरे । | 
सं १९२८-२९ ( १५ वर्ष में डेवढा ) रुपैया यह पापचक्र है। एक ने किया तो दूसरा भी इसकी | 

पचीस अरब ( २५०० करोड ) पकड़ में आ जाता है; फिर तीसरा, फिर चौथा । | 


धर्म और कथावाचक 
( ले० श्री बिष्णुदत्त शर्मा कथावाचक, चन्दौधी, यू ० पी० ) 
. जातीय तथा धार्मिक संगठन का ठोस प्रचार कराते हैं । बाजेवाळे कथावाचक आजकल बहुत 
ङथावाचक ळोग कर सकते हैं, क्योंकि उनका प्रभाव अधिक मिलेंगे। ये ही ढोग धार्मिक संस्थाओं के 
जनता पर शीघ्र पड़ता और स्थायी होता है.।. प्राचीन उत्सवों पर भजनोपदेश' भी करते हैं, ये ही मदाचु- 
भारत में कथा से ही धर्म का इतना गदरा प्रचार भाव प्रायः देश काळ की परिस्थिति से भी परिचित 
हुआ था। आजकळ कथावाचक दो तरह के हैं। होते हें । इन सब्र भाति के कथकड़ों का जीवन" 
पहले तो वे जो कथावाचकी की वैध पद्धति के अनु- निर्वाह करनेवाला, आदर करनेवाला एक घमं ही - | 
` सार्‌ व्यासगही से उपनिषद्‌, भागवत, महाभारतादि है। कथावाचक लोगों का कार्यक्षेत्र नगरों में दी | 
की कथाओं को कहते है; दूसरे वे जो भाषा के छन्दों नहीं, किंतु भामों में भी दै । | 
में रामायण आदि को बाजे के साथ गाकर कथाश्रवण अस्तु, सभी प्रकार के कथावाचक सजन कथा 
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के द्वारा धर्मप्रचार तो करते ही हैं, .परंतु इसके 

साथ ही यदि वे जातीय संगठन तथा नैतिक चालो 
_ पर भी विचार करें, तो बहुत अच्छा हो। इस 
समय हिंदूधमे को बदलवाने के लिए कई प्रकार 
' की चालें खेली जा रही हैं । सुधारक कहते हैं कि 
। अभी यहाँ जाति पाति का पचड़ा है, खान पान का 
भेद है, व्याह शादी के कठिन बन्धन हैं, छुआछूत 


> sed, rh 


का se, 


Soe mam 


>> mee =». 


' हें। इसलिए जबतक पर्दो फाड़कर फेंक नहीं दिया 
' जायगा, पुरानी प्रथाओं को नष्ट न कर दिया जायगा, 
| ब्राह्मणों के माननीय धर्मशाख जलाकर अटलांटिक 
। महासागर में न वहा दिये जायेंगे, एक नये प्रकार 
। की इंडियन कौम पैदा न की जायगी, तव तक देश 
'का उद्धार नहीं होगा । बस, इसी उपक्रम में सुधारक 
' हिंदूजाति के पीछे पड़े हैं । | 

|. हिंदुओं के धर्म और सदाचार के विरुद्ध तो 
। उसके ही कृतन्न उत्तराधिकारियों द्वारा खुले आम 
। इमला किया जा रहा है। इसका परिणाम कथा- 


५ वाचकों को भोगना भी पड़ रहा है और कुछ ही 


| वर्षो' बाद कथोवाचको का दर्शन दुल्भ सा हो 
जायगा । इस समय ऐसी ही हवा चढी हुई है । 

१ इसी लिए कथावाचकों का प्रथम कर्तव्य यह 
होना चाहिए कि वे कथा द्वारा धर्मप्रचार कै अति- 
रिक्त धार्मिक संगठन का भी आयोजन करें । जिन 
जिन आस या नगरों में कथा बाँचा करें वहाँ वहाँ 
| ५ अपनी प्रधान कायशोल धार्मिक संस्था की शाखा 
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« का भूत है, औरतें भी यूरोप की तरह स्वाधीन नहीं . 


धर्म ओर कथावाचक | ‘© ०. य 








खोलेँ, कुछ उत्साही कार्यकर्ताओं को चुनकर उसका 
संचाळन करावें तथा पत्रव्यवहार का संबन्ध प्रधान | 
संस्था से रखावें । 


२ दूसरी बात यह करें कि हिंदुओं में आपस 
में धार्मिक और सामाजिक व्यवहारों में मैत्री तथा 
सहानुभूति का अचार करें जिससे उनके प्रत्येक कायो. 
में मित्रता के भाव बनें | 

३ तीसरी वात बड़ी महत्पूर्ण है । वह है 
हमारी धर्मभावना तथा जातीय एवं भारतीय 
आचारपरंपरा के विरुद्ध आन्दोलन करनेवाळों का | 
मुकाबछा करना । जो ढोग आये दिन सनातनधर्म पर 
येन केन प्रकार से कांच उछाळना ही देशोद्धार 
समझते हैँ (उनकी उछाली कांच को धोकर) उन भळे- 
सानसों को ऐसे कुकर्म से रोकना.भी हमारा कर्तव्य 
होना चाहिए । यह सब धार्मिक संगठन के बिना 
असंभव है। इसलिए धार्मिक संगठन करनेवाळी : 
प्रधान सस्था वणाश्रमस्वराज्यसंघ की नीति के 

- अनुसार कायपथःपर अग्रसर होना चाहिए । कथाओं 
के अवसर पर अपने प्रिय घर्म और जाति को नहीं 
भूलना चाहिए । झुभमस्तु | 


So SS oe rs <<. तिमि वि 





णा दान वाम 
माण 


१ कैसा भी धार्मिक उद्योग, संघ और संगठन हो 
वह कथावाचकों के बिना स्थिर नहीं हो सकता । इसी से 
तो हम कथावाचक को व्यास कहते हैं। व्यास 
ही तो हमारे धमं के प्रवक्ता, प्रतिष्ठापक और प्रचारक 
सभी कुछ हें। --सं ० > 





( ढे०- श्री परमानन्द शास्री “आनन्द” चिकनौरा, मुजफ्फरपूर ) 





चा `) (ट्‌) टाफ 


धर्मे ही धाता, धर्म महेश, धर्म से. धरा धरे शिर शेष | 
t घर्म ही अग जग नभ का मूळ, धर्मे ही शिव के हाथ त्रिशूल । 
ती धर्म ही विष्णु सुदर्शन चक्र, धमे से पालन करते शक्र। 
धर्म से सृष्टि, धर्म से दृष्टि, धमं से उत्तम होती दृष्टि । 
धर्म ही शक्ति, धर्म ही भक्ति, धमे ही से होती अलुरक्ति। 
धर्म ही साम, धर्म ही दाम, दणड भेद इसका ही नाम । 
धर्म षड्बगे, धर्म से स्वर्ग, धर्म से मिले सदा अपबगे । 
धर्म ही शिवा, धर्म गणराज, धर्म ही देव अशेष समाज | 
धर्म ही सन्त, धर्म अधिपत्व, धर्मं में छिपा धमं का तन्व । 
धर्म से रक्षा अरु : संहार, धर्म ही सव उन्नति का द्वार। 
धर्म ही गर्व बनाता खर्व, धम ही का विकास है सवे । 
धर्म ही मानवता का ध्येय, धमे ही दुर्गम मित्र अजेय । 
धर्म ही नरजीवन फा मूल, धर्महीन नर पशुसम. तूळ | . 
धर्म ही से हटता भवरोग, धम ही योग धर्म अवियोग | 
धर्म ही से होता कल्याण, धर्म ही है सच्चा “कल्याण? | 






शोता यल जे पणाला च सः 


साहित्यिक, धार्मिक तथा अन्य विषयक पुस्तर्को 


चना की जाती है। -छुछ पुस्तकों का परिचय तथा प्रासिस्वीकार मात्र भी दिया कः 
६1 ये सब परिचय तथा आलीचना ३० बिशेष नियमों से दी जाती हैं। यथा-- oe 


१, पुस्तक की केवल एक प्रति भाझ होने से हम साधारण परिचय आर माहि 7 928 


> 
























गीताध में प्रतिमास उत्तमोत्तम 


22) २, दो मति गरात होने पर किसी सी पुस्तक की निष्पक्ष और सम्यक समालोचना 
च हे 21... a 
ती हे । प्रत्येक बिषय को पुस्तका पर केबल उसके अधिकारी व्यक्ति ही लिखते है । ED. 


२९, ( उपसुक्त दोनों प्रकार की आलोचनाओं फे लिए पुस्तक सपादक गीताधसे. ¦! 4 : 
जि आनी चाहिए । ) 
ठु. ३, यदि किसी को किसी पुस्तक को विशद और उसके प्रत्येक पहलुओं पर प्रकाश 


| वाली समालोचना करांनी हो ती उसके लिए इम लोगों ने विशेष प्रवन्ध कर रखा है। 
परिषद्‌ के अन्तगेत एक समालोचक समिति 


की प्रसिद्ध संस्था तुलसी भाखा प 
४) उसका कार्य किसी भी पुस्तक को सक पहले उसका पूणे अध्ययन करना है। तदनन्तर 
नो निष्पक्ष समालोचना छिखते हैं, वह भदशेनी नामक ढमाही पत्रिका में प्रकाशित __. 


ती हैं । इस पत्रिका का गुख्य उदेश्य पुस्तकाळोचन ही है । इस प्रकार की समालोचना 
| निज्ञ पते पर किसी भी पुस्तक की दो मति आनी आवश्यक हें ट 
री मन्त्री, तुलसी मीमांसा पारषई गीताघमै कायीलय, काशी । .; 


अत; यदि आप लोग. हिंदी, संस्कृत, गुजराती, अंग्रेजी, बंगला, उद्‌, मराठी आदि 


i : को की किसी भी पुस्तक की निष्पक्ष आलोचना और ग्रन्थ का एक नमे क्षेत्र में चोर 
श्र देकर गीताधम जैसी संस्थ! के पास अपनी पुस्तक 


संपादक--गति।घर्म; 
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